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प्रकाशकीय 


धर्म बन्धुओ, 

यह सर्वमान्य सत्य है कि साहित्य मनीषी स्व० प० श्री जुगल किशोर गुख्तार द्वारा 
सस्थापित वीर सेवा मत्दिर का जन्म, बिसरे हुए गौरवपूर्ण-जंन साहित्य, इतिहास ओर पुरातत्त्व के 
अनुसन्धान तथा दुल॑भ ग्रन्थों के प्रकाशनो व प्रचार-प्रसार द्वारा, समाज मे धामिक और चारित्रिक 
जागृति उत्पन्न करने के लिए हुआ। अतीत में यहाँ से अनेको उपयोगी प्रकाशन हुए हैं। यहाँ से 
सचालित “अनेकान्त' पन्निका अपनी ठोप-शोधपूर्ण सामग्री से विद्वत्समाज मे आज भी सम्मानित स्थान 
बनाए हुए है । 


हमे प्रसन्नता का अनुभव हो रहा है कि संस्था आचाये कुन्दकुन्द के द्विसहस्नाब्दी वर्ष के पुनीत 
अवसर पर एक बार पुन' आचारयवर के पुनीत मन्तव्यो को प्रकाशित कर आचारयंश्री के प्रति सक्रिय 
श्रद्धा-सुमन अपित करने का अवसर प्राप्त कर सकी है । 


प्रस्तुत कृति “परमाध्यात्मतरगिणी” श्री अमृतचन्द्र आचार्य के अमृतकलशो की सस्क्ृत व्याख्या 
में तिबद्ध है। सस्क्ृत व्याख्या का श्रेय श्री शुभचन्द्राचार्य को है। उक्त टीका का अक्षरश खडी हिन्दी 


बोली का अनुवाद आज तक दुलेभ था । प० श्री कमलकुमार शास्त्री कलकत्ता वालो ने इस कार्य को 
सम्पन्न किया । 


ग्रन्थ का कलिवर कंसा और क्या है ? इसका अवलोकन मनीषी करेंगे। हाँ, आचार्य मूल-वाक्‍्य 
आगम हैं, उनके भाषा-विस्तार करने मे कही चूक हो तो तत्त्वज्ञ और भाषाविद्‌ हमे सकेत दें, ताकि 
आगामी सस्करण मे उस चूक का परिमार्जन किया जा सके। ग्रन्थ उपयोगी होगा, इस भावना के 
साथ-- 


विनीत 


सुभाष जेल 
नई दिल्‍ली-२ महासचिव, 


दि० १५-१-६० वीर सेवा मन्दिर 


अपनी बात 


राजस्थान का प्रधान नगर जयपुर वर्तमान राजधानी चोटी के जैन धर्म के मर्मज्ञ विद्वानों का जन्म 
स्थान रहा है| उनमे आचार्य कल्प पूज्य पण्डित प्रवर श्री पं० टोडरमल जी विद्वानों के सरताज रहे हैं । 
उनको परम्परा मे श्रद्धेय विद्ृद्दर प० जी श्री जयचन्द जी छावडा का नाम विशेषरूप से उल्लेखनीय है । 
ये अपने समय के प्रतिभाशाली असाधारण विद्वान रहे है | ये न्याय शास्त्र के ही नही बल्कि जैन सिद्धान्त 
के पारगामी विद्वान थे । इन्होने न्याय ग्रन्थो के अतिरिक्त सिद्धान्त भ्रन्थो को ढृढारी भाषा मे विस्तत 
वचनिकारयं लिखी है जिनका समूचे जैत समाज मे बडी श्रद्धा एव भक्ति के साथ स्वाध्याय, मनन, 
चिन्तन एव शास्त्र सभाओ मे प्रचार होता चला आ रहा है । 

उन्होने “परम अध्यात्म तरगिणी” की देशभाषा-ढूढारी में विस्तार के साथ जनसाधारण के 
लाभार्थ टीका लिखी | भारतीय ज्ञानपीठ ने उक्त ग्रन्थ का आधुनिक हिन्दी भाषा में अनुवाद कराने का 
सुदृढ़ निश्चय किया । मैं उस समय उक्त सस्था मे प्रमुख रूप से सशोधन आदि के लिए नियुक्त हुआ था । 
श्री लक्ष्मीचन्द्र जी ने उक्त ग्रन्थ के भाषान्तर का भार मुझे सौंपा । मैंने अपनी बुद्धि के अनुसार उक्त ग्रन्थ 
का हिन्दी भाषान्तर तेयार किया। श्रीमान मन्‍्त्री जी ने कहा कि इतने विस्तार के साथ लिखे गए ग्रन्थ 
का प्रकाशन इंस समय इस सस्था से प्म्भव नही है। हाँ यदि अनुवादक इसको एक-चौथाई कर दे तो 
प्रकाशन सम्भव हो सकता है। मन्‍्त्री जी ने मुझे बुलाकर कहा कि आप इसे सक्षिप्त रूप दे दें तो सस्था 
की ओर से छपाना सम्भावित होगा। मैंने एक ही जवाब दिया कि “अगर कोई मनुष्य अपने घर के 
सामने विष वृक्ष को भी बढा ले तो भी कोई तटस्थ व्यक्ति उसे छोटा करने के लिए तैथार नही होगा ।” 
फिर यह तो अमृतमयी रचना है इसका सक्षेप करना मेरी अपनी बृद्धि मे नही जँचता इत्यादि | नतीजा 
यह हुआ कि उक्त ग्रन्थ का प्रकाशन उक्त ससस्‍्था से नही हो सका अस्तु वह ग्रन्थ मेरे पास ही रह गया । 

२५ पच्चीस वर्ष का लम्बा समय बीतने के बाद अचानक भाई बाबूलाल जी जैन ने मुझसे पछा-- 
क्या आपके पास कोई ऐसा ग्रन्थ है जिसको आपने भारतीय ज्ञानपीठ मे बैठकर सम्पादित, अनुवादित एव 
सशोधित किया हो। मैंने निश्छल भाव से उन्हे उक्त ग्रन्थ के अनुवादित होने की बात कही ॥ उन्होंने 
कहा कि आप उक्त ग्रन्थ को देखने के लिए दे सकते हैं क्या ? मैंने कहा हाँ जरूर दूगा यदि आपको ठीक 
जँचे तो आप उसका भरपूर उपयोग कर सकते हैं। आप चाहे तो अपनी इच्छानुसार उसे घटा-बढा भी 
सकते हैं । 
वे उक्त ग्रन्थ को दिल्‍ली ले गये। यथा समय उसे देखते रहे । देखने के बाद उनका विचार उसे 
काट-छाँटकर छपाने का हुआ। उन्होने उक्त काट-छाँट की बात मेरे को लिखित पत्र द्वारा सुझाई। मैंने 
सहर्ष स्वीकृति दे दी । उन्होने उसे छपवाने का अपना निर्णय बहाल रखा । मेरी स्वीकृति के बाद ही 
उन्होने उसे छपाना प्रारम्भ कर दिया । 

अब वह तत्त्व जिज्ञासुओ के हाथो मे पहुचने वाला है। इन्होने इसकी विस्तृत भूमिका भी लिखी 
है । इसके लिए मैं उन्तका हृदय से आभारी हूँ । 


ओ शान्ति । ओ शान्ति । ओ शान्ति, विनम्र ' 
फसल कुमार जैन, कलकत्ता 


९-१२-८६ 


दो शब्द 


इस ग्रन्थ के कलश श्री अमृतचन्द स्वामी के समयसार कलश के नाम से प्रसिद्ध है। उन पर संस्कृत 
टीका शुभचन्द्र आचार्य ने ' 'परमाध्यात्मतरगिणी के नाम से की है। जिसकी हिन्दी टीका अभो तक नही 
प्रकाशित हुई थी । श्री शुभचन्द्र आचार्य की सस्कृत टीका परमाध्यत्मतरगिणी का प्रकाशन हुआ परन्तु 
सस्क्ृत टीका की हिन्दी नही हुईैं। समयसार कल़शो पर जो समयसार ग्रन्थ मे प० श्री जयचन्द जी को 
दृढारी भाषा में टीका थी वही हिन्दो अर्थ की जगह छापी गईं। अत श्री शुभचन्द्र आचार्य की सस्कृत 
टीका का अभी तक हिन्दी अनुवाद हुआ ही नही । 

प० जयचन्द जी छाबडा जयपुर निवासी ने इसकी ढूढारी भाषा मे टीका की है इस बारे मे प० 
कमल कुमारजी शास्त्री ने अपने पन्न मे लिखा है जो “अपनी बात” शीर्षक से छपा है, जिससे जानकारी हुई । 

श्री अमृतचन्द स्वामी के कलश तो अमृत से भरे हुए है ही उस पर भी शुभचन्द्र जी ने सस्कृत 
टीका रचकर और प० श्री जयचन्द जी ने ढूढारी भाषा मे टीका करके उस अमृत को सब लोगो के पान 
करने के लिए सुलभ कर दिया। यह ग्रथ यथानाम अध्यात्म से ओत-प्रोत है। पढना शुरू करने पर 
छोडने के भाव ही नही होते । जैसे-जैसे पढते जाते हैं वेसे-वेसे अमृुतपान की तृष्णा बढती जाती है लगता 
है पीते ही जावे । जैसे-जैसे आगे बढते जाते है अहम मरता जाता है। तालाब की सीढियाँ उतरते जाते 
है कब सीढियाँ खत्म हो जाती हैं पता ही नही लगता और आत्मानन्द मे डुबकी लग जाती है। बाहर 
आता है तो पाता है कि मैं ग्रन्थ नही पढ रहा था कही खो गया था । 

इस ग्रन्थराज को छपाने के लिए दरियागज शास्त्र सभा मे बैठने वाले भाई-बहनो ने प्रेरणा करी 
और उनको प्रेरणा से ओर आथिक सहयोग से यह ग्रथ छप रहा है उनका मैं बहुत आभारी हूँ। खासकर 
प० पदमचन्द जी शास्त्री का जिन्होने प्रेरणा ही नही करी परन्तु सारे प्रफो को लगातार छ महीने तक 


दो बार सशोधन किया--उन्होने इतनी चेष्टा न की होती तो मात्र मेरे द्वारा यह काम सम्पन्न होना 
असम्भव था । अत उनका बहुत-बहुत धन्यवाद है । 


इस ग्रथ का प्रकाशन वीर सेवा मन्दिर से हो रहा है उनका भी बहुत आभार है। 


श्री सत्यता रायण शुल्ल, गीता प्रिंटिंग एजेंसी, जिन्होंने इस ग्रथ को छापा है उनका सहयोग प्रशस- 
नीय रहा अत. उनका भी आभार है। 


जब में कलकत्ता रहता था तब एक बार प० कमल कुमार जी से मालूम हुआ कि वे “प्रमाध्यात्म- 
तरगिणी की हिन्दी टीका कर रहे हैं यह बात करीब २४-२४ वर्ष पहले की है। इस ग्रथ की हिन्दी 
टीका हो जाये यह भावना बहुत दिनो से थी। १६८८ में जब मै कलकत्ता गया तब प० कमल कुमार-जी 
मदिर जी मे मिले। मैने कहा कि “पडित जी क्‍या वह टीका आप अपने साथ ही ले जायेंगे अगर 
आप देवें तो छपाने का उपाय करें।” पडित जो ने वह टीका दूसरे दिन जो ४०२ पृष्ठो मे हाथ से 
लिखी हुई थी मुझे दे दी । मेरी समझ मे यही था कि यह पडित जी का ही भाषानुवाद है। टीका मे 
कलश पर अन्वयार्थ फिर भावार्थ था फिर सस्क्ृत टोका का अन्वयार्थे था फिर भावार्थ था याने एक ही 
कलश पर दो भावार्थ थे। किसी-किसी कलशो पर भावार्थ नही था। अत. मैंने समझा की दो भावार्थ न 


(६) 


देकर जो ज्यादा उपयुक्त हो वह एक ही भावार्थ दिया जावे । दूसरे आजकल जैंन समाज में बहुत से 
प्रइत निमित्त उपादान के, आत्मानुभव के बारे में चल रहे हैं उत्त विषयो को और जोड दें तो ग्रथ ज्यादा 
उपयोगी हो जायेगा । इसलिए पडित जी से स्वीकृति लेकर यह उपयुक्त कार्य किया गया । मेरे को यह 
बात पीछे पडित जी के १-१२-५६ के पत्र से मालूम हुई जो पत्र इस ग्रथ में छपा है कि इस ग्रथ की टीका 
पडित प्रवर जयचन्द जी को दूढारी भाषा मे थी जिसका खडी हिन्दी में पडित कमल कुमार जी ने 
अनुवाद किया है। १-१२-८९ का पत्र मिला तब तक करीब-करीबव यह ग्रंथ छप चुका था । अन्यथा 
पहले मालूम होता तो प० जयचन्द जी की टीका के भावार्थ मे कुछ भी जोडने का प्रइन नही होता । 
उनकी टीका मे कुछ भी रहोबदल करने की न तो मेरे मे योग्यता है न अधिकार है । 


कही-कही पर भावार्थ नही था वह लिखा गया जैसा ऊपर लिखा है। दो भावार्थों मे जो ज्यादा 
उपयुक्त जेँचा वह लिया गया। कही पर दोनो भावार्थ को मिलाकर रखा गया है। जहाँ पर विषय 
खोलने का स्थल मिला वहाँ पर अलग से विषय खोला गया । कलश के अन्वयार्थ और सस्क्ृत टीका का 
अन्वयार्थ जैसा का तेसा ही है। मेरा सब लोगो से खासकर स्वाध्याय प्रेमियों से अनुरोध है एक बार 
स्वाध्याय जरूर करें । 


गाथा सूची जिनका भावार्थ अलग से लिखा गया है--गाथा नम०, पेज । 
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२/१० दरियागज, नई दिल्ली-२ 


हिन्दी टीकाकार पं ० कमल कुमार जो का 
संक्षिप्त परिचय 


पं० कमल कुमार जी जैन गोइल्ल सिद्धान्त शास्त्री, व्याकरण तीर्थ, न्याय तीर्थ, काव्य तीथे, 
साहित्य शास्त्री है। समाज के द्वारा उनको और बहुत सी उपाधियाँ प्रदत्त की हुई हैं। सन्‌ १९५४ से आप 
कलकत्ता रह रहे हैं। भारतीय ज्ञानपीठ कार्यालय में अनेक ग्रथो का सशोधन किया है। स्वतत्र हिन्दी 
रचनाओ की सख्या १३ है जिनमे जेन धर्मसार सम्रह २४०० दोहे मे प्रमुख है। अन्य रचनाओ की सख्या 
लगभग १००० छनन्‍्द और १००० इलोको में है। आप १६६७ से ब्रह्मचयं ब्रत का पालन करते हैं शुद्ध 
सात्विक भोजन करते है। आपका जीवन सादा एवं सरल है। हमेशा धर्म कार्यों मे दत्तचित्त होकर लगे 
रहते है। आपने जो हिन्दी रुपान्तर परमाध्यात्म तरंगिणी का किया है जिसको फूलस्केप ४०२ पन्चो को 
हाथ से लिख कर तैयार किया इसके लिए हम आपके बहुत आभारी हैं। आपके ही प्रयत्न से यह महान 
ग्रथ छपकर तेयार हुआ है और सबके पढने के लिए सुलभ हुआ है । 
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अस्तावनचा 


प्रमात्मा होना जीव का जन्मसिद्ध अधिकार है 
९ 


जीव : बीजभृत परमात्मा है: 


ससार मे दो प्रकार के पदार्थ हैं, एक चेतन और दूसरे अचेतन । चेतन पदार्थ वे हैं जिनमे जानने 
की शक्ति है अथवा जो अनुभव कर सकते हैं, सुख-दु ख का वेदन कर सकते है। इनके विपरीत, अचेतन 
या जड पदार्थ वे हैं जिनमे जानने की, अनुभव करने की शक्ति नहीं है, सुख-दुख का वेदन नही कर 
सकते । चेतन जाति के अन्तगगंत समस्त जीव आ जाते हैं, शेष सब पदार्थ अचेतन जाति के अन्तर्गत 
आते है। जीव द्रव्प सब अलग-अलग हैं--प्रत्येक जीव की एक स्वतत्र सत्ता है। उन सबका सूख-दू ख, 
जीवन-मरण, अनुभव और वेदना अलग-अलग है, जाति की अपेक्षा एक होते हुए भी व्यक्तित्व की 
अपेक्षा सब अलग-अलग है। पेड-पौधो से लेकर चीटी-मकोडे, मच्छर-मक्खी, पशु-पक्षी, कछआ- 
मछली, और मनुष्य--तभ-जल-थल के सभी जीव--चेतना शक्ति को लिए हुए हैं, इन सभी में जानने 
की शत है। यहाँ तक कि सूक्ष्म जीवाणु (बैक्टीरिया, वाइरस, इत्यादि), जो सब जगह पाए जाते है, 
उनमे भी यह चेतना शक्ति मौजूद है। जाति की अपेक्षा यद्यपि ये सभी जीव चेतन जाति के हैं, मूलभूत 
गुणो की अपेक्षा यद्यपि सबमे समानता है, तथापि उस चेतना शक्ति की अथवा उन गुणों की अभिव्यक्ति 
सबसे समान नही हैं--बस यही इनमे पारस्परिक अन्तर है। मनुष्य मे उस शक्ति की अभिव्यक्ति ज्यादा 
है, पशु-पक्षियो में उससे कम है, चीटी, मक्खी आदि मे और भी कम है, पेड-पोधो मे उससे भी कम है, 
ओर जोवाणओ में तो बहुत ही कम है--इतनी कम है कि वे अपनी चेतना शक्ति को महसूस भी नही कर 
सकते । एक ओर, जोव की शक्तियाँ कम होते-होते जहाँ इस चरम सीमा तक कम हो सकती है, वही 
दूसरी ओर, बढते-बढते वे मानव भे--जब वह मानवता के चरम उत्कर्ष को, महामानव आर्थात्‌ परमात्म 
अवस्था को प्राप्त करता है-परिपृर्णंता के शिखर पर पहुच सकती है। इस प्रकार प्रत्येक जीवात्मा मे 
परमात्मा होने को सम्भावना विद्यमान है और जीवाणु आदि को तरह लगभग जडवत रह जाने की 
सम्भावना भी । जीव की परमात्म अवस्था की ओर उन्नति अथवा जीवाणु अवस्था की ओर अवनति 
दोनो ही इसके स्वय के पुरुषार्थ पर निर्भर करती है, यह उन्नति का मार्ग चुने या अवनति का, यह निर्णय 
इसको अपनी स्वतत्रता है । इतना अवश्य जान लेना जझूरी है कि मनुष्य अवस्था ही वह पड़ाव है जहाँ 


( १० ) 
से इस जीव को आत्मोन्‍नति की यात्रा पर निकल पडने की सुविधा है। यद्यपि सज्ञी पचेन्द्रिय अवस्था से 
ही पुरुषार्थ चालू हो सकता है-यह जीव बीजभूत परमात्मा है बट के बीजो की तरह बट वृक्ष बनने 
की शक्ति को तरह परमात्मा बनने की शक्ति इसमे है जिसको अपने पुरुषार्थ से इसे व्यक्त करना है । 


जीव दुःखी है : 
वर्तमान में हम पाते हैं कि जीव दु खी है। यद्यपि विद्व का प्रत्येक प्राणी सुख चाहता है और 
उसका प्रत्येक प्रयत्न सुख-प्राप्ति के लिए ही होता भी है, परन्तु दु ख के सिवाय उसे कुछ भी प्राप्त नही 
होता । जीव का दु ख कंसे दूर हो इसके लिए जिस विज्ञान का आविष्कार हुआ, उसी का नाम धर्म है। 
जीव दु खी है, यह बात तो प्रत्यक्ष-सिद्ध है। वह दूं खी क्यो है, और उस दु ख को दूर करने का क्या उपाय 
है, इन बातो पर विचार करना है । 


दुःख का कारण ; 


प्रत्येक जीव में क्रोध-मान-माया-लोभ अथवा राग-ह्वेष पाये जाते हैं। यह वात प्रत्यक्ष देखने मे 
आती है कि जिस व्यक्ति में क्रोध-मान माया-लोभ की अधिकता होती है वह स्वय भी दुखी रहता है 
और दूसरे लोगो को भी वह अच्छा नही लगता । क्रोधी वाप से तो उसका बेटा भी बचना चाहता है। 
जिस आदमी मे क्रोध ज्यादा है वह किसी की हत्या तक भी कर सकता है, जिसमे मान ज्यादा है वह 
अपने सामने किसी दूसरे को कुछ नही समझता, माया की अधिकता में बेटा अपने माँ-बाप को ही ठग 
लेता है, लोभ के आधिक्य मे मनुष्य क्या-क्या अनाचार नही करता ” इस सबसे मालूम होता है कि 
जिनके पास राग-ह्ेष ज्यादा मात्रा मे हैं वे दुखी ही हैं और इन राग-द्वेष की मौजूदगो मे उनके जो भी 


कार्य होते हैं वे सब पाप-रूप ही होते है । 


सुख फी दिशा * राग-द्ेष का अभाव : 

जिस किसी व्यक्ति के राग-ह्ेष की कुछ कमी हो जाती है उसे हम भला आदमी कहते हैं, वह 
गलत कामो मे नही जाता और दूसरो के लिए उपयोगी/कार्यसाधक ही सिद्ध होता है, बाधक नही । 
यदि क्रिसी व्यक्ति के इनकी कमी कुछ ज्यादा मात्रा में हुई तो लोग उसे सज्जन कहते हैं | ऐसा व्यक्ति 
न्‍्यायपूर्वक आचरण करता है, सत्य बोलता है, दूसरो की रक्षा, सहायता, सेवा आदि करता है, और 
शान्‍्तपरिणामी होता है, उसके जीवन से सुगन्ध आती है । और जिस व्यक्ति मे राग-द्वेष की कमी और 
भी ज्यादा होती है वह साधु कहलाता है। मात्र साधु के वेश से कोई साधु नही हो जाता--वैश तो 
बाहर की बात है। अतरम मे राग-द्वेष के आशिक अभाव मे उसकी आत्मा साधु हो जाती है। ऐसी 
आत्मा की शान्ति का क्या कहना ! उसका जीवन फूल की तरह होता है--न केवल स्वय में सुगधित होता 
है अपितु इसरो को भी सुगधित कर देता है। और जिस आत्मा मे राग-द्वेष का सर्वेथा अभाव हो जाता 
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है उसकी शान्ति, उसका आनन्द, समस्त सीमाएँ तोडकर अपरिसीम-अनन्त हो जाता है, वह्‌ आत्मा 
पूर्णता को प्राप्त कर लेता है, परमात्मा हो जाता है । 

राग द्वेष का पूरी तरह अभाव हो जाना कोई असम्भव बात नही है, क्योकि जब ये राग-द्रेष किसी 
के ज्यादा हैं, किसी के कम है, किसी के और भी कम है तो कोई ऐसा भी हो सकता है जिसके ये बिल्कुल 
न हो। दूसरे शब्दो मे, जब ये अधिक से न्यून, न्यूनतर हो सकते है तो इनकी न्यूनतमता या इनका सर्वेथा 
अभाव भी अवश्य हो सकता है । 


राग-देष की मात्रा और दु.ख, इन दोनो मे सीधा सम्बन्ध है। जिनके राग-द्वेष ज्यादा हैं वे अपने 
आप में सदा दु खी है, बाहरी सामग्री अनुकूल होने पर भी वे महादु खी ही हैं। ओर जिनके इनकी कमी 
होने लगती है वे बाहरी अनुकूलताओ के बिना भी सुखी रहते है। साधु के पास कुछ भी बाह्य सामग्री 
न रहते हुए भी वह महासूखी है। क्यो ” इसलिए कि उसमे राग-द्वेष की कमी हुई और उत्तका स्थान 
सत्य क्षमा, विनय, सरलता, निर्लोभ, सतोष, ब्रह्मच्य आदि स्वाभाविक गुणों ने लिया । फलत साधु 
बाहरी अनुकलता के बिना भी सुखी हो जाता है। इससे पता चलता है कि जीव अपने राग-द्वेष की 
वजह से दु खी है, न कि बाहरी स्थितियो की वजह से । हमने आज तक सुख को प्राप्ति के लिए बाहरी 
अनुकूलताओ को प्राप्त करने के उपाय तो मिरंतर किये, परन्तु राग-हेष के त्याग का, नाश का उपाय 
फभी नही किया । इसलिए कदाचित्‌ बाहरी अनुकुलताएँ भी हमे मिली, तो भी हम सूखी नहीं हो सके, 
क्योकि सुख-प्राप्ति का सच्चा उपाय तो हमने कभी जाना नही । और, जब उपाय ही नही जाना तो 
सही प्रयत्त करने का तो प्रश्न ही नही उठ सकता था। यदि सच्चा उपाय जानकर तदनुकूल प्रयत्न करते 
““राग-दहेष के अभाव का पुरुषार्थ करते-तो जितने-जितने अंशो मे इनका अभाव कर पाते, उतने-उतने 
अशो में यह आत्मा सुखी होने लगता । 


इस विचारणा से यह निष्कर्ष निकलता है कि राग-द्वष ही दु ख है, इनका अभाव ही सुख है, और 
इनका सर्वेथा अभाव परम सुख है। अथवा, कहना चाहिए कि -- 
जीवात्मा--  राग-द्वेष "परमात्मा, 
या, जीवात्मा--विषयकषाय "- परमात्मा 


धर्म, अधसे, पुण्य ओर पाप : 


राग-हेष के अभाव का उपाय धर्म-मार्ग है, राग-द्वेष का अभाव जितने अशो मे हो उतना धर्म है 
और इनका पूर्णतया अभाव हो जाना ही धर्म की पूर्णता है। राग द्वेष का होना अधर्म है, और उसके दो 
भेद हैं-एक पाप और दूसरा पुण्य । ह्वेष तो तीन्र हो या मद, सब तरह से अशुभ या पाप ही है, राग की 
तीव्रता पाप है ओर मदता शुभ अथवा पुण्य है। दूसरे शब्दो मे कहे तो राग-द्वेष का अभिप्राय रखकर 
कुछ भी करना पाप-कार्य है, जबकि राग-द्वेष के अभाव के अभिप्राय से की गई प्रवृत्ति पृण्य-कार्य है। 


( १४ ) 
राग-द्वेंष की तीत्रता मे जो भी काम होते है वे सव पाप-रूप होते हैं, जैसे हिसा, झूठ, चोरी, 
कृशील, आसक्ति, अन्याय, अभक्ष्य-सेवन आदि। राग्र-द्वेष की मदता मे जो कार्य होते हैं, वे हैं अहिसा, 
सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचयं, अनासकित, न्यायपूर्वक प्रवृत्ति आदि | और राग-द्वेंष के अभाव मे तो जीव के दोनो 
ही प्रकार के कार्य न होकर यह मात्र वीतराग ही रहता है । 


राग-द्ेष की उपत्ति का मूल कारण : 


यहा यह प्रश्न उठना स्वाभाविक है कि राग-ह्वेष की उत्पत्ति का मूल कारण क्या है, वे क्यो पैदा 
होते हैं ” राग-द्वेष की उत्पत्ति का मूल आधार है जीव की अनादिकालीन मिथ्या मान्यता कि 'मैं शरीर 
है । यह जीव निजमे चैतन्य होते हुए आप ही जानने वाला होते हुए भी स्वय को चैतन्य-रूप न जान कर 
शरीर-रूप जान रहा है। शरीर और स्वय मे एकपना देखता है तो शरीर से सम्बन्धित सभी चीजो 
में इसके अपनापना आ जाता है। शरीर के अनुकूल सामग्री मे राग होता है और प्रतिकूल सामग्री से 
देष। शरीर ओर शरीर-सम्बन्धी पदार्थों मे अपनत्व के अलावा इसके जो शुभ-अशुभ विकारी भाव हो 
रहे हैं उतको भी अपने-रूप देखता है जिससे उन सबमे अहकार पेंदा होता है। अहकार को ठेस लगने 
पर क्रोध होता है। अहकार की पुष्टि के लिए 'पर' का-दृूसरे जड व चेतन पदार्थों का--सग्रह करना 
चाहता है तो लोभ पंदा होता है, और उपाय न बनने पर मायाचार रूप प्रवृत्ति करता है। इस प्रकार 
राग-ह्ेष का मूल कारण शरीर को अपना मानना है, कर्मेजनित अवस्था मे अपनापना मानना है। यह 
मिथ्या मान्यता तभी मिट सकती है जब यह जीव अपने को पहचाने और जाने कि मैं शरीर नही, शृुभ- 
अशुभ भाव अर्थात्‌ राग-द्वेष भी मै नही, मैं तो इन सबसे भिन्न ज्ञान का मालिक, एक अकेला चेतन्य 
तत्त्व हूँ । 

अपना अपने-रूप अनुभव 


जब हम अपने को शरीर-रूप अनुभव करते हैं तो समस्त प्रकार की आकुलताएं हमे घेर लेती हैं, 
नाना प्रकार के विकल्प आ खडे होते हैं--इतनी बात तो हम सभी के द्वारा अनुभूत है क्योकि स्वय को 
शरीर-रूप तो हम सदा से देखते चले आ रहे हैं। इसके विपरीत, जब हम अपने को अपने-रूप, चेतन्य- 
रूप अनुभव करते है तो कोई आकुलता नही रहती क्योकि जो ज्ञान-स्वभावी चैतन्य है उसका न तो कोई 
जन्म है और न ही कोई मरण, उसके अनन्त गरुणो मे से न तो कोई कम होने वाला है और न ही कही 
बाहर से आकर कुछ उसमे मिलने वाला है। अत न तो कुछ बिगडने का अथवा चले जाने का भय हो 
सकता है, और न ही कुछ आने का या मिलने का लोभ | चूकि सभी आत्माएँ इसी प्रकार ज्ञान-स्वभावी 
हैं इसलिए उनमे न तो पारिस्परिक तुलना का ही कोई प्रइन उठ सकता है और न ही किसी प्रकार की 
ईर्ष्या या अभिमान के पैदा होने का प्रसग प्राप्त हो सकता है। इस प्रकार स्वय को चैतन्य-रूप अनुभव 
करने पर किसो प्रकार की कषाय पैदा होने का, राग-द्वेष होने का, कोई कारण ही नही रह जाता। 


( १३ ) 
दुख के मौलिक कारण राग-द्वेष शरीर मे अर्थात्‌ 'पर' में अपनापना मानने से पैदा होते हैं और निज 
आत्मा को निजरूप अनुभव करने से मिटते है। यह नियम गणित के “दो जमा दो बराबर चार“ के नियम 
की तरह सुस्पष्ट है, इसमे सशाय अथवा रहस्य की कोई गुजाइश ही नही है । 


अब तक की चर्चा का साराश निकलता है कि दो बाते जाननी जरूरी है -एक तो यह कि दुख 
राग-देष की वजह से है, पर-पदार्थो की वजह से नहीं । और दूसरी यह कि अपने चेतन्य को पहचाने बिना 
शरीर से अपनापन नहीं मिट सकता, शरीर से अपनापन सिदें बिना राग-हेष नहीं सिट सकता और राग- 
हेष सिठे बिना यह जीव कभी सुखी नही हो सकता । इस जीव को एक ही रोग “राग और द्वेष” और सभी 
जीवो के लिए--चाहे वे किसी को भी मानने वाले क्यो न हो--दवा भी एक ही है सरीर और कर्मफल 
से भिन्न अपने को चैतन्य रूप अनुभव करना जिससे राग-ह्वेष का अभाव हो। सही दवा को न पाकर 
और अन्यथा क्रिया-कलापो को दवा मानकर इस जीव ने अपना रोग बढाया ही है। राग-हेष का अभाव 
ही एक मात्र धर्म है। राग-द्वेष का अभाव कंसे हो ? क्योकि लौकिक मे देखा जाता है कि जिन लोगो को 
अथवा जिन चीजो को हम अपनी नही देखते हैं--जानते हैं उनके हानि-लाभ और मरण जीवन को 
जानने पर भी हमे कोई सुख-दु ख नही होता । क्योकि हमे अपनी चीज की पहचान है अत वे पर रूप 
दिखाई देती है अपनी नहीं। इसी प्रकार से अगर शरीरादि से भिन्न निज आत्मा का ज्ञान उसी ढग का 
हो जाता तो शरीरादि भी पररूप दिखाई देने लगते तब उनमे भी सुख-दुख राग-द्वेष नही होता । जब 
शरीरादि ही पररूप दिखाई देते हैं तव शरीर से सम्बन्धित अन्य स्त्री पुत्रादि अथवा धनादिक त्तो अपने 
आपही पर हो जाते है तब उनके सयोग-वियोग में ह्षं-विषाद न होता यह बात प्रत्यक्ष है। राग-द्वेष का 
अभाव कैसे हो ? उनके अभाव के हेतु निज चेतन्य को किस प्रकार पहचाना जाये ? अत अब इस बारे में 
विस्तार से विचार करना है। 


आत्म-विज्ञान : 


यदि नकारात्मक ढग से कहे तो राग-द्वेंष का अभाव और सकारात्मक ढग से कहे तो परम सुख 
की उपलब्धि, यही साक्षात्‌ धर्म है। साधन की दृष्टि से राग-हेष के अभाव के उपाय रूप विज्ञान को 
भी धर्म कहा जाता है। भगवान सहावीर ने निजमे राग-ह्ेष का समूल नाश करके परम सुख को प्राप्त 
किया और इस आत्म-विज्ञान को ससार के समस्त जीवो के हितार्थ बतलाया । ससारी जीव अशद्ध है और 
राग-द्वेष ही उसकी अशुद्धता है । वह कब से अशुद्ध है ? यदि पहले शुद्ध था तो अशुद्ध क्यो और कैसे हुआ ? 
इन प्रश्तो का समाधान है कि जेसे खान से निकाला गया सोना कीट-कालिमा से मिला हुआ ही निकलता है, 
पहने कभी शुद्ध रहा हो और फिर अशुद्ध हो गया हो, ऐसा नही है, वल्कि ऐसा है कि वह सदा से अशुद्ध था, 


जसली- खब- 


( १४ ) 

शुद्ध होने को योग्यता भी उसमे सदा से छिपी थी, और अब धातु-विज्ञान की एक विशिष्ट विधि द्वारा शुद्ध 
हो जाता है। ठीक इसी प्रकार की स्थिति ससारी जीव की भी है। वह भी अनादिकाल से अशुद्ध है, और 
शुद्ध होने की योग्यता भी उसमे सदा से अन्तहित है । इसके अशुद्धिकरण के लिए भी एक विशिष्ट उपाय है, 
उसे ही ऊपर आत्म-विज्ञान कहा गया है । परन्तु, दुष्टान्त और दाष्टान्त मे जहाँ इतनी समानता है, वही 
इनमे एक गम्भीर अन्तर भी है क्योकि दृष्टान्त सदा आशिक रूप से ही दाष्टान्त मे घटित हुआ करता है, 
पूर्ण रूप से नही । उस अन्तर को समझ लेना भी आवश्यक है । खनिज स्वर्ण तो एक जड पदार्थ है, उसको 
शुद्ध करने के लिए तो कोई दूसरा, कोई घधातुकर्मी चाहिए। परल्तु जीव तो चेतन है, स्वय सामथ्येवान 
है, अपनी अशुद्धता का सही कारण समझकर और उसके अभाव का सही उपाय करते हुए इसे तो स्वय ही 
अपने को शुद्ध करना है। न तो उसको शुद्ध करने का दायित्व किसी दूसरे को है और न ही किसी दूसरे मे 
इसको शुद्ध करने की सामथ्य है। जो आत्माएँ अशुद्धता के रोग से स्वय को मुक्त कर सकी वे इस जीव 
को उस मारे की, उस विज्ञानकी केवल जानकारी दे सकती हैं, पुरुषार्थ तो इसे स्वयं ही करना पडेंगा । 
भगवान्‌ महावीर ने स्वय को शुद्ध करके जोव मात्र को सम्बोधित करते हुए कहा कि है जीवो, तुम भी 
मेरी भांति स्वय को शुद्धात्मा बना सकते हो । 


जीव का कर्म व शरीर से सम्बन्ध, और पुनर्जेन्स : 


यच्पि यह जीव ज्ञान-दर्शन स्वभाव वाला है, तथापि अशुद्ध अवस्था मे इसके साथ कर्मो का सबंध 
है। उस कमं-सम्बन्ध की वजह से इसको बहिरग मे तो शरीर की प्राप्ति है और अतरग मे रागर-ह्ेष रूप 
विकारी भावो की प्राप्ति है। यह स्वयं को न जानकर-मैं कौन हूँ, मेरा क्या स्वरूप है, इत्यादि की 
जानकारी से बेखबर--इन शरीर-मन-वचन को ही आत्मा मान रहा है, क्रोधादि भावों को ही अपने 
भाव मान रहा है। जिस शरीर को प्राप्त करता है, उसी शरीर-रूप अपने को मान लेता है। शरीर की 
उत्पत्ति से अपनी उत्पत्ति, शरीर के नाश से अपना नाश, शरीर मे रोग होने से स्वय को रोगी, और 
शरीर के स्वस्थ होने से स्वय को स्वस्थ मानता है, जबकि वस्तुस्वरूप इसके विपरीत है--जीवात्मा 
का अस्तित्व अलग है,--शरीर का अस्तित्व अलग, द्ारीर का नाश होने पर भी आत्मा का नाश 
नही होता । 

जीवात्मा का पुनर्जन्म है। प्रत्येक आत्मा जिस-जिस प्रकार के परिणाम या भाव करता है, उन्ही 
के अनुसार अच्छी-बूरी गति को प्राप्त होता है। जिन जीवो के परिणाम सरल हैं, माया और पाखण्ड से 
रहित हैं, वे देवगति को प्राप्त करते हैं। जिनके मायायुक्त परिणाम है--सोचते कुछ हैं और करते कुछ 
और ही हैं--वे पशु-पक्षी आदि हो जाते हैं। जो अल्प-आरभी और अपेक्षाकृत सतोषी जीव हैं, वे मनुष्य 
होते हैं। और, जिनके बहुत आरम्भ और बहुत परिग्रह की लालसा होती है, वे नारकी होते है। गति 
के समान ही वातावरण आदि की प्राप्ति भी जीव को पूर्वकृृत परिणामों के अनुसार ही होती है। कोई 
धनिक परिवार मे पैदा होता है तो कोई गरीब के घर। कोई गरीब के घर पैदा होकर भी धर्तिक परि- 
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वार में चला जाता है। किसी को किंचित्‌ परिश्रम मात्र से सब साधन-सामग्री सुलभ हो जाती है और 
किसी को बहुत चेष्टा करने पर भी प्राप्त नही होती । इन सब बातो से कर्म की विचित्रता मालम होती 
है। जीव जिस प्रकार के अच्छे-बुरे परिणाम करता है, उसके अनुसार ही उसके कर्म-सम्बन्ध होता है । 
और, कर्म के माध्यम से वेसा ही फल कालान्तर मे उसको मिलता है। दोष कर्म का नही, हमारा ही 
है। कर्म तो मात्र एक माध्यम है। यह जीव जैसा बीज बोता है, वैसा ही फल इसको प्राप्त होता है । 


यद्यपि इस जीव की कर्म के सयोग से उपरोक्त प्रकार की विभिन्न व विचित्र अवस्थाएँ हो रही 
हैं, तथापि इसका मूल स्वभाव, इन सब परिवतेनो-विकारों से अछूता बना हुआ है। उस चैतन्य को, 
अपने मौलिक स्वभाव को हम कंसे पहचाने ” इसके लिए हमे वस्तुस्वरूप को तनिक गहराई से 
समझना होगा । 


वस्तु : सामान्य विशेषात्मक : 


प्रत्येक वस्तु, चाहे वह चेतन हो या अचेतन, सामान्यविश्ेषात्मक है। सामान्य” और 'विशेंष' ये 

दोनो ही वस्तु के गुणधर्म है, अथवा कह सकते हैं कि -- 
वस्तु - सामान्य + विशेष । 

सामान्य वस्तु की वह मौलिकता है जो कभो नहीं बदलती जबकि वस्तु की जिस समय जो 
अवस्था है वही उसका 'विशेष' है। वस्तु की अवस्थाएँ बदलती रहती है। मान लीजिए कि सोने का 
एक मुकुट था, फिर उसको तुडवा कर हार बनवा लिया गया, कालान्‍्तर में हार को तुडवा कर कगन 
बनवा लिया गया--अवस्थाएँ तो वदली, परल्तु सोना सोनेरूप से कायम रहा । इस उदाहरण मे मुकुट, 
हार, कगन आदि तो विशेष हैं जबकि स्वर्णत्व सामान्य है। अवस्थाएँ तो नाशवान हैं परन्तु वस्तु की 
मोलिकता या वस्तुस्वभाव अविनाशी है, शाइवत है, ध्रूव है। इसी प्रकार एक बालक किशोर अवस्था 
को प्राप्त होता है, फिर कालक्रमानुसार किशोर से युवा, युवा से प्रीढ, और प्रोढ से वृद्ध होता है। 
बालक, किशोर आदि अवस्थाएँ तो बदल रही हैं, परन्तु मनुष्य मनुष्यरूप से कायम है। अवस्थाओ या 
विशेषों के परिवर्तित होते हुए भी उन सब विशेषों मे मनुष्यत्व सामान्य ज्यो का त्यों है। यही बात 
पौद्गलिक वस्तुओ के सम्बन्ध में है--जैसे दूध को जमा कर दही बनाया गया, दही को बिलोकर मक्खन 
और मक्खन को गर्म करके घी बनाया गया। यहाँ दूध, दही आदि सब अवस्थाओं मे गोरसपना एक 
रूप से विद्यमान है। अथवा, जैसे पुद्गल की वृक्ष-स्कध रूप एक अवस्था थी, वह काट डाला गया तो 
लकडी रूप अवस्था मे परिणत हुआ, फिर वह्‌ लकडी जलकर कोयला हो गईं और फिर वह कोयला भी 
धीरे-धीरे राख मे बदल गया, परन्तु पुदूगल पदार्थ पुद्गल रूप से अभी भी कायम है। अब चेतन पदार्थ 
का एक और उदाहरण देते है। एक मनुष्य मर कर देव दो गया, वह देव सकक्‍्लेशभाव से मरा तो पश्म 
ही गया, पशु से पुत मनुष्य पर्याय प्राप्त की। अवस्थाएँ तो बदली परन्तु जीवात्मा वही-की-वही है। 
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इसी प्रकार किसी आत्मा के द्वेष-रूप भाव हुए, फिर द्वेष का अभाव होकर राग-रूप भाव हो गए, फिर 
राग का भी अभाव होकर वीतरागता रूप परिणति हुई। इन सब परिव्तेनो-परिणतियों के बावजूद 
आत्मा अपने आत्म रूप से ही कायम है। वस्तुओ में ऐसा परिवर्तन लगातार होता रहता है! हरेक 
पौद्गलिक चीज नई से पुरानी होती रहती है, और यह बदलाव उसमे प्रतिक्षण होता रहता है। एक 
किताब जिसके पन्ने तीस-चालीस साल मे पीले पड जाते है, कागज कमजोर हो जाता है, तो ऐसा नही 
है कि वह बदलाव उसमे चालीस बरस बाद आया है। वह कागज तो प्रतिक्षण पीला हुआ है, कमजोर 
हुआ है। एक बालक अचानक युवा नही हो जाता या एक युवा अचानक वृद्ध नही हो जाता अपितु वह 
प्रतिक्षण वृद्ध हो रहा होता है। परल्तु सृक्ष्म परिवर्तन, प्रतिसमय होने वाला बदलाव हमारी पकड में 
नही आता । जब काफी वक्‍त गुजर जाता है तब हमारी पकड मे आता है, स्थूल परिवर्तेन को ही हमारी 
बुद्धि पकड पाती है। पुद्गल का पुद्गल रूप हो परिणमन होगा, चेतन का चेतन रूप ही परिणमन होगा । 
चेतना का परिणमन कभी चेतन-स्वभाव का अतिक्रमण नही रह सकता, और पुदूगल का परिणमन कभी 
पुदूगलत्व का अतिक्रमण नही कर सकत।। दूसरे शब्दों मे, चेतन कभी अचेतन नही हो सकता, और 
अचेतन कभी चेतन नही हो सकता । 
सामान्य! और “'विज्येष' एक ही वस्तु के स्वभाव होते हुए भी परस्पर भिन्न हैं। सामान्य एक है 
और “विद्येष” अनेकानेक, सामान्य! अपरिवर्तनीय-अविनाशी है जबकि “विशेष परिवर्ततशील या नाश- 
वान । सामान्य और विशेष मे यद्यपि भेद है फिर भी वे अभिन्‍न हैं-उनको एक-दूसरे से अलग नही 
किया जा सकता । अथवा यू कह सकते हैं कि सिर्फ सामान्य या सिर्फ विशेष का होना असम्भव है। 
वस्तुत एक के बाद एक होने वाले विभिन्‍न विशेषों मे जो सातत्य, एकता या समानता का भाव है 
वही सामान्य है। वस्तु का सामान्य” मोतियो के हार के डोरे की तरह सर्व विशेषों में निरतर विद्यमान 
एक भाव है। मिट्टीपना सामान्य है और मृतिका-पिण्ड, घडा, ठोकरा आदि उसके विशेष हैं--सभी 
विद्येषो मे सामान्य एक रूप से व्याप्त है। विशेष बदल रहे हैं, सामान्य एक रूप से कायम है। इसी 
प्रकार आत्मा चैतन्य रूप से कायम है, परन्तु उसकी अवस्थाएँ बहिरग और अतरग--दो प्रकार से-- 
बदल रही हैं । बहिरग मे तो यह आत्मा शरीर के सम्बन्ध को अपेक्षा कभी मनुष्य, कभी देव, कभी पशु, 
कभी नारकी रूप से परिणमन करता है, और मनुष्यादि पर्यायो मे पुन जैसा कि ऊपर जिक्र कर चुके 
हैं--बालक, युवा, वृद्ध आदि रूप बदलता रहता है। दूसरी ओर, अन्तरग की अपेक्षा इस आत्मा मे 
कभी क्रोध होता है तो कभी मान, कभी माया रूप परिणाम होते हैं तो कभी लोभ रूप, और कभी इन 
कषाय-परिणामों के अभाव रूप वीतराग, शुद्ध परिणाम होते है, परन्तु इन स भी परिणतियों में चेतन्य 
तो चैतन्य रूप से सदा कायम है । वह तो अविनाशी है, सदाकाल एक-सा रहने वाला हैं। 
चैतन्य-सामान्य को पहचाने बिना धर्म की शुरुआत सम्भव नही, यह निश्चित है। परत्तु विज्येपो 
मे ही उलझे रहने के कारण, उन्ही मे अपनत्व-बुद्धि होने के कारण हम ससारी जीवो के लिए उस 
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चैतन्य को पकड पाना मुश्किल लग रहा है। ऊपर दिये गये पुरंगन-सम्त्रन्धी उद्दहरणों में स्वृर्णयना, 
गोरसपता, मिट्टीपना आदि सामान्यो को पकड पाना तो आसान है, परन्तु देव-मनुष्य आदि बाह्य पर्यायो 
और क्रोधादिक अतरग परिणामों के परे, उनसे विलक्षण उस चेतना-सामान्य तक पहुँच पाना हमारे 
लिए कठिन हो रहा है। अपनी वर्तेमान स्थिति मे हम 'विशेषो' के तो नजदीक खडे है और सामान्य 
हमसे दूर, बहुत दूर है। अतः यह अनुचित नही होगा कि हम विद्येषों को यह और सामान्य को वह 
द्वारा अभिव्यक्त करें, और तब इस प्रतीकात्मक शैली मे पूर्ण वस्तु की अभिव्यक्ति होगी 'यह + वह द्वारा । 


सामान्य-विशेष को समझाने की : प्रतीकात्मक शेली : 


जो उगली से दिखाया जा सके, जिसकी ओर इशारा किया जा सके, वह तो 'यह' है। और जो 
देखा तो न जा सके परन्तु जिसकी सत्ता हो, जो जाना न जा सके परन्तु जिसका अस्तित्व हो, जो विद्य- 
मान हो, वह वह हैं। विज्ञान जिसे जान सकता है वह “यह है, जिसे विज्ञान नही जान सकता वह 
'वह' है। विज्ञान का सम्बन्ध “इस' से है ओर धर्म का सम्बन्ध 'उस' से है। इसी वजह से विज्ञान और 
धर्म का कोई भी मिलान नही है। 'यह' 'वह' नहीं हो सकता और 'वह' 'यह' नहीं हो सकता, फिर भी 
वे दोनो अलग नही हैं। 'यह' बहुत निकट है, 'वह बहुत दूर है। “यह बुद्धि के द्वारा, मन के द्वारा, 
इन्द्रियों के हारा जाना जा सकता है। 'वह' अनुभव में आता है, परन्तु व्यक्त करते ही, शब्दों का जामा 
पहनाये जाते ही 'यह' हो जाता है। यहाँ तक कि उसको कोई नाम देते ही वह 'यह' हो जाता है। ज्ञान 
की सीमा होती है परन्तु अनुभव निस्‍्सीम होता है। वह निकटतम भी है और सबसे दूर भी है। पूर्ण 
वस्तु यदि एक वृत्त है, सकंल है तो 'वह है केन्द्र और “यह है परिधि। केन्द्र एक बिन्दु रूप है और 
परिधि है एक अन्तहीन चक्कर । 

धर्म कहता है कि तुम 'वह' ही हो। कोई यात्रा की दरकार नही है । तुम यही और अभी “उसे' 
पा सकते हो । अगर 'इस' का अतिक्रमण करो तो 'उस' में होगे। केन्द्र पर जाने के लिए परिधि का 
अतिक्रमण करना होगा। केन्द्र परिधि नही है, यदि परिधि होती तो अब तक ,पहुच जाते। परन्तु 
परिधि पर दौडो तो भी केन्द्र पर नही पहुच सकते। उसके लिए तो केन्द्र की ओर मुह करके छलाग 
लगानी पडेंगी । 

जिसका कोई नाम है वह यह है। जैसे आप पुरुष हैँ, स्त्री है-ये भी नाम हैं। लेबल लगाना 
मात्र परिधि है। कोई केन्द्र है जो बिना नाम का है। पुरुष-स्त्री होना, युवा-वृद्ध होना, स्वस्थ अस्वस्थ 
होना, सुदर-कुरूप होना--ये सब “यह के हिस्से हैं। इन सबके परे कुछ है, यदि उसको अनुभव किया 
तो 'वह' का स्पर्श होता है । 

हम एक मृत ससार मे रहते हैं। वह मृत ससार ही 'यह' है, जो मरण से रहित है वह “वह है । 
उसको परमात्मा कहना भी उस पर लेबल लगाना है। यदि हम निविकल्प अवस्था मे हैं तो “वह हैं, 
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ओर यदि विचार मे हैं तो 'यह' हैं। जब विचार मे हैं तो अपनी आत्मा मे नही हैं। जितने गहरे विचार 
में जाते हैं उतने ही 'वह' से दूर हो जाते हैं। क्‍ 

समाज हमारे 'वह' मे रस नही लेता, ससार तो 'यह' मे रस लेता है। यह हमारे अहकार से 
मिला हुआ है “अपने नाम से, अपने माँ-वाप और परिवार से, अपनी शिक्षा से, अपने पद से, अपने 
सम्प्रदाय से, अपनी भाषा से, अपने देश से जुडा हुआ है । ये सव हमारे 'यह' के हिस्से हैं न कि 'वह' के । 
'वह किसी से जुडा हुआ नही है, 'वह' किसी से सम्बन्धित नही है, 'वह' तो एक अकेला है। 'वह' तो 
अपने आप में परिपूर्ण हे। जब एक बार 'वह' अनुभव मे आ जाएगा तो 'यह' ऊपरी दिखावा मात्र हो 
जाएगा। फिर सब जगह वह' ही 'वह' दिखाई देगा । तब 'यह' दूर हो जाएगा और 'वह' नजदीक 
हो जाएगा । 

अगर कोई व्यक्ति नाटक मे पार्ट कर रहा है तो वहाँ पर जो पार्ट है, वह 'यह' है। और जो पार्ट 
करने वाला व्यक्ति है वह 'वह' है। रोल अदा करते हुए भी उसे वह कौन है इसका ज्ञान है। 'यह' की 
लाभ-हानि, यश-अपयश, जीव-मरण होते हुए भी उसे कोई सुख-दु ख नही, क्योकि उसने वह मे अपने 
को स्थापित कर रखा है। उसके लिए 'वह' नजदीक है और 'यह' दूर है। इसी प्रकार घडा 'यह' है और 
माटी वह है। दोनो साथ-साथ हैं, परन्तु घडे के न रहने पर भी मादी का अभाव नहीं है। घडे के 
फूटने पर भी माटी “वही रूप से कायम है। इसी प्रकार आत्मा की स्थिति है। आत्मा का चेतनपना 
'वह' है और क्रोधादि अवस्थाएँ यह हैं। यदि हमने शरीर को और कोधादि को ही अपना मान रखा 
है, चेतन्य को अपना नही माना है, तो हमने 'वहु को न जानकर, यह को ही वह माना है। यह 
नाशवान है, अत' 'यह' के नाश से 'वह' का नाश मान रहे हैं। सही ज्ञान होने के लिए 'यह-+वह' का 
ज्ञान होना जरूरी है। सिर्फ वह' को ही मानें तो सही ज्ञान नही है, सिर्फ यह को ही मानें तो भी सही 
ज्ञान नही है। 'वह' को यह मार्ने, या यह को वह माने, या वह को अलग और “यह को अलग 
माने, तब भी वस्तुस्वरूप का सही ज्ञान नही है। 'यह' और वह एंक साथ एक समय में होते हुए अलग 
भी हैं और 'वह' के बिना यह नही, 'यह' के बिना वह नही है। परन्तु, वह 'यह' नही है और यह 
'वह' नही है। जो वह को नही जानता, उसके 'यह' मे ही 'वह पना आ जाता है। अत उसको “यह' 
मे 'वह' छडाने के लिए “वह का ज्ञान कराने का प्रयत्न किया जाता है। और जो लोग “यह को 
नही मानते, उसे मिथ्या, भ्रम, माया आदि कहते हैं उन्हें 'यह' का ज्ञान कराने का प्रयत्न किया जाता 
है, जिससे कि दोनो ही प्रकार के लोर 'यह- वह' का ज्ञान कर लें, सही ज्ञान प्राप्त हो जायें । 


विशेषो का ससार: नाठकवत्‌ वा स्वप्तवत : 


मान लीजिये कि कोई अभिनेता अभिनय करते हुए अपने असली रूप को भ्रूल जाता है, नाटक 
या फिल्म में अपने पार्ट या रोल को ही वास्तविकता मान लेता है, और फलस्वरूप दुखी-सुखी होने लगता! 
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है। तो फिर उसका वह दुख कंसे दूर हो ” उपाय बिल्कुल सीधा है। यदि उसे अपने निजरूप का-- 
जिसे वह अभिनय के दौरान भुला बैठा है--फिर से अहसास करा दिया जाये, तो उसका रोल वास्तविक 
न रह कर केवल नाटकीय रह जायेगा और अभिनय करते हुए भी उसका भीतर मे दुखी-सुखी होना 
मिट जायेगा । यही सही उपाय है उसका दुख दूर करने के लिए। रोल को बदलना सही उपाय नही 
है क्योकि रोल्स तो अमीर का, गरीब का, निर्बेल का कर्माधीन मिलते ही रहेगे। परन्तु यदि अपना 
खुद का अहसास बत्ता रहे तो चाहे जेसा भी रोल हो उसको अदा करते हुए भी दुखी नही होगा । 

बिल्कुल इसी प्रकार इस जीव की स्थिति है। आत्म-विज्ञान के सर्वप्रथम ओर मोलिकतस सूत्र 
फे रूप मे भगवान्‌ सहावोर ने बतलाया कि अपने उस चेतन्य सामान्य का आश्रय लेकर ही यह जीव 
अन्ततः राग-देष का अभाव कर सकता है। मनुष्य, पशु आदि शरीरो का सम्बन्ध और क्रोध-मानादि 
विकारो का होना तो मात्र उस चेतन-वस्तु के विशेष है, आत्मोन्‍त्रति का मार्ग तो इन अनित्य-नाशवान 
अवस्थाओ से भिन्‍न चैतन्य सामान्य में तादात्य, अपनापना स्थापित करता है। इसने भी स्वय को न 
पहचान कर, कर्मजनित रोल को ही वास्तविक मान लिया है, इसलिए दुखी-सुखी हो रहा है। दुख से 
बचने के लिए इसने समय-समय पर उन रोल्स को बदलने की चेष्टा तो की, ओर कर्म के उदय के अनु- 
सार कदाचित्‌ इसका रोल बदल गया तो इसने स्वय को सुखी मान लिया, परन्तु इन रोल्स से भिन्‍न 
जो अपना स्वरूप है उसे जानने की चेष्टा नही की। यदि करता तो रोल मे असलियत का भ्रम मिट 
कर वह मात्र नाटक रह जाता । फिर इसे चाहे जो भी रोल्स मिलते इसका उनमे दुखी होना असभव था। 


जीव की इस विडम्बना को देखकर भगवान्‌ महावीर ने बतलाया कि तू यदि कमकृत रोल मे 
असलियत मानेगा तो नये-तये रोल्स करने के लिए कर्मों का सचय करता रहेगा, उन कर्मो के अनुसार 
तुझे रोल करने पडेंगे। पुत यदि उनमे अपनापना मानेगा तो फिर नये रोल्स के कारणभूत कर्मो का 
सचय होगा । तेरी यही दशा अनन्त काल से चली आ रही है। यदि तू स्वय को पहचान कर कर्मजनित 
रोल को मात्र रोल समझ ले, तो फिर न तो तृ ही उस रोल की वजह से दुखो-सुखी होगा और न ही 
तुझको नये रोल्स करने के लिए कर्म का सचय होगा । और इस प्रकार अन्त मे जब पूर्व॑ंसचित कर्मों के 
द्वारा रचा हुआ तेरा अन्तिम रोल भी समाप्त हो जायेगा तो फिर इन कर्मजनित रोल्स से सर्वथा रहित 
जैसा तू निज में है वेसा ही रह जायेगा । 

इस वात को तनिक विस्तार से समझना ठीक होगा । यह जीव निरन्तर कर्म के अनुसार मनुष्य- 
देव-पशु-तारकी का रोल कर रहा है। चूकि अपने को नही जानता कि मैं चेतन्य हूँ, अत उस रोल को 
ही अपना स्वरूप मानता है और दुखी-सुखी होकर नवीन कर्मों का सचय करता है। इन कर्मों के फल- 
स्वरूप फिर नया रोल मिलता है। यदि अच्छे कर्मों का सचय किया तो धनवान का, राजा-महाराजा 
हे, नीरोग-स्वस्थ-सुन्दर-बुद्धिमान व्यक्ति का, इस्द्र-देवेन्द्र आदि का रोल मिल जाता है। यदि ब्रे 
कर्मों का सचय किया तो गरीब-दरिद्व का / रोगी-अपग-कुरूप-मूर्खे व्यक्ति का, पश-पक्षी आदि का रोल 
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मिल जाता है। जो भी अच्छा-बुरा रोल मिलता है वह इस जीव की इच्छा के आधीन नही मिलता, 
अपितु इसके पूर्वकृत कर्मों के आधीन ही मिलता है। चूकि यह जीव स्वय को, निजरूप को नही जानता, 
अत उस कर्कुृत शरीर को मान लेता है कि “यही मैं हँ' और उसी के साथ समूचे परिवार मे, समूची 
बाह्य सामग्री मे भी अपनापना मान लेता है। अपनी इस मान्यता के वशीभूत हुआ यह जीव जब इनके 
वियोग को प्राप्त होता है तो मेरा अमुक मर गया, 'मैं मर गया, 'मेरी अमुक चीज चली गयी, “मैं 
लुट गया इत्यादिक प्रकार से रोता है, दुखी होता है। अथवा किसी व्यक्ति-वस्तु का|वियोग इसे न भी 
हुआ हो तो “अमुक की प्राप्ति नही हुई इस प्रकार किसी न किसी पदार्थ का अभाव इसको खटकता 
रहता है, जैसे कि स्वास्थ्य, धन, पद, प्रतिष्ठा का अभाव या स्त्री, सतान आदि का अभाव । इस प्रकार 
जब यह दुखी होता है तो वर्तमान अवस्था को दुख का कारण मानकर दूसरी अवस्था प्राप्त करने की 
चेष्टा करता है। जैसे कि गरीबी को दुख का कारण मानता है तो धनवान वनना चाहता है। परच्तु 
यह नही समझता कि इन अवस्थाओ में बदलाव होना भी पूर्वेसचित कर्मो के आधीन ही है। अतः यदि 
सयोगवश कर्मों का अनुकूल उदय हुआ और इसकी कोई एक मनचाही बात कुछ समय के लिये हो 
गई तो फिर मेरे करने से ही यह हुआ' ऐसा मानकर अहकार करता है और यदि इच्छा के अनुकूल 
उदय का सयोग नही बना और इसका मनचाहा नही हुआ तो फिर यह विषाद करता है। इस प्रकार 
अपने ही अहकार और विषादयुक्त परिणामों के द्वारा पुन नवीन कर्मों का सचय कर लेता है, जिनके 
फलस्वरूप पुन शरीर आदि की प्राप्ति होती है और यह चक्कर बराबर चलता रहता है । 


इस चक्‍कार को तोडने का उपाय इस जीव ने न तो कभी समझा और न कभी किया । इसने कभी 
भी यह चेष्टा नही की कि मैं निजरूप को जानू । यदि यह स्वय को जान ले तो फिर कंसा भी कर्मजनित 
पार्ट क्यो न करना पडे, उसमे अहकार-ममकार होगा ही नहीं। चाहे ज॑ंसी भी बाह्य अवस्था हो वह 
इसको दुखी नही बना सकती । जब पार्ट ही करना है तो चाहे जिसका पार्ट करना पडें, क्या फर्क पडता 
है? फिर भिखारी का पार्ट इसको दुखो नहीं कर सकता और धनिक का पार्ट इसके अहकार की वजह 
नही बन सकता । जब यह स्वय को जान लेता है तो पूर्वकृत कर्मों के फल शरीरादिक मे अपनापना न 
रह कर थे स्वाँग मात्र हैं" ऐसा भाव रह जाता है। तब न तो दुख-सुख हैं, न राग द्वेंष हैं, और न ही 
नवीन कर्मों का बध है। पुराना कर्म जितना है, उतना अपना फल देकर चला जायेगा और तब यह कर्म 
से रहित, राग-ह्वेष से रहित, जेसा इसका स्वरूप है वैसा ही रह जायेगा । इसलिए सुखी होने का, राग- 
द्वेष रहित होने का उपाय अवस्थाओ को बदली करना नही है अपने को जानना है। अपने को जानने 
के बाद भी ससार अवस्था तब तक चलती है जब तक पूर्वे सस्कार यह अपने पुरुषार्थ के बल पर नष्ट 
नही कर देता । 

जीव की कर्मजनित अवस्थाओ की तुलना जिस प्रकार नाटक मे होने वाले विभिन्‍न रोल्स से की 
गई है, उसी प्रकार उनकी समानता स्वप्न से भी की जा सकती हैं। ससारी जीव की कर्मजनित, परि- 
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वर्ततशील और नाशवान अवस्थाएँ स्वप्न की भाँति ही अर्थहीन और क्षणस्थायी हैं। कोई व्यक्ति जब॑ 
तक स्वप्न देखता रहता है, तभी तक स्वप्न उसके लिए वास्तविक रहता है। परन्तु जेसे ही वह जगता 
है, वह स्वप्न वास्तविकता से विहीन मात्र एक स्वप्न रह जाता है। स्वप्न मे उसकी जो भी अवस्थाएँ 
हुई थी वे दुख-सुख का कारण नही रह जाती | इसी प्रकार यह जीव अपने चेतन्य-स्वन्ञाव मे तो सो 
रहा है और ससार के कार्यो मे जग रहा है। यदि यह अपने चेतन्य-स्वभाव में जग जाये तो ससार के 
समस्त कार्य स्वप्नवत्‌ हो जाते हैं, अथंहीन हो जाते है। इसलिए दुख दूर करने का उपाय सुखद स्वप्न 
लेना नही वल्कि स्वप्त से जागना है। 


आत्मा का राग-हष से सम्बन्ध : 


अर्थहीन परिवतेनो से व्याप्त इस मनुष्य जीवन मे यदि कोई सार्थक उपलब्धि सम्भव है तो वह है 
अपने चेतन्य सामान्य का, अपने स्वभाव का अनुभव | वह अनुभव कंसे हो ” अनुभव कर पाने से पहले उस 
मिज स्वभाव को बुद्धि के स्तर पर ठीक से, विस्तार से समझ लेना आवश्यक है। स्वभाव वह होता है 
जो वस्तु की अवस्था बदलने पर भी न बदले, हमेशा कायम रहे। जैसे चीनी का स्वभाव है मीठापना, चीनी 
को मिद्टी मे मिला दे, पानी में घोल दें, गर्मे कर दें, परन्तु उसका मीठापना बराबर कायम रहेगा । इसी 
प्रकार आत्मा का स्वभाव है जाननपना। यद्यपि ज्ञान कम ज्यादा होता रहता है, तथापि जाननपना हर 
हालत में कायम रहता है। यदि ज्ञातापना जीव का स्वभाव है तो राग-द्वेष का उससे क्‍या सबंध 
है, क्या राग-द्वेष भी जीव के स्वभाव है ? इन प्रइनो के समाधान के लिए एक उदाहरण लेते हैं । यदि चीनी 
को गरम कर दें तो चीनी मे एक साथ दो बातें पाई जाती है, मीठापना और गर्मपना | मीठापना और गर्म- 
पना एक साथ होते हुए भी मीठापना तो चीनी का है जबकि गर्मपत्ता अग्नि के सम्बन्ध से आया है । यद्यपि 
गर्म तो चीनी ही हुई है, तथापि गर्मपन्रा चीनी का अपना नही, अग्ति का है । और फिर, गर्मपने के अभाव 
मे चीनी का अभाव भी नहीं होता । अत ग्रमंपना चीनी का स्वभाव नहीं हो सकता । इस उदाहरण की 
भाँति ही आत्मा मे भी जाननपना और राग-द्वेष (शुभ-अशुभ भाव) एक साथ होते हुए भी जाननपता 
स्वय चेतन का है जबकि राग्र-द्वेष कर्म के सम्बन्ध से आ रहे है। राग्र-ह्ेष के अभाव में भी आत्मा का 
अभाव नही होता इसलिए राग-द्वेप आत्मा में होते हुए भी वे आत्मा के स्वभाव नही हो सकते । आत्मा 
का स्वभाव तो जाननपना मात्र है जो आत्मा मे सदाकाल विद्यमान रहता है। जाननपना या ज्ञायकपना 
ही स्वयं को तथा पर को जानने वाला है। परन्तु अनादिकाल से वह ज्ञायक स्वय को ज्ञानरूप अनु- 
भव न करके राग-द्ेषरूप अनुभव कर रहा है। आचार्य करुणावश उसी को सम्बोधित करते हुए कहते हैं 
कि तू स्वय को चेतन्यरूप अनुभव न करके राग-द्वेपरूप क्यों अनुभव कर रहा है ? थे राग-द्वेष तो परक्व॒त 


(१२ ] 
कार्य हैं, तेरे स्वभाव तो है नही। फिर तू इनसे भिन्न अपने ज्ञायक स्वभाव का अनुभव क्यो नही करता ? 
आत्मा का शरीर से सम्बन्ध : 


राग-ह्ेषहूपी विकारो से भिन्‍न होने के साथ ही यह आत्मा शरीर से भी भिन्न है। शरीर ओर 
आत्मा का एक साथ सयोग होते हुए भी वे दोनो कभी भी एक नही होते । दोनो के लक्षण अलग-अलग 
हैं। आत्मा का लक्षण जाननपना है जबकि शरीर पौद्गलिक है, स्पशे-रस-गध-वर्ण गुणो वाला है, अचे- 
तन है। मान लीजिए कि किसी व्यक्ति का दुर्घेटनावश एक हाथ कट जाता है और वह उसके सामने 
पडा है। वह हाथ तो जानने की शक्ति से रहित है परन्तु जानने वाला उसको जान रहा है। हम यह 
प्रत्यक्ष मे देखते हैं कि मुर्दा पडा रह जाता है जबकि जानने वाला पदार्थ निकल कर चला जाता है। 
आत्मा के साथ शरीर का सम्बन्ध उसी प्रकार का है जैसा कि शरीर के साथ कपडे का है। जिस प्रकार 
कपडे के मैला होने से शरीर मैला नही होता, कपडे के फटने से शरोर नही फटता, और कपड़े के नाश 
से शरीर का नाश नही होता, उसी प्रकार शरीर के मैला होने से आत्मा मंली नही होती, शरोर के 
कटने-फटने से आत्मा छिन्त-भिन्‍न नहीं होती, और शरीर का नाश होने से आत्मा का नाश नही होता । 
शरीर अचेतन है, उसमे जानने की शक्ति नही होती, परन्तु जानने की शक्ति वाला चेतन्य पदार्थ शरीर के 
माध्यम से--आँख, नाक, कान, जीभ, त्वचा के माध्यम से-बाह्य पदार्थों को जानता है। जानने वाली 
आँखें नही, बल्कि जैसे “चश्मे के माध्यम से आँखें देखती हैं” ऐसा लोक मे माना जाता है, वैसे वस्तुत 
आँखो के माध्यम से आत्मा जानती है। जानने वाला तो वह चैतन्य ही है, शरीर नही । शरीर तो केवल 
एक माध्यम है और वह माध्यम भी मात्र बाह्य पदार्थों, परपदार्थों के जानने मे ही है। जब यह चैतन्य 
स्वय को जानने मे प्रयुक्त होता है तो उस माध्यम का भी कोई कार्य नही रह जाता । 


जझानशक्ति का ह्ास : 


आत्मा में जानने की अनन्त शक्ति अन्तहित है। शुद्धात्मा में जब वह शक्ति प्रकट होती है, व्यक्त 

होती है तो वह बिना किसी पदार्थ की सहायता के त्रिलोक व त्रिकालवर्ती समस्त पदार्थों को प्रत्यक्ष 
जानता है। परन्तु वर्तमान अवस्था मे, अशुद्ध अवस्था मे उसकी शक्ति इतनी घटी हुई है कि वह आँख- 
काम आदि इन्द्रियो के माध्यम से तथा प्रकाश आदि वाह्य साधनों की सहायता से किचित्‌ मात्र पदार्थों 
को जान पा रहा है। जाननशक्ति मे कमी का कारण यह है कि जीव ने अपनी शक्ति का दुरुपयोग किया 
_ उम्र स्वय मे, निज स्वभाव में न लगा कर कर्म और कर्मफल (राग-ठ्वेष, शरीर और शरीर सम्बन्धी 
पदार्थों) मे लगाया है। इसके विपरीत, यदि यह जोव अपनी जाननशक्ति को अपने ज्ञाता स्वभाव में 
लगाये तो वही शक्ति बढते-बढते अपने चरमोत्कर्ष पर पहुचकर केवलज्ञान-रूप हो सकती है। परन्तु, 
बड़े खेद की वात है कि जितनी शक्ति इसके पास वर्तमान में है उसको भी यह विषय-कपाय में ही लगा 
रहा है, जिसके फलस्वरूप इसकी जाननशकिति ह्ास की दिशा मे ही अग्रसर है। यदि इसका दुरुपयोग 
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इसी प्रकार चलता रहा तो यह घटते-घटते एक दिन अपने चरम अपकर्ष पर पहुच जायेगी, अक्षरज्ञान 
के अनत॑वें भाग मात्र रह जायेगी । हमारा ज्ञान जो इन्द्रियो के आधीन हुआ है उसका कारण हम रवय 
हो हैं-हमने उसको सही जगह नहीं लगाया । सही जगह तो केवल अपना स्वभाव ही है, यदि अनभ्यास 
के वश उसमें न लगा सकें तो जिन साधनों के द्वारा अपने स्वभाव की पुष्टि होती है उनमे लगाना पडता 
है। इनके अतिरिक्त अन्य जगह लगाना तो ज्ञान का दुरुपयोग ही है जिसका फल कर्म की बढवारी 
और ज्ञान का ह्वास है। धर्म या आत्म-विज्ञान का सम्बन्ध तो इतना ही है कि जो शक्ति हमारे पास है, 
हम उसका स्वरूप जाने और उसका सदुपयोग करें जिससे कि वह वृद्धि की ओर अग्रसर हो। जानन- 
शक्ति और राग-द्ेषादि विकार, इनका परस्पर मे उल्टा सम्बन्ध है--जब विकार बढते है तो सम्यक 
ज्ञानशक्ति घटती जाती है, और जब सम्यक ज्ञानशविति बढती है तो विकार घटते जाते है। अत ज्ञान- 
शक्ति को स्वभाव में लगाने पर उसका विकास और विकारों का हास एक साथ होता है। इस प्रकार 
जब विकारो का सर्वथा अभाव घटित होता है तब विकसित होती हुई ज्ञानशक्ति पूर्णताके सन्मूख होती है। 
अत कषाय का अभाव, ज्ञानशक्ति की पूर्णता ही साक्षात्‌ धर्म है। 
अभी हमारी ज्ञानशक्ति पर मे लगी हुईं है, बाहर की ओर केन्द्रित है, उसको वहाँ से हटाना है । 

परन्तु यदि इतनी ही बात कही या समझी जाती है तो पूरी बात नही है, क्योकि हटाने से भी ज्यादा 
महत्त्वपूर्ण यह है कि उसे कहाँ लगाना है। बाहर से हटाकर यदि सही जगह नही लगाया, निजस्वभाव 
मे नही लगाया तो धर्म की सम्भावना नही हो सकती । अनज्ञानी जाननशवित को पर से यदि हटाता भी 
है तो भीतर किस ओर लगाए. यह नही जानता । ज्यादा से ज्यादा अशुभ से हटाकर शुभ मे लगा 
लेता है परन्तु वह भी पर ही है। अन्धकार को दूर करने का जो उपदेश दिया जाता हैं उसका अभिप्राय 
अन्धकार को भगाने का नही बल्कि प्रकाश को लाने का होता है । अन्धकार को दूर करने का मतलब 
ही प्रकाश को लाना है। प्रकाश लाया जायेगा अन्धकार स्वत दूर हो जायेगा । जो व्यक्ति इस प्रकार 
सही अर्थ को नही समझता उसके सम्भवत उपदेश-ग्रहण की पात्रता नही हैं। जब इसे रत्नो की पहचान 
होगी और फलत उनके ग्रहण की रुचि होगी तो फिर यह नही पूछेगा कि जो पत्थर मेरे पास पडे है 
उनका मैं क्या करूँ। परन्तु, वे पत्थर कहाँ छट गये इसका इसे पता भी नही चलेगा । यही बात वर्तमान 
संदर्भ मे है--यदि इस जीव से ससार-शरीर-भोग छुडाने है तो इसको इस अर्थहीन, परिवर्तनशील, 
नाशवान वस्तुओ से विपरीत लक्षण वाले सार्थक, अपरिवर्तेनीय, शाइवत निज स्वभाव की पहचान करनी 
होगी, सूचित करना होगा कि यह तुझको मिला हुआ ही है, कि यही वह स्थल है जहां पूर्ण शान्ति और 
आनन्द है। ओर यदि इसको निज स्वभाव की पहचान हो गयी, श्रद्धा हो गयी तो यह जहाँ खडा है-- 
संसार, शरीर, भोगो के बीच--वहाँ से स्वयमेव हट जायेगा । 

भध्यात्म और चरणानुयोग : प्रहण और त्याग फी एकता : 


भाज तक जो उपदेश हुआ वह त्याग का उपदेश तो हुआ परन्तु साथ मे ग्रहण का नही हुआ । 
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केवल त्याग का उपदेश देना आधी बात है, जब साथ मे ग्रहण का भी उपदेश दिया जाता है तभी बार 
पूरी होती है। त्याग ओर ग्रहण ये दोनो एक-दूसरे के प्रक है--यही चरणानुयोग और अध्यात्म की 
मित्रता है, एकता है। इन दोनो की एकता मानो एक रस्सी है जिसका एक सिरा यदि चरणानुयोग हं 
तो दूसरा सिरा अध्यात्म है। रस्सी का एक सिरा दूसरे के बिना नही हो सकता-ग्रहण त्याग की अपेक्षा 
रखता हैं और त्याग ग्रहण की । पर से हटे बिना स्व से आना सम्भव नही है, और यदि “'पर' से 
हटने मात्र पर ही दृष्टि रही - स्व में पहुचने की बात उसमे गर्भित न हुई -तो वहाँ ज्यादा से ज्याद। 
इतना ही होगा कि एक पर' से हटकर दूसरे 'पर' मे अटकाव हो जायेगा । यदि हम दोनो अनुयोगो की 
मेत्रीरूपी इस रस्सी को काटकर दो कर देते है तब न तो अकेला अध्यात्म कार्यकारी हैं और न ही अकेला 
चरणानुयोग । रस्सी को काट देने से दोनो ही एकान्तवाद बन जाते है। और यदि एक-दूसरे के सापेक्ष 
इनके सही स्वरूप को माना जाये तो रस्सी का कोई भी एक सिरा पकड कर यदि चला जायेगा तो दूसरे 
सिरे पर पहुँचना हो जायेगा । किस सिरे से शुरू करना है यह चलने वाले पर निर्भर करता है। 

असल में सच्चा मार्ग अध्यात्म और बाहरी आचरण की एकता से ही वनता है जैसे-जैसे 
आत्मस्वभाव के सन्मुख होता है वेसे-वेसे कर्म हल्के होते जाते है वेसे-वैसे आचरण बदली होता जाता है 
यह मिलान है अगर बाहरी आचरण सही नही है तो कर्म भी हलके नही हुए और स्वभाव की प्राप्ति 
भी नही हुई ऐसा नियम है। कोई व्यक्तित बाहरी जाचरण की तरफ से चलत्ता है और स्वरूप के प्राप्त 
करने का पुरुषार्थ करता है जब स्वरूप प्राप्त हो जाता है तब वही वाहरी आचरण सच्चा व्यवहार बन 
जाता है, सच्चाई आ जाती है । 


आत्मा-अनभव जीव का अपना चुनाव: 


जैसा कि ऊपर विचार कर आये हैं, इस जीव की जाननशक्ति निरन्तर पर में लगी हुई है-- 
शरीर और शरीर-सम्बन्धी पदार्थों की ओर केन्द्रित है। यह जीव अपने को शरीर-रूप देखता है, शरीर 
के स्तर पर खडा होता हूँ तो पाता है कि स्वास्थ्य, सौन्दर्य, बुद्धि, शैक्षिक, उपाधि, धन, पद, प्रतिष्ठा, 
स्त्री-पुत्रादिक, परिजन, कुटुम्ब, समाज, राष्ट्र आदि ये सब मेरे हैं, ये ही मैं ह। इनके अभाव में अपना 
अभाव व इनके होने मे अपना होना मानता है । फल यह होता है कि इन पदार्थों से सम्बन्धित हजारो 
प्रकार के विकल्प और हजारो प्रकार की आकुलताएँ उठ खडी होती हैं, और इन विकल्पो-आकुलताओ 
मे फँसकर यह जीव दु खी होता रहता हैं। कदाचित्‌ कोई एक आकुलता कुछ समय के लिए मिठती भी 
है तो अन्य हजारो उस समय भी मौजूद रहती हैं। और जो मिटी है वह भी कुछ समय बाद फिर आ 
जाती हैं। एक-दो आकुलताएँ कम होने से यह जीव स्वयं को सुखी मान लेता है, परन्तु वास्तविक सुख 
यहाँ नही है । जिसे यह सुख मान लेता है वह सुखाभास के अतिरिक्त कुछ भी नही है। और जब यह 
शरीर के स्तर पर न होकर चेतना के स्तर पर खडा होता है, स्वयं को चैतन्य-रूप देखता है तो इसे 
आकूलता पैदा होने का कोई कारण ही नहो रह जाता । आत्मा के स्तर पर न कोई रोग है और न किसी 


(२५ ) 


का मरण, न कुछ आना हैँ और न कुछ जाना है, जो अपना है वह हमेशा अपना है, जो पर हैँ वह हमेशा 
पर हैं। ऐसा अनुभव आने पर सभी प्रकार की आकुलताएँ ओर विकल्प करने का कारण समाप्त 
हो जाता है। इसीलिए आचार्यो ने ववलाया कि है जीव ! तू स्वय को शरीर-रूप -जेसा त नही है--न 
देखकर चेतना-रूप देख जेसा कि तू अनादिकाल से है और सदाकाल बना रहेगा। स्वय को चेतन्यरूप 
देखना ही तेरी जानशक्ति को बढाकर पूर्ण कर देगा और राग-द्ेषजनित विकलपो को हटाकर तुझे शुद्ध 
कर देगा। ऐसा तू वर्तमान मे कर सकता है, यह तेरा अपना चुनाव है कि चाहे स्वय को तू शरीर-रूप 
देखे, चाहे चेतन्य-रूप। शरीर-रूप देखने का फल तो चौरासी लाख योनियो मे अनादिकाल से तू निर- 
तर भोगता आ रहा है। जिन्‍्होने स्वय को चैतन्यरूप देखा वे परम आनन्द को प्राप्त हो गये । यदि तुझे 
भी वेसा आनन्द प्राप्त करना है तो तू भी स्वय को चैतन्यरूप देख और उसी रूप ठहर जा । कही बाहर 
नही जाना है, मात्र स्वय में ही रह जाना है, बस परमानन्द को प्राप्त हो जायेगा । आचाये औौर आगे 
कहते है कि हम उसी परमानन्द का भोग कर रहे है, एक वार हमारी वात केवल एक घडी के लिए 
मानकर समस्त पदार्थों से अलग अपने स्वरूप को, चेतन्यरूप को--जैसा कि तू वस्तुत हें-देख ले तो 
तेरा अनन्तकाल का दुख समाप्त हो जायेगा। जैसा कि तू स्वयं को आज तक देखता आ रहा हँ-- 
णरीररूप और राग-द्ेषरूप-वैसा तू न कभी था, नहेँ और न ही कभी हो सकेगा । यह शरीर तो जड 
पदार्थ हैं, इसकी कोई भी, कसी भी अवस्था तुझ चेतन्य को प्रभावित नही कर सकती, इसके नाश से भी 
तेरा नाश नहीं हो सकता। इसका तो महत्त्व भी तभी तक हैँ जब तक तू इसमे ठहरा हुआ हैं, 
अन्यथा लोग इसको छुएँगे भी नहो, इसे जला देंगे। इसका कोई महत्त्व नही, महत्त्व तो तेरा हे, तुझ 
चेतन्य तत्त्व का है। 


रद 


आत्मा फो जानने का उपाय : 


0 -ज-न “की-ज “3०.4 ००-५>--3क--व, 


प्रत्येक व्यक्ति के प्रतिसमय तोन क्रियाये एक साथ हो रही है--एक तो शरीर की क्रिया, दूसरी 
धुभ या अशुभ विकारी परिणामरूप मन की क्रिया, तथा तीसरी जानने रूप क्रिया । शरीर की कसी 
भी स्थिति हो उसका जानना हो रहा है। यदि शरीर रोगी है तो वहाँ एक तो रोग का होना और दूसरे 
रोग फा जानना दोनो बातें एक साथ हो रही हैं। दो काम एक साथ हो रहे हैं --हाथ का उठना और 
उसका जानना, रोग का होना और रोगी अवस्था का जानना, नी रोग होना और नीरोगता का जानना । 
परी पर यह निर्णय करना है कि जिसमे रोगादिक हुए है वह मैं हें या उतको जानने वाला ? शरीर की 
अंपन्धा बदल रहो है, जानने वाला इसे जानता है। शरोर वूढा हो रहा है उसको भी जान रहा है, 
भर रहा है तो उसको भी जान रहा है, परन्तु जो जानने वाला हे वह न तो बूढा हो रहा है और न मर 
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रहा है। यहा पर यह निर्णय करना है कि मैं तो जानने वाला हूँ जबकि अवस्था बदलने का सम्बन्ध 
शरीर के साथ है। 
जिस प्रकार शरीर की प्रत्येक क्रिया, प्रत्येक अवस्था को जानने वाला उसी समय जानता जा रहा 
है, उसी प्रकार परिणामों की भी चाहे कोई अवस्था हो उसका जानना भी उसी समय साथ साथ होता 
जा रहा है, जेसे क्रोध का होना और उसका जानना । क्रोघादिक कम-ज्यादा हो रहे है--क्रोध से मान, 
मान से माया, माया से लोभ-रूप परिणाम हो जाते हैं--परन्तु जानने वाला सतत, एकरूप से जो कुछ 
भी परिणमन हो रहा है उस सबको जान रहा है, जानता जा रहा है। वह क्रोध को भी जान रहा है 
और क्रोध के अभाव को भी जान रहा है, क्रोध के अभाव मे उसका अभाव नही हो रहा है। उसका काम 
तो मात्र जानना है । 
इस प्रकार यह निश्चित हुआ कि तीन काम एक साथ हो रहे हैं--शरीर-आश्रित क्रिया, विकारी 
परिणाम और जाननक्रिया। इनमे से पहले दो काम तो नाशवान हैं जवकि जाननपना त्रिकाल रहने 
वाला है । स्वप्न आने पर भी जानने वाला उसी समय जान रहा है, तभी तो सवेरे उठकर वह अपने 
स्वप्न को कह सकता है। आज बडी अच्छी नीद आई, इसको भी जानने वाले ने जाना, एक नींद ले रहा 
था और दूसरा उसको भी जान रहा था । 
ये तीनो क्रियायें एक साथ हो रही हैं इस बात का आज तक हमे ज्ञान ही नही था । चूकि जानने 
की क्रिया हमारी पकड मे नही आई, केवल शरीर व मन की क्रियायें ही पकड मे आ रही हैं, इसलिए 
शरीर की क्रिया और राग-हेषरूप परिणामों को हो हमने अपना होना, अपना अस्तित्व समझा । स्वय 
को इन्ही का कर्त्ता माना। इनके अतिरिक्त कोई जाननक्रिया भी हो रही है और उसका स्तर इनके 
स्तर से भिन्न है, यह बात कभी समझ मे नही आई। फल यह हुआ कि धर्म के लिए हमने एक ओर तो 
परिणामों को बदलने की चेष्टा की--अशुभ से शुभरूप बदलने का प्रयत्त किया, और दूसरी ओर 
शरीराश्षित क्रिया को अशुभ से शुभरूप बदलना चाहा। यदि शरीर और मन की ये क्रियायें बदल गईं 
तो हमने इस बदलाव को ही धर्म मान लिया और अहकार किया कि मैंने ऐसा कर दिया । इस बात 
क्गो तनिक भी न समझा कि ये दोनो ही पर--आ श्रित क्रियायें हैं, आत्मा की अपनी स्वाभविक क्रिया 
नही है, अत इन पराश्षित क्रिपाओ के बदलने मात्र से धर्म होना कदापि सम्भव नही, धर्म तो आत्मा का 
स्वभाव है, उसका सम्बन्ध तो उस तीसरी, स्वाभाविक क्रिया से है, जाननक्रिया से है। यह नासमझझी, 
यह गलती उस जाननेवाले की हो है कि उसने अपनी स्वाभाविक क्रिया को न पहचान कर, विकारी 
प्रिणामो और शरीराधित क्रियाओं मे ही अपनापना मान रखा है, यही अह॒कार है, यही मिथ्यात्व 
है, यही ससार है जो तब तक नही मिट सकेगा जब तक यह अपनी स्वाभाविक क्रिया को नही जानेगा । 


जाननक्रिया जीव की स्वयं की अपनी : 
(अल 3 अीलिककप ८ कक के मलिक कक 
धर्म के मार्ग पर शुरुआत के लिए जरूरी है कि हम यह निर्णय करें कि जाननक्रिया तो मेरे ज्ञाता 
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स्वभाव से उठ रही है, वह मेरी स्वय की क्रिया है जबकि दो क्रियाये कर्म के सम्बन्ध से हो रही है -उसी 
प्रकार जैसे कि पहले दिये गये चीनी के उदाहरण में चीनी का गर्मपना पर के, अग्नि के, सम्बन्ध से था । 
अभी तक तो इन कर्मकृत दो प्रकार की क्रियाओं में ही अपनापना माना था, अपना होना मान रखा 
था, परल्तु अब हमारा अपनापना उस जानने वाले मे आना चाहिए। जैसा अपनापना, जैसा एकत्व 
शरीराश्चित क्रिया और विकारी परिणामों मे है वैसा अपनापना वैसा एकत्व उनके बजाय जाननक्रिया मे 
आना चाहिए। जिस किसी के ऐसा घटित हो जाता है उसे वास्तव मे ऐसा अनुभव होता है कि चलते हुए 
भी मैं चलने वाला नही, चलने को क्रिया का सि्फे जानने वाला हूँ, बोलते हुए भी मैं बोलने वाला नही, 
बल्कि वोलने वाले को मात्र जानने वाला हूँ, मरते हुए भी मैं मरने वाला नही, अपितु मरण को केवल 
जानने वाला हूँ। इसी प्रकार, क्रोध होते हुए भी मैं क्रोधरूप तही, बल्कि उसका मात्र जानने वाला हूँ, 
लोभादिक होते हुए भी लोभादि का करने वाला नही, मात्र जानने वाला हूँ, दया-करुणा आदि परिणाम 
होते हुए भी मैं व तो उन्त-रूप हैँ, न उनका करने वाला हूँ, अपितु उनत्तका जानने वाला हूँ। मैं तो 
जानने के सिवाय और कुछ कर ही नही सकता । इस प्रकार इस जीव के स्व और 'पर' के बीच भेद- 
ज्ञान पैदा होगा तब यह शरीर मे रहते हुए भी शरीर से अलग हो जाएगा, ससार में रहते हुए भी ससार 
उसके भीतर नही रहेगा । 


जाननक्रियां को कंसे पकड़ें ? : 


पहले इन तीनो क्रियाओं को एक-दूसरे से भिन्‍तन जानना और फिर मात्र जाननपने में अपनापना- 
एकत्व-तादात्म्य स्थापित करना जरूरी है। जाननपने भें भी जो जानने का कार्य हो रहा है वह कार्य कर्म 
सापेक्ष क्षयोपशम ज्ञान है जो ज्यादा कम होता है इन्द्रियो की, मन की सहायता की जिसमे जरूरत है वह 
विशेष ज्ञान है उसको नहीं पकड़कर उसके माध्यम से उसको पकडना है जहाँ से वह उठ रहा है जो 
सामान्य ज्ञान है जो ज्ञान पिण्ड है जिससे यह जानने की लहर उठी है। उसमे एकत्वपना स्थापित करना 
है। इन क्रियाओ को अलग-अलग जानना तो अपेक्षाकृत आसान है, परन्तु उस जाननपने मे, ज्ञातापने मे 
अपनापना स्थापित करना मुश्किल है। फिर भी इसके लिए उपाय है--पाँच-सात मिनट के लिए अलग 
बैठकर हम यह निश्चित करें कि शरीर की जो भी क्रिया होगी वह मेरी जानकारी मे होगी, आँखो की 
टिमकार भी मेरी जानकारी में होगी, बेहोशी मे नही | शरीर की क्रिया का कर्त्ता न बनकर उसका मात्र 
जानने वाला बने रहना है। और यदि दो मिनट भी जानने वाले पर जोर देते हुए शरीर की क्रिया को 
मात्र देखने लगेगे तो पायेंगे कि जानने वाला शरीर से अलग है। इसी प्रकार पाँच-सात मिनट के लिए 
बेठकर मन मे उठने वाले विकल्पों का कर्त्ता न बनकर मात्र जानने वाला, मात्र ज्ञाता बने रहे। मन मे 
जो कुछ भी भाव चल रहे हो, जो कुछ भी विचार उठ रहे हो, उनको देखते जायें, देखते जायें “चाहे शभ 
विचार हो या अशुभ, उनका कोई भी विरोध न करे कि ऐसा क्यो उठा और ऐसा क्यो नहीं च्क । 
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हमारा काम है मात्र जानना, उस जानने वाले पर जोर देते जाये । हम उन विचारो के न तो करने वाले 
है, न रोकने वाले, हम तो उन्हे मात्र जानने वाले हैं, बस अपना काम करते जायें । हुम मन नही, हम 
देह नही, जरा भीतर सरक जाये और देखते रहे । मन को कहे --'जहाँ जाना हो जा, जो विचार-विकल्प 
उठाने हो उठा, हम तो बेठकर तुझे देखेंगे । लोग कहते है कि मन हमारे वश में नही है, परन्तु यदि हम 
केवल दो मिनट के लिए मन को न रोके -- जहाँ वह जाये उसे जाने दें बस इतना ध्यान रहे कि उसका 
कही भी जाना हमारी जानकारी मे हो, वेहोशी मे नहीं--तो हम पार्येगे कि यह मन कही भी नही जा 
रहा है, यह तो अब सरकता ही नही ।' 

यदि हमने घर्यपूर्वक अभ्यास चाल रखा, देखने-जानने वाले पर जोर देते गये, तो पायेंगे कि कभी- 
कभी कुछ होने लगता है, मानो वरसात की फूहार का एक झोका-सा आया हो - एक क्षण के लिए सव 
शन्‍्य हो जाता है, निविचार हो जाता है, निविकार हो जाता है, एक अभृतपूर्व शान्ति छा जाती है । 
यदि ऐसा हुआ तो चाभी मिल गई कि विकल्प-रहित हुआ जा सकता है। और, जो एक क्षण के लिए हो 
सकता है वह एक मिनट के लिए, एक घण्टे के लिए, एक दिन के लिए व हमेशा के लिए क्यो नही ? 
पहले बूद-बूद बरसेगा, फिर एक दिन तूफान आ जाएगा, बाढ आ जाएगी। तब वह घटित होगा जो 
आज तक कभी नहो हुआ था। मालूम होगा कि भीतर कोई जागा हुआ है, वाहर में सोये हुए भी वह 
जागा हुआ मालूम देगा, चलते हुए भी अनचला मालूम देगा, बोलते हुए भी अनवोला प्रतीत होगा । 
बाहर में सारी क्रियाये होगी परन्तु 'उसमे' कुछ भी होता न मालूम होगा। जैसे ही हम जगे, सावधान 
हुए, मात्र जानने वाला वने, बसे ही पायेंगे कि मन गया और शान्ति आई। हमारा ससार हमारे मन 
मे है। जब तक मन के विचारो मे हमे रस आ रहा है, उनमे हमने अपनापना मान रखा है, तब तक ही 
उन्हे बल मिल रहा है। जंसे ही हम विचारो को स्वय से भिन्न देखेगे, वैसे हो हम उस ज्ञाताके, आत्मा 
के सम्मुख हो जायेंगे, सारे विचार-विकल्प गायब हो जायेंगे, सब शून्य हो जाएगा और मात्र एक जानने 
वाला, ज्ञाता रह जाएगा--तभी अपना दर्शन, आत्म-दर्ंन होगा, तभी राग-देष और शरीरादि से भिन्न 
अपने स्वभाव का अनुभव होगा । 


हा 

निचली भूमिका मे स्थित साधक के आत्म-अनुभव के दोरान स्वभाव का स्पर्श मात्र ही हो पाता 
है। परन्तु, स्पर्श होते ही जो वात बनतो है वह हमारी पकड मे आती है--सब जगत मिट जाता है, 
शरीर भूल जाता है, मन भूल जाता है, किन्तु फिर भी चैतन्य का दीपक भीतर जगता रहता है। शरीर 
आपको सामने पडा हुआ अलग दिखाई देगा । अभ्यासी साधक के कभी-कभी ऐसा अनुभव अपने प्रयास 
के बिना भी घटित हो जाता है, अचानक हम शरीर से अलग हो जाते हैं- शरीर अलग दिखाई देने 
लगता है। न कोई विकल्प रह जाता है, न कोई चिन्ता । ऐसा लगता है कि अब यह चेतना शरीर से 
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अलग ही रहेगी | ऐसी घटता समाप्त होने पर भी दित भर उसका असर बना रहता है। ऐसी विरक्ति 
बनती है जैसी पहले कभी नही हुईं। फिर शरीर का जन्म इसका जन्म नहीं रहता, ओर न शरीर को 
मृत्यु इसकी मृत्यु रह जाती है, मृत्यु का भय समाप्त हो जाता है । इसने मृत्यु को प्रत्यक्ष जो देख लिया 
है--जो मृत्यु मे घटता है वह आज साक्षात्‌ हो गया हैँ । यह दशा ज्यादा देर नही रहती । यदि जल्दी- 
जल्दो अनुभव होता रहे तो विरक्ति बनी रहती है, परन्तु यदि बहुत दिनो तक न हो तो पुरानी याद के 
तुल्य ही रह जाती है । 


आगमसज्ञान ओर आत्मसज्ञान : 


आत्मा के बारे मे आज तक इसने जो जाना था, वह आगम के द्वारा, शास्त्रो के द्वारा जान था -- 
दूसरे से जाना था। परन्तु अब इसने स्वय चख कर जाना है, अपने अनुभव से जाना है। जीवन- 
धारा मे बदलाव मात्र शास्त्रो के द्वारा जानकारी प्राप्त कर लेने से कभी सम्भव नही है। शास्त्र से 
जानने वाले तो लाखो होते हैं परन्तु उनके जीवन में बदलाव नही आता, हाँ वे कोशिश करके बाहरी 
बदलाव अवश्य ला सकते है। परन्तु प्रयासपुर्वकं लाया हुआ बदलाव नकली होता है, वास्तविक नही । 
वास्तविकता तो तभो आाती है जब वह परिवर्तन निज के आस्वादन से उद्भूत हो, स्वत आए। 


आत्म-अनुभव होने पर ही इसे वस्तुत' समझ मे आता है कि मैं तो जानने वाला हूँ, सिर्फ अपनी 
जाननक्रिया का मालिक हूँ-शुभ भादों को भी मात्र जानता हूँ, अशुभ भावों को भी मात्र जानता हूँ, 
इन दोनो का ही मैं करने वाला नही हूँ, ये तो कमं-जनित है। जैसे कि एक त्रिकोण है जिसमे ऊपरी 
सिरे पर, शीर्ष पर, ज्ञान है, तथा निचले दो सिरो मे से एक पर शुभ भाव और दूसरे पर अशुभ भाव 
है। ज्ञान अथवा ज्ञाता शुभ-अशुभ दोनो भावों से भिन्न स्तर पर है, ऊपर का स्तर 'स्व' का है और 
निचले स्तर 'पर के हैं। ज्ञान उन शुभ व अशुभ भावों को देखता तो है, परन्तु उनसे भिन्न भी है और 
उनका कर्त्ता भी नही हैं। जब यह इस प्रकार देखता है तो शुभ-अशुभ भावो के होते रहने पर भी उनका 
अहकार नही रह जाता, चाहे दया के या सत्यभाषण के परिणाम हो अथवा असत्यभाषण आदि के, 
परन्तु उनमे अपनापना, अहम्‌पना नही रहता-- अहम्‌ मर जाता है, और जिसका अहम चला गया उसका 
ससार ही चला जाता है। ससार मे जो रस है वह अहम्‌पने का और मेरेपने का ही तो है, जिसका 
अहम्‌पना और सेरापना चला गया उसके लिए ससार में कोई रस रहा ही नही। इसी प्रकार शरीर मे 
भी इसके कोई अहम्‌पना नही रहता, यह भलीभाँति समझता है कि शरीर की नाना प्रक्रार जो अवस्थाये 
हो रही हैं वे सब कमेजनित हैं, मैं तो उत्तका मात्र जानने वाला हैँ, उन रूप नही। जिस प्रकार किसी 
दूसरे के शरीर को मैं जानता हूँ, उसका कर्त्ता-भोकता नही हूँ, उसी प्रकार जिस शरीर मे मैं बैठा हे, 


उसे भी पर-रूप से ही जान रहा हूँ, उसका भी कर्त्ता या भोक्‍ता मैं नही । इस शरीर और दूसरे शरीर, 
दोनो के परपने मे कोई अन्तर नही है । 
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जब आत्मा इस प्रकार शुभ-अशुभ भावों अर्थात्‌ राग-द्वेप तथा शरीर से भिन्‍न स्वय को ज्ञानख्पं 
देखता है तो इसके जीवन में सहज-स्वाभाविकरूप से परिवर्तन आना अवश्यम्भावी है। इतना जरूर है 
कि किसी के जीवन में वह परिवत्तेन अपेक्षाकृत तेजी से आए जबकि किसी दूसरे के जीवन मे धीमे-धीमे 
आए । परिवर्तेन की गति व्यवित विशेष पर निर्भर कर सकंतो है परन्तु परिवर्तन अवश्य आएगा | 


आत्मज्ञान होने फे बाद राग-हेष फी स्थिति 


आत्म-अनुभव होने पर भी, ज्ञान-स्वभाव मे अपनापना स्थापित होने पर भी, अभी आत्मवल की 
इतनी कमी है कि उस ज्ञान-स्वभाव मे ठहरना चाह कर भी ठहर नही पाता है। इस स्थिति का कारण 
क्या है ? यह कंसी विवशता है ” इसे आत्मवल की कमी कहु सकते है, राग की तीब्रता कह सकते 
हैं, अथवा पर्व सस्कारो का, कर्मो का जोर कह सकते है। यचपि श्रद्धा मे सही वस्तु-तत्त्व आ गया है, 
तथापि कार्यरूप परिणति नही हो पा रही है। शरीर मे अपनापना तो नही रहा परन्तु शरीर भे स्थिति है, 
राग-द्वेष मे अपनापना तो नही रहा, परन्तु राग-द्वेपरूप भाव अभी भी है। कुम्हार ने चाक से डडा तो 
हटा लिया परन्तु अभी तक चाक चल रहा है। पेड को काट डाला परन्तु पत्ते अभी हरे हैं। 


चूकि पूर्व सस्कार उसे स्वभाव मे नही ठहरने दे रहे हैं इसलिए उन्हे तोडने के लिए वह नये संस्कार 
पैदा करता है। अभी तक शरीर से प्रति समय एकत्व की भावना भा करके इसने जो सस्कार इकट्ठे 
किये थे वे शरीर के प्रति अन्यत्व की भावना के बल से ही मिट सकते हैं, अत अब यह उसी का उपाय 
करता है। अब तक रागादि ओर शरीरादि का कर्त्ता बनता था, अब उनके रहते हुए भी उनका ज्ञाता 
हो गया है--कर्तुत्व अथवा अहपना समाप्त हो गया है। कल तक शरीर के स्तर पर रहते हुए मानता 


थाकि -- 
“मैं सुख-दु खी मैं रक-राव, मेरो धन गृह गोधन प्रभाव । 


मेरे सुत तिय मैं सवल दीन, वेरूप सुभग मूरख प्रवीन । 
तन उपजत अपनी उपज जान, तन नशत आपनो नाश मान ॥ 
(छह॒ढाला ) 
परन्तु आज आत्मा के स्तर पर रहकर वह पाता है कि मैं एक अकेला, अनन्त ग्रुणो का पिण्ड, 
चेतन्य तत्त्व हूँ, मेरा न तो जन्म है और न मरण, न मैं मनुष्य-तिय॑च देव-ना रकी हूं और न ही स्त्री-पुरुष- 
नपुसक, त मैं धनिक-निधेन, मूर्ख-बुद्धिमान आदि हूँ और न परपदार्थों के सयोग-वियोग मुझे सुखी-दु खी 
कर सकते हैं । 


आत्मदर्शन के साथ होने वाली सम्यक घारणाएं : 
82/30/33५9 उसी पक 2 कवर. 


जब इस प्रकार अपने चैतन्य स्वभाव का अनुभवन्त करता है तब-- 
(१) अहकार पैदा होने का तो प्रदन ही नहीं उठता क्योकि अहकार का तो आधार ही शरीरादि शुभन् 
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अशुभ भाव और पुण्य-पाप का फलरूप परपदार्थों मे अपनेपत्ते की मिथ्या मान्यता है। तब 'मैं 
गृहस्थ हूँ अथवा मुनि हूँ, इस प्रकार की पर्याय मे अहबुद्धि कैसे हो सकती है 

(२) चेतना के स्तर पर यह ज्ञान-दशँन के अतिरिक्त कुछ कर ही नही सकता । तब फिर पर को सुखी- 
दु खी करने के कर्त्ता होने का मिथ्या अहंकार कहाँ से हो सकता है ” 

(३) शरीर के स्तर पर तो कोई इष्ट है और कोई अनिष्ट । परन्तु चेतना के स्तर पर न कोई इष्ट है, 
तन अनिष्ट । अत राग-द्वेष करने का कोई कारण ही नही रह जाता क्योकि इष्ट-अनिष्ट वस्तु नही 
है । इष्ट अनिष्टपना दिखाई देना यह हमारा दृष्टिदोष है । 

(४) सुख-दु ख या तो दूसरो के कारण से होता है या पुण्य-पाप से होता है, पहले तो ऐसा मानता था। 
अब समझ में आया कि दु ख तो अपनी कषाय से होता है और सुख कषाय के अभाव से, अत 
सुखी होने के लिए कषाय के अभाव का उपाय करता है। 

(५) पहले मानता था कि कषाय दूसरो की वजह से होती है या कर्मोदय के कारण होती है। अब समझ्ष 
मे आया कि कषाय होने मे सम्‌ची जिम्मेदारी मेरी अपनी है । कोई निमित्त कषाय नही कराता, 
और न ही निमित्त की वजह से कषाय होती है, बल्कि जब पर को निमित्त बना कर मैं स्वय ही 
कषायरूप परिणमन करता हूँ तो उपचार से ऐसा कह दिया जाता है कि पर ने कषाय कराई । 
परन्तु ऐसा कथन मात्र उपचार है और वस्तुतः असत्य है। निमित्त न तो कोई कार्य करता है, न 
कार्य कराता है, अपितु हम ही निमित्त का अवलम्बन लेकर अपना कार्य करते है। 


(६) राग से बध होता है अशुभ भावो से पाप का और शुभ भावो से पुण्य का तथा शुद्ध भावों से कर्मों 
का नाश होता है इस प्रकार की सम्यक्‌ मान्यता रखता है। 

(७) ऐसा मानता है कि व्यवहार-घधर्मं बध-मार्ग है, परन्तु बध-मार्गे होने के साथ-ही-साथ वह आत्मो- 
ज्ञति के मार्ग मे निचली भूमिका मे प्रयोजनभूत भी है । 

(८) नरक के डर से अथवा स्व के लोभ से होने वाला कार्य धर्मं-कार्य नही हो सकता। आत्म-स्वभाव 
मे लग जाने/ठहर जाने की भावना से प्रेरित कार्य को ही व्यवहार धर्म-कार्य कहा जा ता है। 

(६) कषाय के नाश का उपाय अपने ज्ञान-स्वभाव का अनुभवन करना है। जितना कषाय का अभाव 
होता है उतना परमात्मपने के नजदीक होता जाता है। और जब कषाय का सर्वथा अभाव हो 
जाता है, तब परमात्मा हो जाता है। यही धर्म है, यही वस्तुस्वभाव है। 

(१०) मेरे मे परमात्मा होने की शक्ति है अपने सही पुरुषार्थ से उस शक्ति को व्यक्त किया जा सकता है। 
(११) भगवान किसी का गत नही हैँ । वह वीतराग और सर्वेज्ञ है--न किसी को सुखी कर सकता 
हँ न दुखी कर सकता है । वह तो अपने स्वभाव मे लीन है उनको देखकर हम भी अपने स्वभाव 
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को याद कर लें और उनके बताये मागे पर चलकर निज में परमात्मा बनने का उपाय कर 
सकते हैं । 
यह सब तिर्णय जो ऊपर में बताया है वह चौथे गुण स्थान मे होता हैँ जिसका वर्णन भागे 
किया है । 


र, 


जैसा कि ऊपर विचार कर आये हैं, धर्म के लिये--निज ज्ञान-आनन्द-स्वभाव की प्राप्ति के लिये 
-कषाय का नाश करना जरूरी है। कषाय/राग-ह्ेष की उत्पत्ति का कारण अपनी अज्नानता है, शरीर 
और कर्मफल मे अपनेपने की मिथ्या मान्यता है। अपने स्वरूप को यह जीव जाने तो इसका शरीरादि 
मे अपनापना छूटे, शरीरादि में अपनापना छूठे तो कषाय पैदा होने का कारण दूर हो, और कंषाय पैदा 
होने का मूल कारण दूर हो तो उसके बाद, रागय- देष के जो पूर्व सस्कार शेष रह गए हैं उन्तके ऋमश. 
अभाव का उपाय बने, और इस प्रकार जितना-जितना कषाय-राग-द्वेष घटता जाये उत्तनी-उतनी 
शुद्धता जाती जाये । 


चोदह गणस्थान ' क्‍ 

कषाय के माप के लिए चौदह गुणस्थानों का निरूपण आगम में किया गया है। जैसे थर्मा- 
भीटर के द्वारा बुखार का माप किया जाता है, वैसे ही गुणस्थानो के ह्वारा मोहरूपी बुखार का माप होता 
है। जैसे-जैसे कषाय मे कमी होती है, बाह्य मे परावलम्बन धटता है और अतरग मे स्वरूप से निकटता 
बढती है--आत्मा उन्नति के मार्ग पर अभ्नसर होती हैं। 


पहला गृणस्थान : 

जूब तक यह जीव कर और कमंफल मे-शरीर तथा राग-द्वेष मे अपनापना स्थापित किये हुए है तब 
तक यह पहले गुणस्थान मे ही स्थित है। यहाँ से आगे की ओर यात्रा की शुरुआत तभी सम्भव हैं जब 
वस्तुस्वरूप का, स्व-पर के भेद का निर्णय करने की दिशा में उद्यम करता है, यह निबंचय करता है कि 
कषाय का अभाव करना है, निज स्वभाव को प्राप्त करता है और इनके हेतु खोज करना हैं कि स्वभाव 
को प्राप्त करने वाला और कषाय का नाश करने वाला कोन हैं ” अब उसके लिये वही प्रमात्मा-देव है 
जो कषाय से रहित है और स्वभाव को प्राप्त किया है, वही पृजने योग्य है, वही साध्य है। वहीं शास्त्र 
है जो कषाय के नाश और स्वभाव की प्राप्ति का उपदेश दे, और वे ही गुरु हैं जो इस कार्य में लगे हुए 
है। इनके अतिरिक्त किन्‍्ही ऐसे तथाकथित देव, शास्त्र, गुरु की सगति, पूजा आदि नही करता जिनसे 
कृषाय की पुष्टि होती हो। इस प्रकार सही देव-शास्त्र-गुरु का निर्णय करता है और उनके अवलम्बन 
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से अपने स्वरूप को जानने का उद्यम करता है यह पुरुषार्थ कोई भी व्यक्ति, स्त्री, पुरुष, वृद्ध, जवान यहाँ 
तक कि पशु-पक्षी जो मत सहित है, कर सकता है । 


चोथा गुणस्थान : 


सच्चे देव-शास्त्र-गुरु के माध्यम से अपने स्वरूप को स्पश करने का पुरुषार्थ करते हुए जब यह 
जीव निर्णय करता है कि मै शरीर से भिन्न एक अकेला चेतन हूँ, और मेरी पर्याय में होने वाले रागादि 
भाव, जिनके कारण मैं दुःखी हूँ, मेरे स्वभाव नही अपितु विकारी भाव हैं, अनित्य हैं, नाशवान हैं--जब 
यह शरीर और रागादि से भिन्न अपने ज्ञातां-स्वरूप को देख पाता है--तो पहले से चोथे, अविरत 
सम्पग्दृष्ठि नामक गुणस्थान मे आता है। रागादि से भिन्न अपनी सत्ता का अब यद्यपि निर्णय हो गया 
है तथापि राग-द्वेंष का नाश नही कर पा रहा है । 


अब शरीर है, परन्तु उसमे अपनापना नही है, रागादि भाव है परन्तु उनको कर्मजनित, विकारी 
भाव जानकर उनके नाश करने का उपाय करता है। पहले समझता था कि इनके होने मे मेरा कोई 
दोष नही, ये तो कर्म की वजह से हुए हैं अथवा किसी दूसरे ने करवा दिये हैं। परच्तु अब समझता है 
कि मेरे पुरुषार्थ की कमी से हो रहे हैं, इसलिये मेरी वजह से हुए हैं, और पुरुषार्थ बढाकर ही मैं 
इनका नाश कर सकता हूँ । बाहरी सामग्री का सयोग-वियोग, पुण्य-पाप के उदय से हो रहा है, उसमे 
मैं जितना जूड गा उतना ही राग होगा, वे सयोगादिक सुख-दु ख के कारण नही है बल्कि मेरा उनमे 
जुडना सुख-दुःख का कारण है। बल्कि इस प्रकार स्वय मे विकार होने की जिम्मेदारी अपनी समझता 
है, और विकार के नाश के लिये बार-बार अपने स्वभाव का अवलम्बन लेता है, स्वय को चेतन्य-रूप 
अनुभव करने की चेष्ठा करता है। जितना स्वय को चेतन्य-रूप देखता है उतना शरीरादि के प्रति राग 
कम होता जाता है। फलत कपाय बढने के साधनों से हटता है। कषाय-वुद्धि के साधनो जैसे मास, 
मदिरा, जुआ, चोरी, शिकार, परस्त्री, वेश्या आदि व्यसनो के नजदीक भी नही जाता । इसी प्रकार और 


भी किसी प्रकार के व्यसन मे नही जाता-कोई और लत भी नही पालता -जैसे कि पान, बीडी, सिग- 
रेट, तम्बाकू, नशीले पदार्थ, चाय आदि की लत, क्योकि व्यसन है ही ऐसी आदत जो आत्मा को पराधीन 
कर डालती है। 


अभी तक कर्म के बहाव के साथ वह रहा था, जेसा कर्म का उदय आया वैसा ही परिणमन कर 
रहा था। अब समझ में आया कि यदि मैं अपने स्वभाव की ओर झुकाव कहूँ तो कर्म का कार्य मिट 
सकता है। उदाहरण के लिए माव लीजिए कि कोई आदमी हमारा हाथ पकड कर खीच रहा है। अब 
यदि हम स्वय भी उधर ही जाने की चेष्ठा करते हैं तो खीचने वाले का बल और हमारा बल दोनो 
मिलकर एक ही दिशा में कार्य करते है, जिसके फलस्वरूप हम उसी दिशा मे बिना किसी विरोध के, 
बल्कि स्वेच्छा से, खिचे चले जाते हैं। परन्तु यदि यह्‌ समझ में आये कि मैं अपना पुरुषार्थ त्रिपरीत दिशा 
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में भी लगा सकता हूँ, यह मेरी अपनी स्वतन्त्रता है, तो हमारा बल तो यद्यपि उतना ही है, परन्तु जब 
उस आदमी ने अपनी तरफ खीचा तो मात लीजिए कि हमने अपनी ताकत उसके विपरीत दिशा मे लगा 
दी। इस चेष्टा का नतीजा यह हुआ कि इस बार जो थोडा-बहुत खिंचाव आया भी तो वह उस 
आदमी की ताकत में से हमारी ताकत को घटाने पर जो थोडी-बहुत ताकत शेष बची उसके फलस्वरूप 
आया | यही बात करम्मोदिय के सम्बन्ध मे है। यदि हम कर्म के बहाव मे स्वेच्छा से बहने के बजाय अपना 
पुरुषार्थ विपरीत दिशा मे अर्थात्‌ आत्म-स्वभाव में रत होने मे लगाये तो कर्मे का फल उतना न होकर 
बहुत कम होगा, पहले की अपेक्षा नगण्य होगा । 


चूंकि समस्त कषाय को मिटाने मे अभी स्वय को असमर्थ पाता है, अत तीन कषाय को-- 
और उसके बाह्य आधारो, जैसे कि ऊपर कहे गए सप्त व्यसनादि, और अन्याय, अभक्षय आदि को--छोडते 
हुए मद कषाय में रहकर उसको भी मिटाने की चेष्टा करता है। वहाँ वीतरागी सर्वेज्ञ देव, उनके द्वारा 
उपदिष्ट शास्त्र और उसो मार्ग पर चल रहे गुरु-जो मानो जीवन्त शास्त्र ही है--इनको माध्यम बनाकर 
निज स्वभाव की पुष्टि करता रहता है । 


सम्यग्दशंन के साथ पाये जाने वाले गुण : 


अब चूकि शरीर के स्तर से चेतना के स्तर पर आ गया है, इसलिए इसे सात प्रकार का भय भी 
नही होता । मेरा अभाव हो जायेगा ऐसा भय कदापि नही होता, कर्मोद्य-जनित (नोकषाय-जनित) 
भय यदि आत्मबल की कमी से होता भी है तो उसका स्वामी नहीं वनता । कर्मफल की वाछा भी इसके 
नही रहती, क्योकि यह निर्णय हो चुका है कि पुण्य और पाप दोनो के फल से भिन्‍न मैं तो मात्र चेतना 
हैँ । अत न तो पुण्य-फल की अभिलाषा है और न पाप के फल से ग्लानि है, चाहे अपने पाप का फल हो 
या दूसरे के । कौन मेरे लिए ध्येय है, मार्गदशेक है, इस विषय मे कोई मूढता तो अब रह ही नही गई है । 
ध्येय के स्वरूप को समझकर उनका अवलम्बन ले रहा है, देखा-देखी की बात अब नही रही । निरन्तर 
आत्मगुणो को बढाने को चेष्टा करता है, और स्वय को पर से हटाकर अपने गुणो मे स्थिर रखने का 
उपाय करता है। आत्म-उत्थान के प्रति तीन्न रुचि, अत्यन्त प्रेम रखता है । आत्मोत्थान की दिशा मे बढने 
का उपाय करता है। ससार-शरीर-भोगो से विरक्ती और आत्मस्वरूप मे प्रवृत्ति बढती है। जीव मात्र 
को अपने समान चैतन्यरूप देखता है अत उनके प्रति अनुकम्पा का भाव पैदा होता है। जीवो की रक्षा 
के लिए रात्रि-भोजन का त्याग और पानी छानकर पीने आदि की पद्धति अपनाता है। 


इस भूमिका में रहते हुए कम-से-कम छह महीने मे एक बार आत्मानुभव अवश्य होता है, अन्यथा 
चौथा गुणस्थान नही रहता। यहाँ साधक जब आत्मानुभव को जल्दी-जल्दी प्राप्त करने का पुरुषार्थ 
करता है तो देश संयमरूप परिणामों की विरोधी जो भश्रत्याद़्यानावरण कपाय है वह मद होने लगती 
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है। जब॑ यह पन्द्रह दिन में एक बार आत्मानुभव होने की योग्यता बना लेता है तो वह पांचवे गुणस्थान 
मे पहुचता है। वहाँ अन्तरग मे अप्रत्याख्यानावरण कषाय का अभाव होता है, त्याग के भाव होते हैं 
और बहिरग में अणुन्नतादिक बा रह ब्रतो को धारता है, तथा ग्यारह प्रतिमाओ के अनुरूप आचरण क्रम से 
शुरू होता है। दूसरा-तीसरा ग्रुणस्थान चौथे से गिरने की अवस्था मे होते हैं । 


(१) दर्शन प्रत्तिमा : अब सप्त व्यसन का प्रतिज्ञापृवंक त्याग करता है। जो भी कषाय बढने के साधन 
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हैं उनका त्याग करता है। जीव-रक्षा के हेतु ऐसे कारोबार से हटता है जिसमे जीव हिंसा अधिक 
होती हो । रात्रि भोजन का त्याग और खाने-पीनेकी चीजों को जीव हिंसा से बचने के लिये 
देख--शोधकर ग्रहण करता है । 


व्रत प्रतिमा : पाँच अणक्नत, तीन ग्रुणत्रत, और चार शिक्षान्रत, इस प्रकार बारह ब्रतो का 
पालन इस प्रतिमा से शुरू होता है। यद्यपि साधक की दृष्टि समस्त कषाय का अभाव करने 
की है तथापि आत्मबल उतना न होने के कारण जितना भात्मबल है उसी के अनुसार त्याग मार्ग 
को अपनाता है, और जितनी कपाय शेप रह गई है उसे अपनी गलती समझता है। उसके भी 
अभाव के लिए अपने आत्मबल को बढाने की चेष्टा करता है, और और आत्मबल की वृद्धि 
चूकि आत्मानुभव के द्वारा ही सम्भव है, अत उसी की प्राप्ति के लिए प्रयत्त करता है। 
जितना-जितना स्वावलम्बन बढता है उतना-उतना परावलम्बन घटता जाता है। बहिरग से 
परावलस्बन को घटाने की चेष्टा भी वस्तुत स्वावलस्बन को बढाने के लिये हो की जाती है । 
जैसे कि चलने के लिये कमजोर आदमी द्वारा पहले लाठी का सहारा लिया जाता है, फिर 
उसके सहारे से जेसे-जंसे वह चलता है, वैस्े-वेंसे सहारा छुटता जाता है। आत्मा को यद्यपि किसी 
सहारे की आवश्यकता नही, वह स्वय मे परिपूर्ण है, तथापि जात्मबल की कम्ती है। जितना पर 


का अवलम्बन है उतनी ही पराधीनता है, कमी है। अत जआत्मबल को बढाता है तो पराधीनता 
घटती जाती है । 


नम 


पहले अन्याय, अनाचार, अभक्ष्य तक की पराधीनता थी, अब घटकर न्यायरूप प्रवृत्ति, हिसा- 


रहित भक्ष्य पदार्थों तक सीमित हो जाती है । पहले व्यापार आदि में झूठ, चोरी आदि की असीमित 
प्रवृत्ति थी, अब वह प्रवृत्ति झूठ और चोरी से रहित हो जाती है। पहले परिग्रह मे असीम लालसा 


थी, अब उसको सीमित करता है। इसी प्रकार अपनी अभिलाषा, लालसा और इच्छाओ की सीमा 
निर्धारित करता है । 


जिस प्रकार जब कोई मोटर-गाडी पहाड पर चढती है तो ब्रेक के द्वारा तो गाडी को नीचे की 


ओर जाने से रोका जाता है और एक्सीलेटर के द्वारा गाडी को आगे बढाया जाता है, उसी प्रकार प्रतिज्ञा- 
रूप त्याग के द्वारा तो साधक अपनी परिणति को नीचे की ओर जाने से रोकता है, और आत्मानुभव के 
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द्वारा आगे बढाता है। अथवा यह कहना चाहिए कि त्याग और आत्मानुभव दोनो का कार्य उसी प्रकार 
भिन्‍न-भिन्‍न है जिस प्रकार परहेज और दवाई का, जबकि दवाई तो रोग को मिटाती है, परहेज रोग 
को बढने नही देता । नीरोगावस्था तभी प्राप्त होती है जब दवाई भी ली जाये और परहेज भी क्रिया 
जाए--आत्मा का उत्थान भी तभी सम्भव है जब बहिरग में त्याग और अन्तरग में आत्मस्वरूप का 
अनुभव हो । इस बात की चर्चा हम ऊपर कर आए हँ--अध्यात्म और चरणानुयोग की एकता के 
अन्तगंत । 

अब बारह ब्रतो के स्वरूप पर विचार करते है -- 

(१) अहिसाणुप्रत . दूसरे जीवो को अपने समान समझता है। जानता है कि जिस सुई के चुभने से मुझे 
जैसी पीडा होती है तो दूसरे को भी वैसी ही पीडा होती है । अत. मन-वचन-काय से दूसरे के प्रति 
कोई ऐसा व्यवहार नही करता जैसा यदि दूसरा अपने प्रति करे तो अपने को कष्ट हो । जब सभी 
जीव अपने समान हैं तो दूसरे को दु खी करना वास्तव में अपने को ही दु खी करना है। अहिसा 
अणुन्नत मे निम्नलिखित बातें गर्भित हैं -- 

(क) सकल्पपूर्वक किसी जीव को नही मारता । 

(ख) वचन का ऐसा प्रयोग नही करता जिससे दूसरे को कष्ट हो । 

(ग) मत से भी किसी का बुरा नही सोचता । 

(घ) आत्महत्या का भाव नही करता । 

(ड) किसी के गर्भपातादि कराने को हिंसा समझता है । 

(च) किमी ऐसी सभा-सोसायटी अथवा आदमियो की सगति नही करता जिनका लक्ष्य हिंसा है | 

(छ) किसी के प्रति अमानुषिक व्यवहार नही करता । 

(ज) मजदूर, रिक्‍्शा-चालक आदि पर लोभ के वशीभूत होकर उनकी शक्ति से ज्यादा वजन 
नही लादता । 

(झ) नौकर, मजदूर आदि को समय पर भोजनादि मिले इसका ध्यान रखता है । 

(ञ्ञ) बैल, घोडा आदि जानवरो पर उनको शक्ति से अधिक वजन नही लादता । इन जानवरों 
को समय पर भोजनादि देता है। मासाहारी पशुओ को नही पालता । 

(2) रास्ते पर चलते हुए नीचे देखकर चलता है कि किसी जीव को विराधना न हो । 

(ठ) कोई भी चीज रखता-उठाता है तो देख-भालकर ये क्रियायें करता है । 

(ड) खान-पान वनाता है अथवा खाता है तो देख-शोधकर ही बनाता-खाता है । मर्यादा के भीतर 
की वस्तुएँ ही काम मे लेता है । 

(ढ) अचार, मुरब्बा, बहुत दिनो का पापड आदि वस्तुएँ काम मे नही लेता क्योकि इन चीजो में 
जीवो की उत्पत्ति होती है । 
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(ण) रेशमी, ऊनी वस्त्र, और चमडे की बनी वस्तुएँ, कपडे, जूते आदि को काम मे नही लेता 


क्योकि ये सब जीव हिंसा से उत्पन्न होते है। ऐसे प्रसाधन भी काम में नहीं लाता जिनके 
निर्माण मे जीवो की हिंसा होती है । 


सत्याणुक्गत : झूठ नही बोलता है यद्यपि अभी पूर्ण सत्य का पालन नही कर पा रहा है, तथापि 
ऐसा झूठ नही बोलता जिससे दूसरे का नुकसान हो जाये, बुरा हो जाये । सत्य अणुत्रत मे निस्‍्त- 
लिखित बातें गर्भित है .-- 

(क) व्यापार मे किसी को नकली चीज या मिलावटी नही देता । 

(ख) किसी को ठगता नही है। 

(ग) झूठ बोलकर ज्यादा दाम नही लेता । 

(घ) नाप-तोल के साधन नकली नही रखता । 

(ड) अन्याय स्वरूप इंसाफ नही करता । 

(च) किसी के विरुद्ध झूठा मुकदमा दायर नही करता । 

(छ) झूठी गवाही नही देता । 

(ज) किसी की गुप्त बात को ईर्ष्या अथवा स्वार्थवश प्रकट नही करता । 

(झ) किसी से कोई चीज अथवा धन आदि लेकर बाद मे मुकरता नही । 

(ड) किसी से विश्वासघात नही करता । 

(ट) किसी को झूठी अथवा खोटी सलाह नही देता । 


(5) झूठ विभिन्‍त कारणो से बोला जाता है--क्रोध मे, लोभ से, डर से, हँसी में और निन्‍्दा मे । 
अत इन कारणो से बचता है । 


अचोर्याणुत्रत : इस अणुतव्नत ह्वारा चोरी का त्याग करता है। इसमे ये बातें गर्भित हैं -- 

(क) किसी की चीज चोरी के अभिप्राय से नही लेता । 

(ख) किसी को चोरी करने मे सहायता नही करता । न किसी को चोरी का उपाय बताता है। 
(ग) चोरी का सामान खरीदता-बेचता नही । 

(घ) कानून मे जिसकी मनाही हो, वह व्यापार नही करता । 

(च) बही-खाता, लेखा-पत्रादिक गलत नही बनाता । टैक्स की चोरी नही करता | 

(छ) ज्यादा दाम की चीज मे कम दाम की चीज को मिलाकर नही बेचता । 

(ज) घूस न तो लेता और न ही देता है। 


(झ) किसी ट्रस्ट अथवा सस्था की सम्पत्ति को न तो अपने काम मे लेता है और न उसे गलत 
जगह लगाता है । 
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(४) ब्रह्म॑चर्याणुत्नत : इस अणुत्रत का दूसरा नाम है स्वस्त्री-नतोष । अपनी विवाहिता स्त्री के अति- 
रिक्त शेष समस्त स्त्रियों के प्रति माँ, बहन अथवा बेटी का व्यवहार रखता है। इस भअणव्रत मे 
निम्नलिखित बातें गर्भित हैं -- 

(क) परस्त्री और वेश्या के ससग का त्याग । 

(ख) भोगो की तीत़् लालसा नही रखता । 

(ग) भोगो के अप्राकृतिक उपाय नही करता । 

(घ) दुष्चरित्र स्त्रियों के साथ व्यवहार नही रखता । 

(ड) तलाक नही करता । 

(च) स्त्रियों को रागभाव से नही देखता, गान, इत्यादि नही देखता । 

(छ) उनके मनोहर अगो को नही देखता । इसके लिए सिनेमा, टेलीविजन आदि पर रागवद्धंक 
दृश्यो को नही देखता । 

(ज) पहले भोगे गए भोगो को याद नही करता । 

(झ) कामोद्दीपक, गरिष्ठ पदार्थों का सेवन नही करता । 

(अ) अपने शरीर का बनाव-श्वगार नही करता । 

(ट) अपने पुत्र-पुत्री के अतिरिक्त अन्य का विवाह कराने के लिए बीच मे नही पडता । 


3 रदान्‍्बन्‍_री 
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परिग्रह-परिसाणाणुत्रत . तीन्र लोभ को मिटाने के लिए इस अणुत्रत के द्वारा परिग्रह की सीमा 
निर्धारित करता है। इसमे ये बातें भभित हैं -- 


(क) गेहूँ, चावल आदि अन्नादिक पदार्थ आवश्यकता के अनुसार ही रखता है, ज्यादा इकट्ठी 
नही करता । 

(ख) उपहार आदि नही लेता । दहेज नही लेता । 

(ग) शादी-विवाह की दलाली का काम नही करता । 

(घ) यदि वह डाक्टर या वेचद्य है तो किसी बीमार के इलाज को नही बढाता । 

(ड) इसी प्रकार यदि वह वकील है तो अपने मुवक्किल को झूठो सलाह नही देता, उसके केस को 
लम्बा नही करता । 

(च) इस प्रकार वह जिस व्यवसाय में भी है, उसमें या देनिक व्यवहार मे तीत्र लोभ के वशीभूत 
होकर कोई प्रवृत्ति नही करता । 

(छ) धन, मकान, वस्त्र-आभूषण, वाहन-गाडी, नौकर-चाकर आदि उपभोग्य पदार्थों और भोजन, 
पेय, फल-वनस्पिति आदि भोग्य पदार्थों की सीमा निर्धारित करता है और सीमा के भीतर 
ही भोग-उपभोग करता है, अधिक नही । 
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इस प्रकार इन पाँच अणक्रतो के माध्यम से अपनी लालसा, कामना और इच्छाओं की--जिनको 
अभी तक कोई सीमा नही थी--अव सीमा बनाता है। पंचाणुत्रतों के अतिरिक्त तीन गुणब्रतो ओर चार 
शिक्षात्रतो का भी पालन करता है । 
(१) दिग्तत * व्यापार-व्यवसाय के लिए मैं यहाँ-पहाँ तक आऊँ-जाऊँगा, इस प्रकार क्षेत्र की सीमा 
बनाता है और उस सीमा के बाहर के क्षेत्र से कोई प्रयोजन नही रखता । 


(२) देशक्नत : दिग्व्त द्वारा निर्धानित किए गए क्षेत्र के भीतर भी सप्ताह-दो सप्ताह के लिए अथवा 
प्रति दिन एक अस्थायी सीमा बनाता है। इन दोनो ब्रतो के माध्यम से निर्धारित क्षेत्र के बाहर 
जो जीव-अजीव पदार्थ हैं, उन-सम्बन्धी विकल्पों से बचा जाता है । 

(३) अनर्थंदण्ड-त्रत : बिता प्रयोजन के न तो शरीर की कोई क्रिया करता है, न फालतू बकवास करता 
है, न फालतू के विचार-विकल्प करता है। दूसरों को जीव हिसादि के साधनादिक भी नही देता । 


इस प्रकार सब निरथेक बातो से बचता है। 
इन तीन गुणव्रतो के साथ-ही-साथ चार शिक्षात्रतों का भी पालन करता है -- 
(१) सामायिक ज़्त : अपना समय आत्म-चितवन में लगाने के लिए दिन मे कम-से-कम दो बार, सुबह 
और शाम को आत्मध्यान करता है । 

(२) प्रोषधोपवास व्रत : सप्ताह में एक दिन उपवास करता हैं और उस दिन अपना सारा समय 
स्वाध्याय और आत्म-चितवन मे लगाता है, जिससे वैराग्य भाव की पुष्टि होती है। 

(३) भोगोपभोग-परिमाण ब्त * प्रति दिन कुछ-न-कुछ भोग्य और उपभोग्य पदार्थों का त्याग करता 
है। अपने रोजाना के कार्यों का भी हर रोज परिमाण करता है। 

(४) अतिथिसविभाग त्रत : निरतर यह भावना करता है कि कोई धामिक व्यक्ति आये तो उसे भोजन 
कराने के पश्चात्‌ ही स्वय भोजन ग्रहण करूँ । इसके अतिरिक्त, करुणाबुद्धि के वश दीन-दु खियो 
की जरूरतो को पूरी करने को चेष्टा करता है । 
इस प्रकार अणुन्रत, ग्रुणत्रत और शिक्षात्रत मिलाकर कुल बारह (५+ ३+४--१२) ब्रत है 

जिनका प्रारम्भ दूसरी प्रतिमा से होता है। जैसे-जैसे अन्तरग मे वैराग्य भाव की उत्तरोत्तर वृद्धि होती 
है, उसी के अनुरूप आगे-आगे की प्रतिमाओ के अनुरूप आचरण होता जाता है। अब तीसरी प्रतिमा 
से शुरू करके शेष प्रतिमाओ का कया स्वरूप है यह जानने का प्रयत्न करते है। 

(२) सामायिक प्रतिमा : यहाँ पराधीचता और कम होती है तथा आत्मरचितवन की रुचि बढती है। 
अत अब प्रतिदिन तीन बार--सवेरे, दोपहर और सन्ध्या के समय--आत्मध्यान करता है और 
ध्यान का समय भी कम-से-कम एक मूहूर्ते या ४८५ मिनट होता है । 

(४) प्रोषधोपवास प्रतिमा : अब सप्ताह मे एक दिन नियम से उपवास करता है। उस दिन घर-गृहस्थी 
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का, व्यापार-व्यवसायादि का समस्त कार्य त्याग कर निरतर आत्म-चितवन और स्वाध्याय 
करता है। यह उपवास सोलह, बारह और आठ प्रहर की अवधि के क्रम से तीन प्रकार का 
होता है । 

(५) सचित्तत्याग प्रतिमा : जीवो की रक्षा के लिए गर्म अथवा प्रासुक जल लेता है। भोजन-पान की 
प्रत्येक वस्तु प्रासुक करके ही काम मे लेता है जिससे कि उस पदार्थ मे कालान्तर मे भी जीवो की 
उत्पत्ति न हो । 

(६) रात्रि भोजन त्याग प्रतिमा : रात्रि भोजन का त्याग तो पहले ही कर दिया था, अब मन-वचन- 
काय तीनो से इस ब्रत को निरतिचार पालता है। स्वय तो रात को भोजन करता ही नही, दूसरो 
को भी न तो रात्रि को भोजन कराता है और न उसकी अनुमोदना करता है। 

(७) ब्रह्मचये प्रतिमा : परस्त्री के ससगगे का त्याग तो पहले हो कर दिया था, अब स्वस्त्री से भी भोगो 
का त्याग करता है। स्वावलम्बन की भावना चूकि बढ रही है अत स्वस्त्री का अवलम्बन भी 
अब नही रहा । 

(८) आरभ्॒त्याग प्रतिसा : पहले न्‍्याययुकत व्यापार, व्यवसाय करता था, अब व्यापारादिक का भी 
त्याग कर देता है। अपने खाने-पीने का प्रबन्ध पहले स्वय कर लेता था, अब अपना खाना बनाना 
आदि आरम्भरूप क्रियायें भी छोड देता है। कोई घर का सदस्व अथवा बाहर का कोई व्यक्ति 
खाने के लिए बुलाने आ जाता है तो जाकर भोजन ग्रहण कर लेता है । 


(६) परिग्रह-त्याग प्रतिमा : परिग्रह का परिमाण तो पहले कर लिया था, अब उसे घटा कर अत्यन्त 
कम कर देता है। घन, सम्पत्ति, जायदाद आदि से भी सम्बन्ध नही रखता । 
(१०) अनुमति-त्याग प्रतिमा : पहले सतान को व्यापारादि सासारिक कार्यो की सलाह दे देता था, 
अब वह भी नही देता । यह अन्तिम प्रतिमा है यहाँ तक ब्रतों का धारक घर में रह सकता है । 


(११) उहिष्ट-त्याग प्रतिमा : इस प्रतिमा का धारक घर का त्याग कर देता है और साधु-सघ मे रहता 
है। स्वावलम्बन बढ गया है, अत घर का परावलम्बन भी नही रहा। वस्त्रो में केवल एक 
लगोटी और एक खण्ड वस्त्र रखता है। भिक्षा से भोजन करता है। सिर और दाढी-मूछ के वालो 
का या तो लोच करता है अथवा उस्तरे आदि के द्वारा भी कतरवा लेता है। जीव रक्षा के लिए 
मयूर-पखो की पीछी और शौचादि के लिए कमण्डलु रखता है। इस प्रकार के साधक को क्षुल्लक 
कहा जाता है। परिणामों की विशुद्धि और भी बढ जाने पर साधक खण्ड-वस्त्र भी छोड देता है 
और मात्र एक लगोटी रखता है। यह ऐलक की अवस्था है। यह साधक दिन-भर मन्दिर या 
किसी सूने स्थान में अथवा किसी मुनि-सघ मे रहकर आत्म-चितवन, स्वाध्याय आदि में ही अपना 
समय लगाता है। पाच समितियों का पालन करता है। यातायात के किसी साधन, किसी सवा री 
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का उपयोग नही करता । इस प्रकार सभी प्रकार की आकुलता-पराधीनता से रहित होता जाता 
है, और आत्मबल बढ़ता जात। है। यहाँ तक पाँचर्वा ग्रुणस्थान है। 


छठा-सातवों गुणस्थान : 


जब साधक अभ्यास के द्वारा आत्मानुभव का समय बढाता है, अन्तराल कम करता जाता है, 
और ऊपर किये गये निरूपण के अनुपार परावलम्बन छोडता जाता है, तो आत्मबल की वृद्धि के फल- 
स्वरूप अन्तर्मुहुतें मे एक बार आत्मानुभवन की सामथ्य हो जाती है और सकल सयम की विरोधी जो 
प्रत्याख्यानावरण कषाय होती है उसका मद होते-होते मन्तत अभाव हो जाता है। मात्र संज्वलन नाम 
की कपषाय ही शेष रहतो है। तब साधक समस्त परिग्रह के त्याग-पूर्वक मुनिन्नत धारण करता है। अब 
तक अहिंसा आदि ब्रतों का आशिक पालन अणुब्तों के रूप मे करता था, अब उन्हे पूर्णछप से, महात्रतों 
के रूप में धारण करता है। पाच महात्रत, पाच समिति, पचेन्द्रिय-जय, छह आवश्यक आदि अद्ाईस 
मूलगुणो का पालन करता है। अब इन्ही के स्वरूप का विचार करते हैं .-- 


(१) अहिता सहान्नत : बहिरग मे तो त्रस और स्थावर सभी जीवो की हिंसा का मन-वचन-कामस से 
ओर कृतका रित-अनुमोदना द्वारा त्याग होता है और अतरग मे कषाय की अनन्तानुबधी, अध्रत्या- 
र्यानावरण ओर प्रत्यास्यानावरण इन तीन जातियो का अभाव होता है। चूकि राग्र-द्वेष होना 
ही हिसा है और उनका अभाव अहिसा है, अत. मुनि के कषाय की उक्त तीन जातियो के अभाव- 
छूप भाव-अहिसा फलित होती है 

(२) सत्य महान्नत ; अतप्त्य वचन बोलने का विकल्प ही नही होता है। 


(३) अचोये महात्रत : बाह्य में बिना दिया गया कुछ भी ग्रहण न करना, और अतरग मे प्रपदार्थ के 
ग्रहण का विकल्प ही नही होता है। 

(४) ब्रह्मचये महात्रत : स्त्री मात्र की इच्छा का अथवा काम के भाव का मन-वचन-काय से त्याग और 
निज आत्मा में रसण। 

(५) अपरिग्रह सहान्रत : बहिरग में समस्त वस्तुओं का त्याग, और अतरग मे मिथ्यात्व, क्रोध-मान- 
माया-लोभादि रूप चोदह प्रकार के परिग्रह का त्याग । 

(६) ईर्या समिति : चार हाथ प्रमाण भूमि देखते हुए सूर्य के प्रकाश मे चलना । 

(७) भाषा समिति : हित-मित-प्रिय वचन बोलना । 

(८) एषणा समिति : छियालीस दोषो से रहित शुद्ध आहार ग्रहण करना । 


(६) आदान-निक्षेपण समिति : पुस्तक, कमण्डलु आदि को देख कर रखना-उठाना । 
(१०) प्रतिष्ठापन सम्रिति : मल, मूत्र, कफ आदि शरीर के मल को जीव रहित स्थान देखकर त्यागना | 
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(११-१५) पवेन्द्रियों का जीतना अर्थात्‌ इन्द्रिय-विषयो के तनिक भी आधीन न होना । 
(१६) समता-सामाभिक-आत्मध्यान करना । 
(१७) वीतराग-सर्वज्ञदेव की वदना करना । 
(१८) वीतराग-सववज्ञदेव की स्तुति करना । 
(१६) स्वाध्याय-आत्मचितवन करना । 
(२०) प्रतिक्ररण--लगे हुए दोषो का निषेध करना । 
(२१) कायोत्सर्ग--शरीर के प्रति ममत्व छोडना, शरीर से भिन्नता का अनुभवन करना । 
/२२) अधंरात्रि के बाद, भूमि पर एक करवट से सोना । 
(«६ ./ “तुन, मजन नही करना । 
(२४) स्तान नही करना । 
(२५) नग्न रहना । 
(२६) दिन में एक बार भोजन करता । 
(२७) खडे रह कर भोजन करना । 
(२८) कैशलोच करना । 


इस प्रकार मुनि के अद्टाईस मूल गुण होते हैं, इनका निरतिचार पालन करना व्यवहार आचरण 
है | परमार्थ चारित्र तो अपने आत्म-स्वभाव से लीन रहना ही है। जब साधु आत्म-स्वभाव से हटता है 
तो उसका आचरण इन २5 मूल गरुणो की लक्ष्मण-रेखा के बाहर नहीं जाता । मुनि-अवस्था में साधक 
पूर्ण रूप से स्वावलम्बी होता है, खाने-पीने का अथवा गर्मी-सर्दी आदि का भी कोई विकल्‍प नही रहता । 
जब ध्यान-अध्ययन मे शिथिलत्ता महसूस होती है, तब यदि आगमानुकूल विधि से प्रासुक भाहार मिल 
जाता है तो ग्रहण कर लेता है। साधु का मुख्य प्रयोजन तो ध्यान-अध्ययन का है अत आहार लेते हुए न 
तो स्वाद देखता है, और न इस बात का कोई भेद करता है कि दाता गरीब है या अमीर । आहार ग्रहण 
करते हुए आधा पेट ही आहार लेता है, भरपेट नही, और आहार-दाता पर किसी प्रकार का बोझ 
नही बनता। 


अन्य समस्त जीवो को अपने समान समझता है । अब कोई मेरा-पराया नही रहा, अथवा किसी 
जीव मे भेद नही रहा, इसलिए किसी जीव के प्रति किचित्‌ भी बुरा करने का भाव ही नहीं रहा। 
वस्तुस्वरूप जैसा है वैसा दिखाई देता है, अतः असत्यरूप भाव ही नहीं होता । अपने निज स्वभाव मे 
अपनापना आ गया । अत समत्त्वत सयोग पर-रूप दिखाई देते हैं। फलत पर के ग्रहण करने का कोई 
भाव ही नही होता । ब्रह्म नाम आत्मा का है जिसमे निरन्तर रहता है--निज स्वभाव मे रमण करता है, 
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अत, पर के भोग की चाह ही नही रही। आत्मनिष्ठ हो गया, अत. परनिष्ठा नही रही। परनिष्ठा तो तभी 
तक थी जब पर से सुख मानता था। अब अनुभव में आ रहा है कि जो आवन्द आत्म-रमणता मे है, वह 
अन्य कही हो ही नही सकता । इसलिए परनिष्ठा खत्म हो गई और पर का ग्रहण अब होता ही नही । 
इस प्रकार साधु के पच-महात्रतों का पालन स्वयमेव होता है । 


निज स्वभाव का स्वाद आया तो शेष सब स्वाद नी रस हो गये, बेस्वाद हो गये। निज-स्वभाव 
के समक्ष पर-स्पर्श की इच्छा ही नहों रही । स्वभाव को देखा तो अन्य कुछ देखने योग्य ही नहीं रहा । 
निज-स्वभाव के अनहृद नाद को सुना तो अन्य कुछ सुनने को नही रहा । निज-गध मे रम गया तो कुछ 
सूधने को नही रहा। इस प्रकार अपने स्वभाव का अवलम्बन लिया तो पाँचो इन्द्रियो का निरोध स्वत 


ही हो गया । 
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राग की इतनी कमी हो गई कि किसी काये के प्रति आसक्ति ही नही रही । फल यह हुआ कि 
अब कोई भी कार्य--चलना, उठना, बेठना, आदि-यत्नाचार के बिना नहीं होता । बिना देखे-शोधे 
आहार लेने का भाव नही होता, क्योकि न तो शरीर से राग है और न भोजन से । आहार मिल गया तो 
हर्ष नही, और न मिला तो विषाद नहीं। अन्तर्मुहर्ते के भीतर एक बार निज-स्वभाव का स्वाद ले ही 
लेता है--निज-स्वभाव की सम्हाल कर लेता है। स्वभाव से छुटता है तो अध्ययन-चितवन मे लग जाता 
है, पुन निज-स्वभाव मे लग जाता है। इस प्रकार के पुरुषार्थ द्वारा जब सज्वलन कषाय मद पडने 
लगती है, तब साधु आत्मानुभवन्त मे लगने पर पुन विकल्पों मे वापिस नहीं आता, बल्कि आत्म-स्वभाव 
के अनुभव की गहराइयो मे उतरता जाता है। उस समय सातवें गुण स्थान से आगे की ओर उन्नति 
होती है--आठवा, नवा और दसवा आदिं गुणस्थान होते हैं । 


सातवे ग्रुणस्थान तक घम्मध्यान होता है, उसके चार भेद निरूपित किये गये है--पिण्डस्थ, पदस्थ, 
रूपस्थ और रूपातीत । ये भेद इस बात के सूचक हूँ कि साधक ने स्वभाव-सलिल से किस घाट से ड्बकी 
लगाई, उन घाटो के ही ये चार प्रकार है। किसी घाट पर जल का स्तर छिछला है, डुबकी लगाने के लिए 
दूर तक जाना पडता है। कोई घाट ऐसा है कि उससे उतरते ही डूबकी लग जाती है। यहाँ डुबकी की 
समयावधि तो बहुत कम है, जबकि घाट मे उतरने मे ज्यादा समय लग जाता है। वहाँ पहले ससार- 
शरी र-भोगों से उपयोग हटाने के लिए भेद-विज्ञान की भावना की जाती है, तथा साधक शरीर के स्वरूप 
के माध्यम से, णमोकार मन्त्र के माध्यम से, अथवा भरहत-सिद्ध के स्वरूप के माध्यम द्वारा बाहर से 


उपयोग हटा कर निज स्वभाव में लगाता है। यहाँ माध्यम के अवलस्बन से समय ज्यादा लग जाता है, 
स्वभाव मे कम समय लगता है। 


परन्तु जब सातवें गुणस्थान से आगे बढता दैै-शुक्लध्यान से प्रवेश करता है--तो माध्यम का 


( ४४ ) 

अंवलम्बन नही रहता। केवल कुछ अबुद्धिपृवंक विकल्प उठते हैं जिनके होनेसे उपयोगका द्रव्य से द्रव्यांत रण 
अथवा पर्याय से पर्यायातरण होता है। ये विकल्प रागजन्य हैं, जितना राग शेष है, उतना विकल्प उठता 
है। यहा कोई ससा र-शरी र-भोगो का राग नही है। बल्कि कहना चाहिए कि रागरूपी ईंधन तो लगभग सब 
जल चुका, केवल भुट्टी भर राख शेष रही है, सो भी आत्मध्यान की आँधी मे उडकर समाप्तप्राय हो रही है। 
राग का अभाव हो रहा है और स्वभाव मे स्थिरता वढती जा रही है। उस स्थिरता के फलस्वरूप कर्म- 
प्रकृतियों के स्थिति-अनुभाग क्षीण होते जा रहे है। स्वभाव में गहराई बढती जाती है, कर्म मिटते जाते 
है। इस प्रकार साधक शुक्लध्यान के पहले चरण द्वारा मोहनीय कर्म का सर्वेथा नाश करते हुए कपाय 
रहित ब।रहवे गुणस्थान मे प्रवेश करता है। वहाँ शुक्लध्यान के दूसरे चरण मे जाता है, मन-वचन-काय 
योग से से किसी एक का ही अवलम्बन होता है, आत्म-स्वभाव मे गहराई और वढती है। फलस्वरूप, 
शेष तीन घातिया कर्मो--ज्ञानावरण, दर्शोनावरण और अन्तराय- का भी नाश हो जाता है तथा तेरहवें 
गुणस्थान के प्रथम समय मे अनन्तज्ञान, अनन्तदशेन, अनन्तसुख और अनन्त आत्मशवित आत्मा के ये 
स्वाभाविक गुण प्राप्त हो जाते हैं। जो शक्तियाँ ससार-अवस्था मे किचित्‌ मात्र ही व्यवत् हो पा रही 
थी वे अब पूर्ण रूप से व्यक्त हो जाती हैं। यही भहेनत अवस्था है। यहाँ ज्ञान स्वय मे, ज्ञान में ही 
प्रतिष्ठित है, स्वरूप के आनन्द मे मग्न है। अनन्त शक्ति के साथ अनन्त आनन्द का भोग हो रहा है । 

अघातिया कर्म अभी शेष है जिनके सद्भाव मे समवशरण की रचना आदि होती है और बिना किसी 
प्रयत्न या इच्छा के सहज-स्वाभाविक रूप से वाणी खिरती है- प्राणीमात्र को आत्मकल्याण का, दुख से 
छूटने का और परमात्मा बनने का मार्ग मिलता है। जब आयुकर्म को स्थिति लगभग समाप्त होने वाली 

होती है तो सूक्ष्म काय-योग मे रहने वाले वे सयोगी-जिन शुक्लध्यान के तीसरे चरण द्वारा योग-निरोध् 

करके चौदह॒वें गुणस्थान--अयोगी-जिन अवस्था-मे पहुचते हैं। यहाँ शुक्लध्यान के चौथे चरण द्वारा वे 

अयोगी-जिन चार अघातिया कर्मो--वेदनीय, नाम, गोत्र और आयु-- का नाश करके तथा तीन शरीरो-- 

आऔदारिक, तेजस और कार्माण -से सम्बन्ध-विच्छेद करके सिद्ध अवस्था को प्राप्त हो जाते हैं। शरीर से 

रहित, जन्म-मरण से रहित, पूर्ण शुद्ध अवस्था, यही परमात्म अवस्था है जिसका चितवन्-मनन-ध्यान 

करके ससारी जीव उन जंसा होने का पुरुषार्थ करता है। 


कैसा है इस शुद्धात्मा का, सिद्धात्मा का स्वरूप ? न कोई राग है न द्वेष । ज्ञानादि गुण सब पूर्णता, 
को प्राप्त हो गये हैं। अब कुछ भी करना शेष नही है-अआत्मा कृतक्ृत्य हो गया है। अब कुछ भी होना 
शेष नही है, स्वभाव की पूर्णता होने के बाद कुछ होना बाकी ही नही रहता। जिसे अभी तक प्राप्त 
तहीं किया था, ऐसे उस निज-स्वभाव को आज प्राप्त कर लिया है, जिस पर को ग्रहण किया हुआ था 
वह सब न जाने कहाँ:छूठे गया । अब न कुछ ग्रहण करने को शेष है, न छोडने को। यह बात्मा परमात्मा, 


(«६ ) 
सच्चिदानन्द, चैतसन्य-प्रभु हो गया है। यही मोक्ष है, यही निर्वाण है, यही सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र कौ 
एकता है : 'इक देखिए, इक जानिए रपि रहिये इक ठोर ।' 

५4 2५ ५ ८ | 


यह प्रस्तावना इसी ग्रन्थ की विषयवस्तु के आधार से लिखी गई है। इस ग्रन्थ मे राग-द्वेष के 

होने का, उनके अभाव का, और उस अभाव में मूल कारण जो स्व-पर भेद-विज्ञान है, उसका विस्तार से 

” वर्णन किया गया है। उस विस्तृत निरूपण के सार-सक्षेप को इस प्रस्तावना में शास्त्रीय-शब्दो का यथा- 

सम्भव कम-से-कम उपयोग करते हुए, सरल भाषा मे इस प्रकार दिया गया है कि जैन तथा जैनेतर सभी 
पाठक इस अध्यात्म तत्त्व को समझ सके और इस ग्रथ का अध्ययन सुगमता से कर सकें । 


सन्‍्मति विहार 

२/१०, असारी रोड, “-बाबलाल जेन 
दरियागज, 
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॥ भी वीतरागाय नमः ॥ 


श्रीग्रम तचन्द्रसुरि विरचित श्रीसमयसार कलश पर श्रीशुभचन्द्र श्राचायक्रत- 


परमाध्यात्म तरगिणी 


नामा संस्कृत दोका के भाषाकार का :--- 
सज़्लाचरण 


कुन्दकुन्दामृतचर्री, अध्यात्मज्ञानपारगो, 
आयंबगो सदालोके: पुज्यपादो नमामितो, 
आद्यः समयसारस्य कर्ताइभत्प्राकृतस्य सः, 
द्वितीयस्तत्कलशानां कर्ताभर्ताव्थेंसम्भुते । 
तृतीयः शुभचन्द्रो5भुद्‌ व्याख्याता संस्कृतस्प सः, 
पद्मयानां कलशास्थाना भद्री भट्टारकोब॒धः । 
यस्ताटक ससयसारं नास्ताख्यातं पुरातन शास्त्र, 
सफले. विद्वद्वुन्दे. चिह्िद्यावेद्यचितेचित्ते । 
टीकानसारतो यत्‌ परमाध्यात्मतरजड़्िणीजातम्‌, 
ख्यातं चामविशेषे विहृद्वुन्दारकर्मोालस्‌ । 
फलशाना तट्टीकाया. मलाथंप्राभिधायिनीं, 
हिन्दीटीका प्रकुर्वे5हं स्वात्मकल्याणकास्पया ॥ 


संस्कत दोकाकार का मंगलाचरण 
शुद्ध सच्चिद्रपं॑ सव्यास्वुजचन्द्रसकलड़्ुसस्‌ । 
ज्ञानाभूषं वन्दे सर्वंविभावस्वभावसस्पुक्तम्‌ ॥१॥ 
सुधावन्द्रमुनेर्वाक्य पद्यानुद्घुत्य रम्पारिय । 
विवणोमि भक्तितो5हं चिद्रपे रक्‍्तचित्तस्च ॥२॥ 
अन्वयार्थे:--( शुद्धभू) अपने से भिन्‍न सभी चेतन तथा अचेतन द्रव्यो एव उनके गुण पर्यायों से 
शूत्य (सच्चिद्रपम ) सत्‌-उत्पाद व्यय और ध्रोग्य रूप-चितृ-चेतन्य स्वरूप (भव्याम्बुजचन्द्रस) भव्यजीव- 
कृप कमलो के लिए चन्द्रमा के तुल्य भर्थात्‌ भव्यजीवछृप कमलो को विकसित करने के हेतु चन्द्रमा के 
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समान (अकलड्ूम्‌) अकलडू-रागद्वेष आदि दोषों से रहित (ज्ञानाभूषम्‌) अतएव ज्ञान से अलक्षत भर्थात्‌ 
परिपृर्ण ज्ञानी केवली भगवान श्री अरिहन्त परमेष्ठी तथा ज्ञानशरीरी सर्वकर्ममल रहित श्री सिद्ध 
परमेष्ठी को (वन्दे) वन्दता-नम्स्कार करता हूँ जो (सर्वविभावस्वभाव सम्मुक्तम्‌) समस्त विभाव-विकारी 
परिणामों से पूर्णतया मुक्त है अर्थात्‌ सर्व विधकर्मों की परिस्थितियों से सर्वंथा शून्य है। (चिद्रुपे) 
आत्मस्वरूप मे (रक्तचित्तः;) अनुरक्त मन वाला (अहम) मैं शुभचन्द्र भट्टारक (सुधाचन्द्रमुने ) अमृतचन्द्र 
आचाये के (रम्याणि) मनोहर-यथार्थ वस्तुस्वरूप को प्रस्तुत करने के कारण मन को भति प्रिय (चाक्य- 
पद्मयानि) वचनात्मक पद्यों को (उद्धृत्य) उद्धृत करके (भक्तितः:) भक्ति से, हादिक गुणानुराग से 
(विवृणोमि) विशेषरूप से व्याख्यान करता हूँ । 

(अथ) अब (अश्रीमदमृतचन्द्रसूरि ) श्रीमान्‌ अमृतचन्द्र आचार्य (श्रीकुन्बकुन्दाचार्योक्त समयसार 
प्राभुत व्याख्यानम्‌) श्रीमान्‌ कुन्दकुन्द आचार्य के द्वारा विरचित समयसार प्राभृत के व्याख्यान को 
(कुर्वाण: सन्‌) करते हुए (तदनन्तरे) उनके मध्य मे (चित्स्वरूपप्रकाशकाति) चेतन्य के स्वरूप को 
प्रकाशित करने वाले (चिन्नाटकरज्भरावनिवितीर्णानि) चेतन्य के नाटक को रज़भूमि मे आये हुए (पद्मानि) 
बद्यो का (परमाध्यात्मतरद्धिण्यपरनामधेयानि) जिनका दूसरा नाम परमाध्यात्म तरज्लिणी है (रचयन्‌ ) 
रचते हुए-निर्माण करते हुए (प्रथमत') सर्वेप्रथम (परमात्मादि नमस्क्ृतिरूपमद्भलमाचष्ठे) परमात्मा 
आदि के प्रति नमस्काररूप मद्भल को कहते है-- 

नमः समयसाराय स्वानुभृत्या चकासते । 
चित्स्वभावाय भावाय सर्वभावान्तरच्छिदे ॥॥१॥ 

अन्वयार्थ :-- (चित्स्वभावाय) चित्‌-चेतना-ज्ञानद्शनरूप स्वभाव वाले (स्वानुभूत्या) स्वानुभूति- 
आत्मानुभूति से अर्थात्‌ स्वानुभवरूप प्रत्यक्ष प्रमाण से (चकासते) प्रकाशमान-देदीप्यमान (सर्वभावा- 
न्तरच्छिदे) सभी चेतन तथा अचेतनरूप पदार्थों को जानने वाले (भावाय) सत्तात्मक वस्तुरूप (समय- 
साराय) द्रव्यकमें-ज्ञानावरणादि -भावकर्म-राग द्वेष आदि तथा नोकमे-शरीरादि से रहित शुद्धात्मा को 
(नमः) नमस्कार (अस्ति) है। 

सें० टी ०-- (ससयसाराय भावाय नम्ः--सं ०-सम्यक् त्रिकालावच्छिन्ततयाअयन्ति-गच्छन्ति- 
प्राप्नुवन्ति स्वगुणपर्याधानिति समया -पदार्था -तेषा मध्ये सार -सरति गच्छति सर्वोत्कृष्टत्वमितति सार.- 
परमात्मातस्सं । भूयते सत्स्वरूपेणेतिभाव पदार्थस्तस्मे परमात्मरूपपदार्थाय। नम त्रिशुद्धधा नमः 
नमस्कारोःस्तु) जो सम्यक्‌ प्रकार से भूत भविष्यत्‌ एवं वर्तमान इन तीनो कालो में निरन्तर अपने ग्रुण 
और, पर्यायों को प्राप्त करते रहते है उन्हे पदार्थ कहते है। उन पदार्थों के मध्य मे जो सर्वोत्कष्टवा को 
प्राप्त हैं वे सार अर्थात्‌ परमात्मा हैं। जो सत्स्वरूप से होते रहते हैं वे भाव--शर्थात्‌ पदार्थ हैं। ऐसे 
सर्वे पदार्थों मे सर्वोपरि विराजमान परमात्म-स्वरूप समयसार को मन शुद्धि-बच शुद्धि तथा कायशुद्धि 


(३) 


पूर्वक हमारा नमस्कार हो। (कि लक्षणाय) कैसे लक्षण वाले पदार्थ को (चकासते-दैदीप्यसानाय) 
अतिशयरूप से प्रकाशमान (कया) किससे (स्वानुभूत्या-स्वस्थ आत्मन*) आत्मा की (अनुभूत्या) अनुभूति 
से (स्वानुभृत्या-स्वस्य आत्मन अनुभूति, अनुभव तया) आत्मा की अनुभूति-स्वरूप सवेदन से (स्वानु- 
भवप्रत्यक्षेण) अर्थात्‌ आत्मा के अनुभव-स्वसवेदनरूप प्रत्यक्ष से (पुनः किस्भूताय) फिर कंसे (चित्स्व- 
भावाय-चित्‌ ज्ञान दर्शन रूपा-सेव स्वभाव: स्वरूप: यस्य तस्मे) ज्ञानदर्शनरूप चित-वेतना स्वभाव वाले 
(पुनः किलक्षणाय) फिर कंसे स्वरूप वाले (सर्वभावान्तरच्छिदे-आत्मनो भावात्‌-अन्येभावा.-स्वभावा: 
पदार्था वा भावान्तरा. सर्वे च ते भावान्तराश्च सर्वभावान्तरा- तावृछिनत्ति स्वस्वभावातृपृथक्‌ करोतीति 
सर्वंभावान्तरच्छित्‌ तस्मे) आत्मारूप पदार्थ से भिन्न पदार्थों का नाम भावान्तर है उन सभी भावान्तरो 
को जो जानता है उसे (नस) नमस्कार (अस्ति) है (सामान्योपेक्षो5यम्‌) यह अर्थ सामान्य की अपेक्षा से 
किया गया है अर्थात्‌ यह साधारण अथ है । 


(जिनपक्षे) जिन भगवान के पक्ष में (समयसाराय-सं० सम्पक्यथोक्तरूपेण-अयन्ति-जानन्ति- 
स्थाह्मादात्मकं वस्तु निश्चिन्चन्ति ते समया.-सातिशयसम्यग्दृष्टि प्रभृति क्षीणकषायपर्यन्ता जीवाः) जो 
यथार्थरूप से स्थाह्याद-कथब्चिद्ादस्वरूप वस्तु के स्वरूप को निरचयपु्वबक जानते है ऐसे सातिशय 
सम्यरदृष्टि से लेकर क्षीणकषाय पर्यन्त बारहवें गुणस्थान तक के जीव (त्ेषा पुज्यत्वेन सारो जिनः तस्मे) 
उनके द्वारा पृज्य होने से सार अर्थात्‌ जिन ऐसे जिन के लिए (नम.) नमस्कार (अस्ति) है। 

(अरहतपक्षे ) स्वानुभृत्या-स्वस्यानुभूति -विभूति.-समवसरणादिलक्षणा तया) अपनी समवसरण आदि 
स्वरूप वाली विभूतिसे (चकासते-प्रकाशसमानाय) प्रकाशमान-देदीप्यमान (चित्स्वभावायघातिकर्मक्षयात्‌- 
चित्स्वभावाय) घाती कर्मों के क्षय से चेतन्यस्वरूप (भावायभान्ति-नक्षेत्राणि-उपलक्षणात्‌-चतुरणिकाय 
देवतानि-अवति-रक्षति-पातोति भावस्तस्म) नक्षत्री तथा उपलक्षण से चारो निकाय वाले देवो का सरक्षण 
करने वाले (स्वंभावान्तरच्छिदे-सर्वभावानां अन्तर भेद जीवाजीवादिक भिन्‍नमित्यादिरूप विचार छिनतन्ति 
जशनातीति सर्वभावान्तरच्छित्‌ तस्मे) सभी पदार्थों के भेद स्वरूप जीव अजीव आदि पदार्थों के विचार 
विमश को जानने वाले ऐसे अरहत परमात्मा को नमस्कार है । 


(सिद्धपक्षे) सिद्ध परमेष्ठी के पक्ष में (परमात्मवत्‌ प्रत्निया) अहेन्त परमात्मा के समान ही प्रत्येक 
विशेषण का अर्थ घटित करना चाहिए। (सम साम्य-यान्ति प्राप्नुवप्तीतिसमया', योगिनस्तेपां मध्ये- 
ध्येपतया सारः सिद्धपरमेष्ठो) जो समता-समानता को प्राप्त करते है ऐसे योगियो के द्वारा जो ध्यान 
करने योग्य हैं ऐसे सार-सिद्धपरमेष्ठी (स्वानुभ्त्या-सु सुष्ठु जगतृत्रयाध्सम्भाविनो-आ-अतिशयेनानभत्ति 
व्‌ द्धि, अगुरुलधुत्वादियुणाना पड्वृद्धिः तथा) तीनों लोको में असम्भव एव अतिशयरूप से होने बागी 
अगुरु-लघु आदि थुणो की पट्स्थान पतितवृद्धि से, यहाँ भू घातु का अर्थ वृद्धि लिया गया है जैसा कि 
नीचे के इलोक से सुस्पप्ट है-- 


(४, 
सत्ताया मद्भलेवद्धो[निवासे व्याप्तिसम्पदोः १ 
अभिप्राये च शकतोच प्रादुर्भावे गतो च भूः ॥१॥ इृति 
अर्थात्‌ भू धातु निम्नलिखित अर्थों मे व्यवहृत-प्रयुकत होती है-सत्ता-मौजूदगी, मद्भल-शुभाचा र, 

वृद्धि-उन्तति, निवास, व्याप्ति फंलाव, सम्पत्‌, अभिप्राय-मनोविचार शक्ति और प्रादुर्भाव-उत्पत्ति । 
प्रकृत मे उक्त अर्थों मे से वृद्धि अर्थ ग्रहण किया है। (चित्स्वभावाय पुर्ववत) चेतन्य स्वरूप पूर्वे के 
समान अर्थात्‌ चैतन्यमय (भावाय-भा--दीप्ति ज्ञानज्योति तया वाति-प्राप्तोति जगदितिभाव.) ज्ञानज्योति 
से जगत्‌ को जानने वाले (सकलस्य जगत ज्ञानान्तर्गतत्वात्‌) क्योकि सारा जगतू - विश्व ज्ञान के अन्तर्गत 
हे यानी ज्ञान के द्वारा जाना जाता है। (वागतिगन्धनयो: ये गत्यथस्ति प्राप्त्यर्था ) वा धातु गति और 
गन्धन अर्थ मे गृहीत हे ओर जो धातु गत्यर्थप्रधान है वे प्राप्त्यर्थ में भी प्रयुक्त होती है। अत. यहाँ वाति 
का अर्थ प्राप्नोति जानाति-जानना अर्थ लिया गया है (आतोष्नुपसर्गेक इति क प्रत्ययेनसिद्धम्‌) यहाँ वा 
धातु से (आतो5नुपसगेंक ) इस सूत्रसे क प्रत्यय द्वारा पद की सिद्धिकी गई है। (सर्वेत्यादिः - सर्वभावानां 
अन्त -अभ्यन्तर तेषा अच्छित्‌-अविच्छेदो४विनाशोयस्मात्स तथोक्तस्तस्मे) जिससे सभी पदार्थों की अन्त- 
रजत अविनश्वरता सिद्ध होती है (सिद्धपरमेष्ठिन. केषाड्चित्पदार्थाना विनाशाभावात्‌) सिद्धपरमेष्ठी के 
ज्ञान मे किन्ही पदार्थों का विनाश सम्भव नहीं है अर्थात्‌ सभी पदार्थ उनके ज्ञान मे अपनी-अपनी प्रथक्‌- 
पृथक सत्तारूप से हो सर्वंदा प्रतिविम्बित होते रहते हैं ऐसे सिद्ध परमात्मा को नमस्कार है। 

(आचार्यपक्षे) अब आचार्य परमेष्ठी के पक्ष मे--(सम्‌-सम्यकू-अयन--गमन यत चरेरित्यादि 
लक्षणं चरण येषान्ते समयो योगिन तेषु सार आचार्य ) जीव रक्षा के हेतु देख-भाल कर चलना चाहिए 
इत्यादि आगमोक्‍्त लक्षणात्मक आचरण वाले योगियो मे श्रेष्ठ आचार्य परमेष्ठी के लिए (स्वानुभूत्या- 
पर्दात्नशद्‌ गुगलक्षणवा) छत्तीस मूलग्रुण स्वरूप स्वानुभव से (चकासते-प्रकाशभानाय ) शोभायमान 
(चित्स्वभावायभावाय-़चित्सु-चिद्रपेषुस्वस्थ आत्मन. भाव. परिणति' स एवं अयभाव शुभावहभाव. यस्य 
स्‌ तथोक्‍त स्तस्मै) जिसके चैतन्य स्वरूप मे निज की परिणति आत्म कल्याण से भरपूर है उस आचार्य 
परमेष्ठी को (नमः) नमस्कार (अस्ति) है। (सर्वभावेत्यादि पूर्वंबत्‌) सर्वभावान्तरच्छिदे इत्या दि विशेषण 
पूर्व के समान ही लगा लेना चाहिए । 

(उपाध्यायपक्षे) अब उपाध्याय परमेष्ठी के पक्ष मे--(समयः सिद्धान्त-- स्नियते-प्राप्यते येन सः 
तथोकत: तस्मे) जिससे सिद्धान्त-द्वादशाज्भ श्रुत मे से ग्यारह अज्ज और चोदह पूर्व का ज्ञान भ्राप्त किया 
जाता है उस समयसार उपाध्याय परमेष्ठी वो (नम') हमारा नमस्कार है (स्वानुभृत्यापुर्ववत्‌) स्वानु- 
भूृत्या विशेषण का अर्थ पहले के समान जानना चाहिए (चित्स्वभावाय भावाय-चित्सु चेतन पदार्थेबु- 
उपलक्षणात्‌ अचेतनेष्वपि-अभाव स्ान्नास्तित्व लेन सह आय भणन कथनमितियावत्‌ इंड्‌ अध्ययन 
इस्थधातोभावि घबत्रश्नत्यय विधानात्‌, भावस्य स्यादस्तित्वरूपस्थ यस्योपाध्यायस्य तथोक्तस्तस्मे पदार्थ- 
ह्वस्तित्व नास्तित्वेनोपलक्षितमितिकथकायेत्यर्थ ) चेतन तथा उपलक्षण से अ चेतन-पदार्थों मे भी जो 


(५ ) 


अंभाव स्यात्नास्तित्व कथब्चित्‌ किसी अपेक्षा से नास्तित्व का कथन करते है यहाँ अध्ययनार्थक इड्‌ धातु 
से भाव मे धन््‌ प्रत्यय से आय शब्द बताया है जिसका अर्थ कथन करना है और जो भाव -स्थादस्तित्व- 
कथच्चित किसी विवक्षाविशेष अस्तित्व का कथन करते है ऐसे उपाध्याय परमेष्ठी को नमस्कार है अर्थात्‌ 
जो पदार्थगत अस्तित्व और नास्तित्व रूप परस्पर बिरोधी दो धर्मो का विवक्षा के वश से युगपतू-एक 
साथ-निविरोध कथन करते हैं वे उपाध्याय परमेष्ठी हैं उन्हे हमारा बार-बार नमस्कार है। 

(साधुपक्षे) अब साधु परमेष्ठी के पक्ष मे--(समय्रेषु कालावलिषु सारः साधुः) जो प्रति समय 
आत्मस्वरूप की साधना मे सार-श्रेष्ठ है, सलग्न है वे साधू परमेष्ठी है (शेष पूर्वेंचत) बाकी के विशेषण 
पहले के समान समझना चाहिए। (मयो-गति.-सय-गतावित्यस्थधातो: प्रयोग. तेषुसारं-रत्तन्नयं तेनसह- 
वर्तत इति समयसारः साधुरित्यर्थों वा) अथवा मय शब्द का अर्थ गति है क्योकि गत्यर्थक मय धातु से 
मय शब्द बनता है उन गतियो में जो सार श्रेष्ठ रत्नत्रय-सम्यर्दर्शन सम्यग्ज्ञान एवं सम्यक्चारित्र ही 
है उस सार रत्नन्नय के साथ जो रहे सो समयसार अर्थात्‌ साधु है। क्योकि साधु परमसेष्ठी रत्नत्नय से 
सहित होते हैं। उन्त साधु परमेष्ठी को हमारा नमस्कार है। 

(रत्नत्नयपक्षे) अब रत्नन्नय के पक्ष मे-- (सं ०-सम्यक्त्वं-अयो ज्ञानं सरण सारः-चारित्नम्‌-दन्द्वेकत्वं 
तस्म) अर्थात्‌-सम्‌-सम्यग्दशंन अय-सम्यज्ञान-सार-सम्यकचारित्र इन तीनो का दन्द्समास से एक 
वचन होता है अत समयसारम्‌-रत्नत्रयम्‌ याती रत्नन्नयरूप समयसार को नमस्कार है (शेषं पुर्वेबत) 
बाकी के विशेषण पहले के समात (थथासस्म्नवम्‌-व्यारब्येयम्‌) यथासम्भव, जहाँ जैसा योग्य हो वहाँ वैसा 
व्यास्यान कर लेना चाहिए। (एक्सर्थाप्टक व्याख्यातम्‌) इस प्रकार से समयसार के पृथक्‌-पृथक्‌ भिन्न- 
भिन्न आठ अर्थों का व्याख्यान किया। (अत्याक्षिप्यसाणं बहुशो5्थेन व्यास्यायते, विस्तारभयाल्नेक्षितं पद्यम्‌) 
अतिशयरूप से आक्षेप को प्राप्त विषय का विस्तार के साथ अर्थरूप से व्याख्यान करेंगे अत यहा विस्तार 
के भय से इस पद्म की ओर अर्थत॒ दृष्टि नही डाली । 

भावार्थ--यहाँ समय शब्द का अर्थ आत्मा है उन आत्माओ में जो सार--द्रव्यकर्म, भावकर्म 
ओर नोकमें से रहित शुद्ध आत्मा है उसे हमारा नमस्कार है। क्योकि वह शुद्ध आत्मा एक सत्तात्मक 

पदार्थ है उसमे चेत्तना गुण की प्रधानता है अतएवं वह स्वानुभव से प्रकाशमान है। अर्थात्‌ अपने ज्ञान 
से अपने को जानता है साथ ही अपने से जुदे जड और चेतन सभी पदार्थों को भी जानता है क्योकि ज्ञान 
का कार्य जानना मात्र ही है, अन्य कुछ नहीं। इसमे भी निशचयनय की दृष्टि से अपने को ही जानते 
हैं। व्यवहार नय की दृष्टि से पर को जानते है यह नयपरक दृष्टि भेद है--जो ज्ञान मे उपलब्ध है यथार्थ 
है वास्तविक है ओर मौलिक है। अव प्रत्पेक विशेषण की सार्थकता बताते है। 

भावाय--यह विशेषण सर्वंथा अभाववादी नास्तिक का निराकरण करता है। चित्स्वभावाय 
विशेषण--गुण ओर ग्रुणी मे सर्वथा भेदवादी नैयायिक का निरसन करता है। स्वानुभृत्या चकासते--- 
विशेषण आत्मा तथा ज्ञान को सर्वेथा परोक्ष स्वीकार करने वाले जैमिनीय भट्ट प्रभाकर मतानुयायी 
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मीमासक का निषेध करता है साथ ही एक ज्ञान अपने से भिन्‍न दूसरे ज्ञान से जाना जाता है, ज्ञान स्वय 
अपने को नही जानता है ऐसा मानने वाले नेयायिको का भी खण्डन करता है। सर्वभावान्तरच्छिदे-- यह 
घिशेषण सर्वज्ञ के अभाववादी मीमासक का निरसन करता है इस तरह से हर एक विशेषण अपनी- 
अपनी खास विशेषता रखता है जो साभिप्राय है। इस प्रकार से पूर्वॉक्त विविध विशेषणों से विशिष्ट 
समयसार-परमात्मा-परम इष्ट देव को नमस्कार है। प्रकृत में कोई यह प्रश्न करे कि ताटक समयसार 
कलश के कर्ता श्री भमृतचन्द्र सूरि ने जन-साधारण के बुद्धि-वल का ध्यान रख कर सीधे सादे शब्दों मे 
ही इष्ट देव का नामोल्लेख करते हुए मद्भलात्मक नमस्कार क्यो नही किया ? तो उत्तर मे इतना ही 
कहना पर्याप्त होगा कि प्रकृत विषय आध्यात्मिक है मात्र शुद्ध आत्मा के असली स्वरूप का निर्देश ही 
नही, प्रत्युत्‌ सविस्तार वर्णन करने का है। अत आध्यात्मिक दृष्टि से समयसार का शब्दार्थे द्रव्य।थिक 
दृष्टि का विषयभूत आत्मतत्व है बही निज परमात्मा है। भरिहन्तादि ती पर परमात्मा है जो व्यवहार 
दृष्टि का विषय है। परमार्थ से तो निज आत्मा ही आश्रय करने योग्य है इष्टदेव है । 
अब सरस्वती का स्तवन करते हैं -- 
ग्रमन्‍्तधर्म॑णस्तत्वं पश्यन्ती प्रत्यगात्पनः । 
ग्रनेकान्तमयोीं मृतिनित्यमेव प्रकाशताम्‌ ॥२॥ 


अन्चयार्थ:-- (अनन्तधर्मणः) अनन्तधर्मवान्‌ (आत्मन.) आत्मा के (तत्वम्‌) असली स्वरूप को 
(प्रत्यक) परथक्‌ अर्थात्‌ अपने से भिन्‍नत सभी चेतन तथा अचेतन पदार्थों से उनके समस्त ग्रुण एव पर्यायो से 
जुदा (नित्यमू ) हमेशा (या) जो (पश्यन्ती) देखती है जानती है (सा) वह प्रसिद्ध ( अनेकान्तमयी ) अनेक 
धर्म वाली (मुत्ति.) सरस्वती-जिनवाणी (नित्यम) हमेशा (अकाशताम्‌) प्रकाशित रहे देदीप्यमान ह्दो। 

स० टी०--( अनेकॉन्तमयीम्‌र्ति. अनेकान्तेन-स्याह्मादिन- ) स्याद्वाद के द्वारा (निवृ त्ता) रचिता- 
रची हुई (स्याहादात्मिका) स्थाह्ाद स्वरूप (मूर्ति ) मूति-आक्ृति (यस्या.॥ जिसकी-अस्ति-है (सा) वह 
(अनेकान्तमयी मूर्ति.-जिनवाणी । जिनवाण्या अनेकास्तात्मकत्वादनुक्ता5पि सामर्थ्याज्जिनवाणी लक्यते-) 
जिनवाणी अनेकान्तरूप होने से यद्यपि वह यहाँ साक्षात्‌ जिनवाणी के नाम से ही कही गई है तथापि 
अनेकान्‍्त शब्द की शक्ति से उसका अर्थ जिनवाणी लिया गया है (सा-नित्य॑-सर्देव-त्रिकालं-हमेशा- 
प्रंकाशतां-नित्योदओोत कुरुता) वह हमेशा उद्योत करे (कि विशिष्ठा सा?) वह कसी है (प्रत्यगात्मनः 
अथवा आत्मनः चिद्रपस्स) चैतन्य स्वरूप आत्मा के (प्रत्यक्‌ तत्व) थक असली स्वरूप को (पश्यन्ती- 
सिन्‍न स्वरूपं-अवलोकयस्ती-प्रकाशयस्तीत्यर्थ ) अन्य द्रव्यों से जुदा देखती है- प्रकाशित करती है। 
(किविशिष्टस्य: तस्य ?) कैसी आत्मा के (अनन्तधर्मणः अनन्ता द्विकवारा5ननन्‍्तप्रमाणा.-- अस्तित्व 
नास्तित्वनित्यत्वानेकत्वादिरूपाधर्मा. स्वभावायस्य स तथोक्तस्तस्थ) जिसके अस्तित्व, नास्तित्व, नित्यत्व 
और अनेकत्व आदि स्वभाव है। (धर्मशब्दो5त्न स्वभाववाची) यहाँ आत्मा के विषय मे धर्म शब्द का 
वाच्यार्थ स्वभाव है (धर्मा"-पुष्यसमन्यायस्वभावाचार सोमयाः इत्यनेकार्था:) पुण्य, सम, न्याय, स्वभाव, 
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आचार और सोमय इन अनेक भर्थों को धर्म शब्द प्रकाशित करता है अतएव प्रकृत में धर्मशब्द स्वभाव 
अर्थ को कहता है । 

भादार्थ - यहाँ टीकाकार ने अनेकान्तमयी मूर्ति का अर्थ जिनवाणी किया है क्योकि जिनवाणी 
का प्राण अनेकान्त है भर्थात्‌ स्थाह्माद है। तात्पर्य यह है कि दुनिया मे हम जिन चीजो को देखते हूँ वे 
सभी अनेक धर्मों से सहित हैं कोई भी वस्तु ऐपी नही हैं जो अनेक धर्मों में समाहित न हो । उन अनेक 
धर्मो को रखने वाली वस्तु के स्वभावगत अनेक धर्मों का युगपत्‌ विवेचत करना किसी भी वक्‍ता के वचन 
का विपय नहीं है कोई भी वक्‍ता जब किसी वस्तु के किसी एक धर्म को कहने का उपक्रम करता है तब 


वह उस धर्म को मुख्य करके और शेष धर्मों को गौण मात करके ही विवेचन करता है इससे वस्तु की 
वस्तुता वनी रहती है अन्यथा नहीं। यह वात वस्तुगत विविध गुणों के पृथक-पृथक्‌ विवेचन की अपेक्षा 
से कही गई है जो विशेष विवेचन प्रणाली पर आधारित है सामान्य की अपेक्षा से नही । क्योकि सामान्य 
से वस्तु का बिवेचन उसके नाममात्र से भी युगपत्‌ एक साथ एक ही समय में शक्‍य है लेकिन यह भी 
विशेष सापेक्ष होता है कारण कि निरविशेष सामान्य कोई वस्तु ही नही है । अत निष्कषे यह निकला 
कि सामान्य और विद्येष दोनों ही परस्पर मे एक दूसरे से अभिन्‍न है उनमें से एक का कथन अपने से 
अभिन्‍न दूसरे की अपेक्षा को लिए हुए ही होता है यही पदार्थ के स्वरूप के प्रतिपादन की पद्धति है जो वस्तु 
की वस्तुता को प्रकट करने मे पूर्णतया सहायक सिद्ध होती है। इसके बाद अपने मन की पूर्णशद्धि के लिए 
ग्रन्थकार प्रार्थना करते है-- 
प्रपरिणतिहेतोर्मोहनास्नोस्ुभावादविरतमनु भाव्यव्याप्तिकल्माषितायाः । 
मम परमविशुद्धि: शुद्धचिन्मात्रमुर्ते भंवतु समयसारव्याण्यय वानुभूतेः ॥३॥ 


अन्वयार्थ --(परपरिणतिहेतो') राग-द्वेष-मोह आदि विकारी परिणामो के कारणरूप (मोहनाम्नाः) 
मोहनीय कर्म के (अनुभावात्‌ ) प्रभाव से (अविरतम्‌) निरन्तर (अनुभाव्य व्याप्ति कल्मापिताया: ) 
अनुभव में आने वाले राग रोप आदि विविध्व विकारी भावों से अतिशब कलुपित (मम) मेरी (अनुभते ) 
अनुभूति की (परस विशुद्धि ) परिपूर्ण निर्मेलता (समयसार व्याख्यया) समयसार-परमात्मा के गुणों के 
वर्णन से अथवा इस समयसार नामक ग्रन्थ के व्यास्यन से (एव) ही (भवतु) हो । (शुद्धचिन्मान्न-मूत्ते 
मैं (द्रव्यद्ष्टि से) शुद्ध चेतन्धमात्र मूर्ति हू । 
स० टी०--(मम-मे) मेरे (भवतु-अस्तु) हो (का ?) क्या (परमविशद्धि: परमा-उत्कृष्ठा-कर्ममल- 
फलखूरहिता-सा चात्ोविशद्विश्च-विशद्धता) परम-उत्कृष्ट कर्ममल कनघू से रहित विशद्धि-निर्मलता 
(फुतः ?) किससे ? (अनुभूते' अनुभवनात्‌ ) अनुभव से (कया ?) किससे (समयसारव्यास्ययैद-समयेप- 
पदायपु-सार.-परमात्मा, तस्य च्याख्याविशेषेणवर्णनमू, एव-निश्दयेन) समय पदार्थों मे सार-परमात्मा 
फे विशेष वर्णन से निश्चित ही (परमात्मव्यावर्णनात ) परमात्मा के गुणा का स्तवन गान और मान करने 
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से (अनुभूति:) आत्मानुभव हो । (ततोविशुद्धिभवतु) उससे आत्मा की विशुद्धि हो। (अथवा-समयसा- 
राखष्यप्तिदं शास्त्रमू) अथवा समयसार नाम का यह शास्त्र है। (तद्व्याण्यानं कृत्वा) उसका व्याख्यान- 
विशेष वर्णन करने से (अनुभूतिः) आत्मा का अनुभव हो, (ततः शुद्धिश्च) तत्परचात्‌ आत्मा की परिपूर्ण 
शुद्धि हो। (कस्याः ?) किसकी ? (शुद्धेत्यादि-शुद्ध कर्मेकलड्धूरहित॑,) कम कलड्ू रहित (चिन्मात्नमृ) 
चेतस्पमात्र-ज्ञानमात्र (तदेवमूतियत्या: सा तथोकता तस्याः) वह ज्ञानमातन्र ही जिसकी मूर्ति है ऐसी आत्मा 
की (व्यवहार दशाया तु किलक्षणा ?) वह व्यवहा रनय से क्या स्वरूप रखती है” (अविरतम्‌-निरंतरम ) 
हमेशा (अनुभाव्येत्यादि-संसारिणा अनुभवितुं योग्या:-अनुभाव्या:-विषया:, तेषां व्याप्तिः-प्राचुर्य तया 
कल्माषिता कश्मलीकृता या सा तथोक्‍ता तस्याः) ससारी जीवो के अनुभव करने योग्य विषयो की 
अधिकता से जो कलुषित है उस शुद्ध चिन्मात्र मूर्ति की (कुतः ?) किससे ? (अनुभावात्‌-प्रभावात्‌ ) प्रभाव 
से (कस्य ?) किसके (मोहनाम्न.शत्रोरित्याध्याहायेंम) मोहनीय कर्मरूप शत्रु के (कि लक्षणस्थ तस्य ? ) 
वह मोहनीय कर्म नामक शत्रु कैसा है? (परेत्यादि-परेभ्य:-पुत्नसिन्नकलत्नशत्ुस्यः उत्पन्ता परिणतिः 
परिगामः) प्र-पुत्र मित्रकलत्र शत्रुओ से उत्पत्त परिणाम (अथवा -परा आत्मस्वरूपाड्ििन्ता विभावरूपा 
परिणति. संत हेतु: कारण यस्य स तयोक्‍त., तस्य) अथवा परा अर्थात्‌ आत्मा के स्वरूप से भिन्‍न जो 
विभावरूप परिणति वही जिसका कारण है उसके । 


भावारथ--द्रव्यदृष्टि मे आत्मा शुद्ध चेतन्यमय तत्त्व है वह अवद्ध है असरू्ट है। परन्तु पर्यायदृष्टि 
में वह कर्मबद्ध एव पुदूगल से स्पष्ट है अतएव कर्मों मे मोहनीय कर्म ही एक ऐसा कर्म है जिसकी वजह 
से आत्मा विकारी हो रहा है। यह विकार आत्मा के उपादान मे होने से आत्मा का ही है अन्य का 
नही, लेकिन अन्य द्रव्य का सयोग उसमे कारण अवश्य है, इसलिए ही भ्रच्थकार ने मोहनीय कर्म का 
नाम लिया है और कहा है कि मोहनीय कम के निमित्त से शुद्ध चेतन्यमय मूर्ति ज्ञाता द्रष्टा स्वभाववान 
आत्मा रागी, हेषी, मोही, कामी, क्रोधी आदि हो रहा है। ग्रन्थकार ने यह चाहा है कि मेरी आत्मा जैसी 
द्रव्यदृष्टि मे कही गई है कैसी ही पर्याय में बने अर्थात्‌ वह परिपूर्ण शुद्ध सिद्ध जेसी हो जाय । 


समयसार की व्याख्या का मुख्य उद्देश्य आत्मा की परिपूर्ण शुद्धि की अभिव्यक्ति ही उन्होने चाही 
है सो यथार्थत आत्म मुमुक्षता की द्योतक है। जहाँ तक मुमुक्षता का सम्बन्ध है वहाँ तक सासारिक 
चक्रवर्ती, इन्द्र, अहमिन्द्र आदि किसी भी वैभवपूर्ण पद की कामना उसमें जरा भी अपना स्थान नही 
रखती-क्योकि वे ऐद्वयेपूर्ण पद वस्तुत अपद हैं पराधीन-पुण्य कर्माधीन होने से नहवर हैं साथ ही 
अनेको बार भुकत होने से उच्छिष्ट भी हैं अत मुमुक्षु की दृष्टि मे वे वाउछनीय है ही नही, उसकी दृष्टि 
मे तो एकमात्र आत्मशुद्धि की परम पवित्र भावना निहित है। जो ग्राह्म ही नही प्रत्युत तद्गूप होने 
का सक्षम प्रतीक है। 

समयसार की प्राप्ति मे जिनवचन ही निमित्त कारण है यह बताते हैं-- 


(६ ) 
उभ्यनयविरोधध्वंसिनि स्पात्पदंफे जिनवचसि रमनते ये स्वयं वान्तमोहाः । 
सपदि समयसारं ते परंज्योतिरुच्ये रनवमनयपक्षाक्षुण्ण मीक्षन्तएवं ॥४॥ 


अन्वयार्थ--(ये) जो (स्वयम्‌) स्वत अपने प्रबल पुरुषार्थ से (वान्तमोहाः) मिथ्याद्शन-मोह का 
ताश करते हैं (ते) वे (उ्यननयविरोधध्वंसिनि) निश्चयनय और व्यवहारनय के आपस के विरोध को 
नाश-दूर करने वाले (स्थात्पदाडूः ) स्यातृपद से युक्‍तत (जिनवचसि ) जिनेन्द्र भगवान के वचनो में (रमन्ते ) 
क्रीडा करते हैं अर्थात्‌ निरन्तर अनुरक्त रहते है (ते) वे (एव) ही (सपद्दि) शीघ्र (परज्योतिः) उत्कृष्ट 
तेज वाले (उच्चे:) सर्वोपरि (अनवम्‌) अनादि काल से विद्यमान (अनयपक्षाक्षुण्णम्‌) एकान्‍्त पक्ष से शून्य 
(समयसारम ) शुद्ध आत्मा को (ईक्षन्ते) देखते-प्रत्यक्ष करते है। 
स० टी०--(ते पुरुषा:) वे पुरुष, (सपदि-तत्कालं) तत्काल-उसी समय (एव-निश्चयेन-) निश्चय 
से (ईक्षन्तेअवलोकयन्ति, साक्षात्कुवेन्ति, इत्य्थः) प्रत्यक्ष करते हैं (कितत्‌) किसका (परंज्योति -परं- 
उत्क्ृष्टं-अतिक्रान्तपुर्पादि तच्च तज्ज्योतिश्च-ज्ञानतेजपरं ब्रह्मेत्ययें:) उस उत्कृष्ट ज्ञानतैज रूप परब्रह्म का 
जो सूर्य आदि तेजस्वी पदार्थों को तिरस्कृत करने वाला है (कि लक्षणं तत्‌ ?) उसका लक्षण क्‍या है ? 
(समयसार-सर्वेपदार्थेबु सारम्‌-) जो सभी पदार्थों मे श्रेष्ठ है (पुनः किम्भूतम्‌) फिर वह कैसा है ? (उच्चे: 
भतिशयेव,) अतिशय रूप से (अनवं-ननवं अक्ृक्रिमं पुराणमित्यर्थ: अनादिनिधनत्वात्‌) अनादिनिधन होने 
के कारण पुराना है (पुनः किम्भूतम) फिर कसा है? (अनयपक्षाक्षुण्णं-लयोनेगमादविः स्यथाह्ादसापेक्ष:, 
ततोविपरीतः एकान्तरूपोष्नयत्तेबु पक्षोइभ्िनिवेशोयेबान्तेडनयपक्षा,, एकान्तवादिन', तेरक्षुण्णं-अक्षुभित- 
अथ्वस्तम्ित्यर्य:, सुक्मं जिनोदित तत्व हेतुमिनेंव हन्पते! इति वचनात्‌) जो स्थाह्राद कथड्चिद्वाद-अपेक्षा 
वाद की अपेक्षा रखता है वह नय कहा जाता है जिसके नैगम आदि भेद है उससे विपरीत अर्थात्‌ 
स्थाद्गाद की अपेक्षा से रहित जो है वह हो अनय है क्योकि वह एक्रान्तरूप है उस अनय का पक्ष अर्थात्‌ 
अभिप्राय जिनके होता है ऐसे एकान्तवादियों से जो बाधा रहित अर्थात्‌ अबाधित है क्योंकि भगवान्‌ 
सर्वेज्ञ जिनेच्द्र देव के द्वारा कहा हुआ सृक्ष्म तत्त्व किन्ही भी अन्य हेतुओ से बाधित नही हो सकता ऐसा 
आगम का वाक्य है। (ते के !) वे पुरुष कौन हैं या कैसे हैं। (ये स्वयं-स्वतएवं वान्तमोहा. सन्त. - वान्तो- 
वसितो मोहो रागद्ेषरूपोयैस्ते तथोक्‍ताः:) जिन्होने स्वयमेव मोह का वमन कर दिया है अर्थात्‌ जो 
सम्यग्दृष्टि है और (रमन्ते-क्रीडन्ति एकत्वं भजन्त इत्यथ:) जो रमण-क्रीडन करते हैं अर्थात्‌ एकत्व 
का सेवन करते है। (क्व) कहाँ ? (जिन वचसि-जिनोक्त सिद्धान्त सिद्धान्तसूत्रे) जिनेन्द्र द्वारा कहे हुए 
सिद्धान्तसूत्र--अर्थात्‌ द्वादशाज्भ श्रुत मे (कि लक्षणे) कैसे सूत्र मे (उभय्रेत्यादि उभये नया द्रव्याथिक 
पर्यायाथिका.-- अस्तित्व नास्तित्व, एकत्वानेकत्वं नित्यानित्यमित्येवधादय ?) अस्तित्व ,नास्तित्व, एकत्व, 
अनेकत्व, नित्यत्व और अनित्यत्व आदि को विषय करने वाले द्रव्याथिक और पर्यायाथिक दोनो प्रकार 
के नय (तेषा विरोध.-परस्परं विरोषित्वं, यत्रास्तित्वं तत्न मास्तित्वस्थ विरोध,, यत्र नास्तित्वं तत्नास्तित्व- 
स्यविरोध--इत्याद्य कान्तवादिनां विरोध,, तंध्वंसत इत्येवं शील॑ तस्मित) उनके आपस के विरोध अर्थात्‌ 


( १० ) 

जहाँ अस्तित्व है वहाँ नास्तित्व का विरोध है और जहां नास्तित्व है वहाँ अस्तित्व का विरोध है इत्यादि 
एकान्तवादियो का जो विरोध है उसको दूर करने वाले (तथाचोक्तमष्टसहस्रयाम्‌) ऐसा ही अष्ट सहस्री 
मे कहा गया है। (विरोधास्नोभयकात्म्पं स्याद्मादन्यायविद्विषाम्‌) अर्थात्‌ स्पाह्गाद न्याय के विद्वान 
अस्तित्व नास्तित्व आदि परस्पर विरोधी दो धर्मों को एक रूप से स्वीकार नही करते । (पुनः किम्मते ?) 
फिर कैसे ? (स्यात्पदाडु -कथड्चित्पदेनलक्षिते) स्पात्पद-कथब्््चितूपद से युक्त (जिनवचस, स्याह्मादा- 
त्मकत्वात्‌) क्योंकि जिनेन्द्र का वचन स्याद्वाद-कथब्चिद्वाद या अपेक्षावाद को लिए हुए ही निकलता है। 
(तथाचोक्‍तं सोमदेव सूरिणा) ऐसा ही सोमदेव सूरि ने कहा है कि (स्याच्छब्दमन्तरेण उन्मिषितमात्रमपि 
न सिद्धिरधि वसतोति) स्यात्‌ शब्द के बिना तो उन्मेष मात्र भी सिद्धि को प्राप्त नही कर सकता । 


भावाथं--टीकाकार ने अष्टसहस्ली का प्रमाण देकर यह वात स्पष्ट कर दी है कि आपस में 
विरोध रखने वाले दो धर्म कभी एक नही हो सकते । हा उनका आधार एक धर्मी वस्तु अवश्य हो हो 
सकती है लेकिन उसकी विवेचना तो एकमात्र स्याद्वाद सिद्धान्त के आधार पर ही सम्भव है अन्यथा 
नहीं । कारण कि द्रव्याथिकनय द्रव्यसामान्य को ही जानता है और पर्यायाथिक नय पर्याय विशेष को 
हो । दोनो नय अपने से भिन्‍त को ही विषय करते हैं। अतः विषयभेद से दोनों नय बिलकुल ही भिन्‍न 
हैं उनके अपने विषय को जानने का नियम अवाधित है । ऐसी स्थिति मे अज्ञानी एकान्तवादी का निरपेक्ष 
दृष्टि से वस्तु के विवेचन में हठवादी हो जाना स्वाभाविक ही है उस हठवाद को दूर कर वस्तुस्थिति की 
यथार्थता का प्रतिपादन एकमात्र स्थाद्गाद-अपेक्षावाद से ही हो सकता है। इसकी पुष्टि मे उन्होंने सोम- 
देवसूरि का वचन भी प्रमाण रूप से उपस्थित किय्रा है और बताया है कि बिना स्याद्वाद के नि्मेषमात्र 
भी सिद्धि या सचाई को प्राप्त नही कर सकता। वास्तव में भगवान जिनेन्द्र के द्वारा प्रतिपादित सूक्ष्म 
तत्त्व का खण्डन किन्‍्ही हेतुओ से सम्भव नही है | यत वे जिनेन्द्र हैं क्मेशत्रुओ को जीतने वाले हैं अतएव 
सर्वज्ञ और स्वंदर्शी हैं। जो सर्वज्ञ और सर्वेदर्शो होता है वह यथार्थ वत्ता होता है, उसका वचन स्वेधा 
अखण्डनीय ही होता है यह वात आगम और युक्‍्ति दोनो से सिद्ध ही नही प्रत्युत प्रसिद्ध है । 
व्यवहारनय व्यावहारिक दृष्टि से प्रयोजनवान्‌ है निश्चय दृष्टि से नही-- 
व्यवहरणनयः स्थायद्यपि प्राकृपदष्पामिह निहित पदानां हन्त हस्तावलस्वः । 
तदपि परममर्थ चिच्चमत्कारंमात्रं परविरहितमन्तः पद्यतां नेष फ्रिझिचित्‌ ॥५॥ 
अन्वयार्थ--(इह) इस ससार में (प्राकृपदव्याम्‌) शुद्धोपयोग की प्राप्ति के प्रारम्भिक मार्ग मे 
(निहितपदानाम्‌) प्रवेश करने वालो को (व्यवहरणनय-) व्यवहार नय (यद्यपि) यद्यपि (हस्तावलम्ब, ) 
हाथ का सहारा मात्र (स्यात्‌) होता है (हन्त) यह खेद की बात है (तदपि) तथापि (परविरहितम्‌/ पर 
द्रव्य से शून्य अर्थात्‌ आत्मा से भिन्न जडस्वरूप पुद्गल द्रव्य के गुण और पर्यायों से रहित (चिच्चमत्कार- 
सात्रमु) चेतन्य चमत्का रमात्र अर्थात्‌ ज्ञानदर्शन रूप चेतना के उज्ज्वल प्रकाश से प्रकाशमान (परमम्‌) 


(११) 
सर्वोत्कृष्ट (अर्थम्‌) आत्मतत्त्व को (अन्तः) अन्तरग में (पश्यताम्‌) देखने वालो को (एषः) यह व्यवहार- 
नय (किड्चित्‌) कुछ भी कार्यकारी (न) नही (अस्ति) है । 
सं० टी ० --(प्राथमिकाना व्यवहारतयोपयोगित्व प्रदश्ये निश्चयात्मकानां निश्चयं निश्चिनोति) 
शुद्धोपयोग की प्रथम कक्षा मे प्रवेश पाने वालों को व्यवहारतय-परद्रव्याश्रवितनय-कथड्चित उपयोगी है 
इस बात को बता कर शुद्धोपयोगियों के शुद्धोपपोग का निश्चय करते है। (हन्त इति वावयालड्ारे 
हन्त यह अव्यय वाक्य के अलड्भार अथ्थ मे प्रयुक्त होता है (इह जगति) जगत मे (यद्यपि व्यवहरण 
नय--व्यवहाराख्योनयः) यद्यपि व्यवहारनय (हस्तावलम्ब:-करावलम्बनम्‌ ) हाथ का सहारा (स्थात्‌- 
प्वति) होता है (केषाम) किन के (निहितपदानाम्‌-निहित-आरो पितं, पदं-स्थानं-सन्‍्मार्ग येस्‍्ते तथोक्‍ता- 
स्तेषाम्‌) मोक्षमार्ग मे स्थान को प्राप्त हुए मोक्षमागियों के (पद॑-व्यवसितत्नाणस्थान लक्ष्माडिप्रिवस्तुषु 
इत्यनेकार्थ:) पद शब्द-व्यवसित, त्राण, स्थान, लक्ष्म, अड्ध्रि और वस्तु इन अनेक अर्थो मे प्रयुक्त होता 
है अत यहाँ पद शब्द स्थान अर्थ मे प्रयुक्त हुआ है। (कदा ?) कब (प्राकपदव्यां-शुद्धचिद्रपप्राप्तितस्त- 
त्सम्मुखत्वेसतिपुर्व_ तत्प्राथमिकावस्थायाम्‌ ) शुद्ध चैतन्य स्वरूप को पाने के पहले उसको पाने के लिए 
प्रयत्न करने मे अभिमुख अर्थात्‌ प्रारम्भ अवस्था मे (तदपि व्यवहारनय पुर्वभुषयोगी ययेषो5स्ति) वह 
व्यवहारनय यद्यपि उपयोगी है (तथापि- एषः व्यवहारनय -न किडिचर्कार्यकारो ) तो भी यह व्यवहार 
नय जरा भी कार्यकारी नहीं है। (केषाम्‌ ?) किनको (पश्यताम्‌ू-अभवलोकयताम्‌ ) देखने वालो को 
(कस ?) किसको (परममर्थ-शुद्ध चिद्रप लक्षण पदार्थम) शुद्ध चेतन्‍्य स्वरूप आत्मतत्त्व को (क्य?) 
कहाँ (अन्त:-अभ्यन्तरे चेतसि) अन्तरग में (किम्भूतस्‌) केसे (चिच्चमत्कारमात्नं-चित्दर्शनज्ञानलक्षणा, 
तस्यथाश्चमत्कार, आएचयंद्रिक: स एवं सात्रा प्रमाण यस्य स तथोक्‍्तस्तम्‌) दर्शन और ज्ञान रूप चेतना 
की परिपूर्णता रूप (सूझ' किम्भूतम्‌) फिर कंसे (परविरहितं-परे: पुदुगलादिद्वेव्ये: विरहित-त्यक्तम्‌) 
पुदूगलादि प्रद्रव्यो से सवेथा शून्य (त्थाचोक्‍त क्षुन्दकुन्दाचायंवरे:) आचार्ये-प्रव र-कुन्दकुन्दाचार्य महाराज 
ने भी ऐसा ही कहा है--“ववहारोब्भुदत्यो भृूदत्यो देसिदोदुसुद्धघओ” व्यवहारनय अभृतार्थ असत्यार्थ 
है और शुद्धनय-निरचयनय भृतार्थ-सत्यार्थ है। (इति) ऐसा । 
भावार्थ--टीकाकार ने अपनी टीका में 'हन्त' अव्यय का अर्थ वाक्य की सुन्दरता में किया है। 
लेकिन विचार करने पर उक्त अर्थ की अपेक्षा हन्‍त का अर्थ खेद करना ग्रन्थकार को इप्ट प्रतीत होता 
है। कारण कि व्यवहार नय को हेय और निशचयनय को उपादेय रूप से सभी आध्यात्मिक चिन्तको ने 
स्वीकार किया है। अतएव जो हेय है उसका ग्रहण करना तो विवशता की दशा में ही सम्भव हो सकता 
है सो भी बिता इच्छा के । जब व्यवहार के बिना काम चलता नही दिखता तब ही उसे काम चलाऊ 
मान कर अपनाना पडता है काम होने पर तो वह स्वत ही छूट जाता है उसे छोडने की जरूरत नही 
पड़ती क्योकि वह वस्तुगत धर्म नही है प्रत्युत पर द्रव्याश्रित होने से पर का धर्म है जो पर है उसे अपना 
बनाना कदापि सम्भव नहीं है यह अध्यात्म तत्त्व का मुल्य लक्ष्य है जो अपरिहाय होने से ग्राह्म है । 


( १२ ) 


निरचय सम्यग्दर्शन का स्वरूप कहते है-- 
एकत्वे नियतस्य शुद्धनयतो व्याप्तुयंदस्पात्मनः । 
पुरराज्ञानघनस्य दर्शनमिह द्रव्यान्तरेस्यः प्रथक्‌ ॥ 
सम्यग्दशनमेतदेव नियमादात्मा च तावानयम्‌ । 
तन्मुक्त्वा नवतत्त्वसन्ततिमिम्रामात्मायसेको$स्तुनः ॥६॥ 


अन्वयार्थ- (शुद्धनयतः) शुद्ध-निश्चय-नय की दृष्टि से (एकत्वे) एकत्व में (नियतस्थ) नियत- 
निरिचित (व्याप्त ) व्यापक-अपने गुण पर्यायों मे सदा व्यापने वाले (पुर्णज्ञानघनस्य) पूर्ण ज्ञान घन स्वरूप 
(अस्य) इस (आत्मन'") आत्मा का ([द्रव्यान्तरेश्य ) अन्य चेतन तथा अचेतन सभी द्रव्यो से (पृथक) जुदा 
(यत्‌ ) जो (दर्शनम्‌) देखना श्रद्धान करना है (एतद्‌) यह (एव) ही (नियमात्‌) नियम-निश्चय से 
(सम्यग्‌दर्शनम्‌) सम्यग्दर्शन (अरित) है (च) और (अयम) यह (आत्मा) आत्मा-जीव (अपि) भी 
(तावान्‌) उतना (एव) ही (भरित) है (तत्‌ ) इसलिए (इसास्‌) इस (नवतत्तव-सन्ततिम) नवतत्त्वो की 
परिपाटी को (मुक्त्वा) छोडकर (न.) हमारे (अयम्‌) यह (एकः) एक-अद्वितीय (आत्म) आत्मा (अरतु) 
प्राप्त हो । 

सं० ठी ०-- (इह-जगति ) ससार मे (नियप्तात्‌ू-निश्चयनयमाशित्य) नियम से निइ्चयनय का जाश्रय 
करके (एव-निश्चयेन) निश्चित ही ( एतत्सस्यग्दशनस-शुद्ध सम्यकत्वम्‌) शुद्ध सम्यग्दर्शन (एतत्‌ 
किम्‌ ?) यह क्‍या ? (यत्‌) जो (अस्थ-जगत्प्रसिद्धस्य, आत्मन -चिंद्रपरय) इस जगत्प्रसिद्ध चेतन्य स्वरूप 
आत्मा का (दशनं-अवलोकन, ध्यानेन आत्मन. साक्षात्करणसित्यथे:) ध्यान से प्रत्यक्षरूप मे देखन! 
श्रद्धात करना (कथस्‌ ) कंसे (द्रव्यान्तरेष्य:ः-शुद्धचिद्रपादन्यद्रव्याणि द्रव्यक्तराणि-पुद्गलादिद्रध्याणिते*य.) 
शुद्ध चेतन्‍्य स्वरूप आत्मद्रव्य से भिन्‍न पुदुगलादि द्रव्यो से (पृथक भिन्‍न भवति) जुदा (तथा) और (कि 
विशिष्टस्थात्मनः) कंसी आत्मा का (शुद्धनयतः-निश्चयनयात्‌ ) निश्चयनय से (एकत्वे अहमात्सा, आत्माह- 
मित्येतल्‍लक्षणे-एकत्वे ) मैं आत्मा हूँ इस प्रकार के लक्षण वाले एकत्व मे (नियतस्य-रति प्राप्तस्थ) नियत- 
स्नेह युक्‍त (पुन. किस्भृतस्थ) फिर कंसे (व्याप्तु:-स्वगुणपर्याय व्यापकस्य) अपने गुण और पर्यायों में 
व्यापने वाले (व्यवहारनयाह्ा लोकालोक व्यापकस्य-ज्ञानेन ज्ञातत्वात्सवंस्थ) अथवा व्यवहारनय से लोक 
और अलोक को व्याप्त करने वाले क्योकि ज्ञानी आत्मा अपने ज्ञान से सारे लोक अलोक को जानता है 
अतएव सर्वे व्यापक है। (तथाचोकक्‍्तमकलड्ूपाद.) अकलड्ू स्वामी ने भी ऐसा ही कहा है-- 

स्वदेह प्रमितश्चात्मा ज्ञानमात्रेषपिसम्मतः । 
तत, सर्वंगत. सो5पि विश्वव्यापी न सर्वथा ॥ 


अर्थात आत्मा नामकर्म के उदय से प्राप्त हुए अपने शरीर के प्रमाण हैं। पर स्वरूप की दृष्टि 
से वह ज्ञानमात्र-ज्ञानप्रमाण ही माना गया है। इसलिए वह ज्ञान के द्वारा लोक के अन्दर रहने वाले 


(१३ ) , 


सभी पदार्थों को और अलोक को भी युगपत्‌ एक साथ एक ही काल में जानता रहता है। अतएवं सब 
व्यापक है। सर्वथा सवव व्यापक नही है। तात्परय यह है कि आत्मा एक स्थान पर रहता हुआ भी 
अपने ज्ञानगुण से सभी चराचर ज्ञेयो को प्रति समय जानता रहता है। वे ज्ञेय भी अपने-अपने स्थान 
पर रहते हुए ही ज्ञान मे प्रतिबिम्बित होते रहते हैं। ऐसा ही ज्ञान और ज्ञेयो का परस्पर में ज्ञायक 
ज्ेय सम्बन्ध अनादित धाराप्रवाह रूप से चला आ रहा है और इसी रूप से अनन्त काल तक चलता 
रहेगा। यही वस्तुस्थिति है जो (जिकाल अबाधित है। सर्वज्ञ प्रणित आगम से भी ऐसा ही प्रमाणित 
होता है। 

(पुनः किम्भूतस्य) फिर कैसे ! (पूर्णन्षानघनस्य-पूर्ण:-परिपुर्ण:-ज्ानस्यबोधस्य घनो यत्र स तथोक्तस्य) 
परिपूर्ण ज्ञान वाले (च-पुनः) और (अय॑ प्रत्यक्षीसृतः) यह प्रत्यक्ष रूप से दिखाई देने वाला (आत्मा- 
चिद्रपः) चैतन्य स्वरूप आत्मा (तावान्‌ मात्त:-सम्यग्दर्शन सात्र इत्यथ्थ:) सम्यग्दशन के प्रमाण ही (अस्ति) 
है (तत्‌-तरमात्कारणात्‌) तिस कारण से (अय-आत्सा चिद्रप:) यह चेतना स्वरूप आत्मा (नः-अरसाकम्‌ ) 
हमारे (एक:-अद्वितीय.) परपदार्थ के ससग से शून्य अत. एक अद्वितीय (अस्तु) प्राप्त हो (कि कृत्वा ?) 
क्या करके ? (इस्रां-प्रसिद्धाम) इस प्रसिद्ध जग-जाहिर (नवतत्त्वसन्ततिम्‌ जीवादि नवतत्त्वाना समृहस) 
जीवादि नव तत्त्वो के समुदाय को (समुकत्वा त्यकत्वा) छोडकर (कर्मकलड्धित जीवादितत्त्वानि विहाय) 
कर्म मल से मलिन जीवादि सात तत्त्वों की परिपाटी को छोडकर (एकः आत्मा) एक आत्मा (नः- 
शुद्धयेप्स्तु सदेतियावत्‌ ) हमारी शुद्धि के लिए हमेशा बना रहे । 

भावाथे-- चेतन्य स्वरूप आत्मा के श्रद्धान का नाम सम्यग्दर्शन है अर्थात्‌ शुद्धनय की अपेक्षा 
को लिए जो विशेषण आत्मा के लिये दिये गये है उन विशेषणो से विशिष्ट आत्मा के श्रद्धान को 
ही निश्चय सम्यर्द्शन जानना चाहिये | उन विशेतणो में प्रथम विशेषण आत्मा का एकत्व है अर्थात्‌ 
आत्मा, स्वरूप की दृष्टि से एक है उसमे अन्य पदार्थ का परमाणु के प्रमाण भी अस्तित्व नहीं है 
अतएव वह अद्वितीय--एक है। दूसरा विशेषण व्यापकत्व है अर्थात्‌ आत्मा स्वदेह परिमाण होते हुए अपने 
गुण पर्यायों मे व्यापक है। व्यवहार दृष्टि में ज्ञानगुण के जरिये वह लोक तथा अलोक को निरन्तर 
जानता रहता है ससार का कोई भी ऐसा पदार्थ नही है जो आत्मा के ज्ञान से बाहिर हो वह ज्ञेय ही क्या 
जो आत्मा के ज्ञान गुण का विषय न हो। ज्ञेय का सीधा आर्थ यही है कि जो ज्ञान से जाना जाय । 
अत सभी पदार्थ ज्ञेय है ज्ञान के अन्दर प्रतिभासित होते रहते है ज्ञान का भी काये जानने का है अत 
वह अपने स्वभाव से सभी पदार्थों को जानता ही रहता है इस दृष्टि से ज्ञान की अपेक्षा आत्मा सर्व व्यापक 
है। उसकी यह सब व्यापकता स्वभावगत होने से अक्षण्ण है 

तीसरा विदशेषण पूर्ण ज्ञानघन है अर्थात्‌ प्रत्येक आत्मा स्वभाव से ज्ञान का पिण्ड है लेकिन कर्म- 
बद्ध होने से उसकी वह स्वाभाविक ज्ञान शक्ति की अभिव्यक्ति आशिक रूप में ही उपलब्ध होती है 
जो कम के क्षयोपशम पर निर्भर करती है अर्थात्‌ ज्ञान की कर्मोपाधि की अपेक्षा से पाच अवस्थाये प्राप्त 


(१४ ) 
होती हैं जिनमे प्रथम की चार अवस्थाये ज्ञानावरण कम के क्षयोपशम से उत्पन्न होती हैं शेष पाचवी 
अवस्था ज्ञाना वरण कम के क्षय से प्रगट होती है बस इसी अवस्था का नामान्तर ही केवलज्ञान है जो 
अविनाशी होने से अनन्त काल तक ज्यों का त्यो बना रहता है उसमे कोई खास स्थूल परिवततंन नही 
होता है, हाँ सृक्ष्म परिवर्तेत तो होता ही रहता है जिसे शास्त्रीय भाषा मे पड़गुणी हानि बद्धि कहते हैं 
बिना इसके द्रव्य का स्वरूप ही नहीं बन सकता | साधक सम्यर्दृष्टि की दृष्टि मात्र सामान्य ज्ञान पर 
रहती है उक्त तीनो विशेषणो से विशिष्ट आत्मा का अन्य पुदूगलादि परद्रव्यों से पृथक श्रद्धान करना 
ही शुद्ध सम्यग्दशन है यह जितना है उतनी ही आत्मा है न्‍्यूनाधिक नही | ग्रुण के बराबर ग्रुणी और 
गुणी के बराबर गुण होता है यह गुण और गरुणी का परिमाण है जो गुण गुणी के तादात्म्य या अभेद 
सम्बन्ध पर आधारित है ऐसी सम्यग्दर्शन परिमाण अत्मा ही हमे प्राप्त हो । 
अब शुद्धनयाधीन आत्मा की उत्कृष्ट ज्योति का वर्णन करते हैं-- 
अ्रतः शुद्धनयायत्तं प्रत्यग्ज्यों तिश्चकास्तितत्‌ । 
नवतत्त्वगतत्वेषपि-यदेकत्व॑ न मुझ्चति ॥७॥। 


अन्वयार्थ-- (अतः) इसलिए--इस कारण से (शुद्धनयायत्तम्‌) शुद्ध नय के अधीन शुद्धनिश्वयनय 
से जाती हुई (तत्‌) वह-शास्त्र प्रसिद्ध (प्रत्यग्ज्योतिः) पर द्रव्यो से स्वंथा जुदी आत्मा की ज्योति-ज्ञानमय 
तेजः कान्ति (चेकारित) प्रकाशमान होती है (यत्‌) जो (नवतत्त्वगतत्वेषपि) नवतत्त्व-जीव आदि नव 
पदार्थों मे दूध और पान्ती की तरह मिली हुईं होने पर भी (एकत्वस्‌) अपनी एकता-स्वरूपगत चेतनता 
को (न) नही (मुज्चति) छोडती । 

सं० टी ०--(यतो नवतत्त्वेष्षपि, अयमेक आत्मा5स्तु नः,) जिस कारण से नव तत्त्वो मे रहने पर 
भी हमारे यह एक आत्मा प्राप्त हो (अत.-कारणात्‌ ) इस कारण से (चकारिति-थोतते) प्रकाशित होती है 
(तत्‌-प्रसिद्ध) वह प्रसिद्ध (अत्मज्या-प्रत्यग्ज्योतिः पर धाम) उत्कृष्ट तेज (शुद्धनयायत्त-यत्‌ शुद्धनयस्थ- 
निश्चयनयस्य-आयत्तं अधीन, शुद्धनिश्चयनयेनेति यावत्‌) जो शुद्ध निर्वचयनय के अधीन (अस्ति) है 
(यत्‌-परंज्योतिः) जो उत्कृष्ट तेज-चेतन्यमय प्रकाश (एकत्वम्‌-अद्वितीयत्वम्‌) अद्वितीयता को-अपने 
खास चेतन्य स्वरूप जो आत्मा का असाधारण परिचायक चिह्न है को (न) नही (मृण्चति-जहाति) 
छोडता (क्व सति?) कहा पर (नवतत्त्वगतत्वेषपि-नतवसु तत्त्वेषु गतत्व प्राप्तत्वं तर्मिन्‌ सत्यपि) नव 
तत्वो मे प्राप्त होने पर भी , (अपिशब्दान्तेषु, अग॒तत्त्वेषपिसिद्धात्मनो नवतत्त्वेषु-अगतत्वात्‌) अपि शब्द 
से--नव तत्वों मे प्राप्त नही होने पर भी अर्थात्‌ सिद्ध आत्मा नव तत्वों मे प्राप्त नहीं हैं इससे वे नव 
तत्वगत नही है ऐसा अपि शब्द का अर्थ है (संसार्यात्मनः, नवतत्वायतत्वान्नव तत्त्व गतत्वमू) ससारी 
आत्मा नव-तत्त्वो के अधीन होने से नवतत्वगत है । 

भावार्थ--वस्तु सामान्य विशेषात्मक है जव पर्याय दृष्टि से देखते हैं तव आख्रव बधघ-सव रनिजे रा- 
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पुण्य-पाप-मोक्ष सत्यार्थ है, इल पर्यायरूप अवस्थाओ को तो जाना परल्तु जो आख्रव रूप बधरूप परिणमन 
करने वाला, सवर-नि्जरा-मोक्षरूप परिणमन करने वाले को नहीं जाना तब तक आत्मस्वभाव का 
ज्ञान कैसे हो। एक किसान को खोजना है वह कहा-कहा मिलेगा। जहा-जहा मिलेगा उत्त जगहो का 
जानना भी जरूरी है परच्तु वह जानना उस किसान को जानने के लिए ही है। इसी प्रकार यह एक 
अकेला ज्ञायक भावरूप-चैतन्य नव तत्त्वकूप परिणमन करते हुए भी अपने चेतन्यपने को नहीं छोडता। 
आत्म अनुभव करने के लिए नव तत्त्व में भी उस एक अकेले को देखना जरूरी है जो शुद्ध नय का 
विषय है । 
अब आत्मा ही दर्शनीय है इस बात को प्रेरणापुर्वक कहते है -- 
चिरपिति नव तत्त्वच्छुन्त मुन्नीयमानं कनकमिव सलिमरत वरासाला कलापे । 
ग्रथ. सततविविकत॑ हश्यतामेकरूप प्रतिपदिदमात्मज्योतिस्योतमानम्‌ ॥८॥ 
अन्वयार्थ --(हति) इस प्रकार (चिरम्‌-नव-तत्त्व-च5च्तम्‌ इृदम्‌ आत्मज्योति.) नव तत्त्वों में बहुत 
समय से छिपी हुई यह आत्मज्योति (उच्तीयसानं) शुद्धनय से बाहुर निकाल कर प्रगट की गई है 
(चर्णमाला-कलापे निमग्न॑ कनकम्‌-इव) जेंस वर्णों के समृह मे छिपे हुए एक्राकार स्वर्ण को तथा उनसे 
होने वाले नैमित्तिक भावों से भिन्‍न (एकरूपस्‌) एक रूप (दृश्यताम) देखो (प्रतिपद उद्योतमानम्‌) 
यह (ज्योति) पद पद पर अर्थात्‌ प्रत्येक पर्याय मे एकरूप चिच्चमत्कारमात्र उद्योतमान है। 
सं० टी ०--(अथ-परंज्योतिषः प्रकाश कथनादनन्तरम्‌) उत्कृष्ट ज्योति को प्रकाशित करने के बाद 
(इदम्‌) यह (आत्मज्योति:-परमात्मज्योति.) परमात्मा का प्रक्राश-तैज (दृश्यत(/म्‌ अवलोक्यताम ) 
देखो--अवलोकन करो । (इति अमुना-प्रकारेण) इस प्रकार से (को$सौ प्रकार:) वह प्रकार कौन-सा 
(अस्ति) है ”? (एकस्सिन्‌ ससार्यात्मति, जोवानीवादिववतत्वसद्भाव इति) एक ही ससारी आत्मा भे, 
जीव अजीव आदि नव तत्त्वों का सद्भाव, ऐसा प्रकार (चिरभ-भाषं॑सारभ्‌-पुर्वे पश्चाच्च,) जबसे ससार 
है तबसे पहले और पीछे (नवतत्त्वच्छन्न-नवतत्तवे:-जीवाजीवादिभिः, छनन्‍्म॑ं-आच्छादितम) जीव, अजीव 
आदि नव तत्त्वों से आच्छादित-मिले हुए (किसिव) किसके समान (कनकमसिव) सुवर्ण के समान (यथा 
स्वर्णम्‌) जैसे स्वर्ण (वर्णमालाकलापे-वर्णेस्थ सप्ताध्दादिरूप वर्णस्य, माला-पक्ति, तस्याः कलाप.- 
समूहस्तस्मिन्‌) सात आठ आदि वर्णों के समूह (निमग्नम्‌-अन्त. पतितम्‌) मध्य मे पडे हुए के समान । (नन्‌ 
च तत्त्वाच्छादित परंज्योति', वर्णवालाच्छादित स्वर्गंच कथमस्तीतिन्नायते) शकाकार कहता है कि 
उत्कृष्ट ज्योति स्वरूप चैतन्यात्मा जीव अजीव आदि नव तत्त्वों से आच्छादित-ढेंका हुआ है और स्वणणे 
सात आठ रगो से व्याप्त है यह आपने कैसे जाना ? (उल्तीयमानम्‌-नयप्रसाणादिधिनिश्चीयसानं, निघर्ष- 
णच्छेदनादिभिर्गाय मानम्‌) उत्तर मे कहते हैं कि--तय और प्रमाण आदि से निरचय किये जाने वाले 
ओर निधर्षण-घिसना तथा छेदन-दुकडे करता आदि से जानने में आने वाले ( सततविविक्तम्‌-सततं- 
निरन्तर, वि-विशेषेण-निश्चयनयेन-विकतं-द्रव्यभावभलाखल्तम) हमेशा द्रव्य और भाव मल से रहित 


( १६ ) 


(स्वर्णज्च निजकिट्वकालिकादिमलात्‌ परसार्थतोभिन्नं, एकरूपं) और स्वर्ण अपनी किट्ट कालिका आदि 
रूप मल से वस्तुत जूदा (एक रूपम्‌--सर्वेत्रपर्षायिषु चि6द्विवते त्वेनेकस्वरूपम ) सभी पर्यायों में चैतन्य का 
ही परिणमन होने से एकरूप (लब्ध्यपर्याप्तादिबु लब्ध्यसारादिचिद्विवर्तस्था5परित्यक्तत्वात्‌) लब्ध्यपर्याप्त 
आदि पर्यायो मे लब्ध्यक्षर आदि चेतन्य पर्यायो के नही छोडने से (स्वर्णज्च पीतत्वादिस्वरुपेण-सर्वेत्र- 
वर्णेषु, एकस्वरूपम्‌) और स्वर्ण भी अपने पीतत्व-पीलापन आदि निज रूप से सभी वर्णो में एकरूप 
होता है। (प्रतिपदं एकेन्द्रियादिपदेधु ज्ञानादि शक्तितः) एकेन्द्रिय आदि प्रत्येक पर्यायों मे ज्ञान आदि 
शवित से (उद्योतमानम्‌-प्रकाशसानम्‌) प्रकाशमान (एकेन्द्रियेष-स्पशनेन्द्रिय ज्ञानात) एकेन्द्रियो मे 
स्पर्शन इन्द्रिय से होने वाले ज्ञान से (हीडिियादिष रसनेन्द्रियन्तानाना वृद्धिस्वभावत्वात्‌) दो इच्द्रिय आदि 
जीवो मे रसना इन्द्रिय आदि से होने वाले ज्ञानो की वृद्धिरूप स्वभाव होने से (कनकमपि) स्वर्ण भी 
(प्रतिपद-सप्ताष्टठकादिवर्णका रस्थानेषु) सात आठ आदि वर्ण वाले स्थानों मे (उद्योतमानम्‌) प्रकाशमान 
रहता है (इतिछायाएर्थ,) ऐसा छायार्थ (कनकेष्वपि ज्ञातव्य:) सुवर्ण मे भी लगा लेना चाहिए । 
भावार्थ - जैसे सराफ मिले हुये सोने मे केवल स्वर्णव को सब मलिनताओ से भिन्न अपने ज्ञान 
मे अलग कर लेता है और देख लेता है। उस मलिनताओ को मेटने मे समय लगेगा परन्तु ज्ञान मे अलग 
देखने मे कोई मुश्किल नही है वेसे ही यह आत्मा द्रव्यकर्म भावकर्म और नोकर्म से मिला हुआ है परन्तु 
ज्ञानी के ज्ञान मे ऐसी विशेषता है कि वह समस्त किट्ट कालिमा को अर्थात्‌ द्वव्यकर्म नोकर्म भावकर्म 
को बाद देकर जो बाकी बचा केवल चेतन्यपना उसको अपने रूप से अनुभव कर लेता है। यह 
सम्यक अवलोकन अपने ज्ञानादि गुणो से अभिन्न ज्ञानी के ज्ञान की विशेषता है। 
परमात्मज्योति के प्रकाशित होने पर नयादि की व्यर्थता दिखाते है-- 
उदयति न नयश्री रस्तमेतिप्रमारं क्वचिदषि च न विद्यो यातिनिक्षेपचक्र । 
किसपरमभशिदण्मो धारित सर्वकषे5स्मिन्ननुमवसुपयातेभाति न दतमेव ॥९॥ 


अन्वयार्थ --(सर्वेकषे ) सभी चराचर पदार्थों को जानने वाले (अस्मिन्‌) इस (धाम्नि) परमात्म- 

रूप ज्योति -प्रकाश के (अनुभवम्‌ ) अनुभव को (उपयाते ) प्राप्त होने पर (नयश्री.) नयलक्ष्मी (न) नही 

(उदयति) उदय को प्राप्त होती। (प्रमाणम्‌) प्रमाण (अस्तम्‌) अस्त को (एति) प्राप्त होता है। (निश्लेप- 

चक्रम्‌) निक्षेपो का समूह (क्वचित्‌) कही (अपि) भी अन्यत्र (याति) चला जाता है (च) ऐसा (वयम्‌) 

हम (न) नही (विद्य,) जान पाते । (वयम्‌) हम (अपरम्‌) और तो क्या (अभिद्मः) कहे (द्वेतस्‌) 
द्वित्व-दोपन (एवं) ही (न) नही (भाति) मालूम पडता है। 

सं० टी ० --(अस्मिन्‌-परसात्मलक्षणे ) इस-परमात्माके लक्षण स्वरूप-इस (धाम्नि-ज्योतिषि ज्योति 

के (सर्वकषे-पवं-लोकालोक, कषति-त्रासमानं करोति जानातीति लक्षण या धातूनाममेकार्थत्वात्‌ सर्वकष 

“सर्वकूलाध्रकरीबेबुकष / इति खशप्रत्ययविधानात्‌ ) सभी लोक और अलोक को त्रासित करने वाले 
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अर्थात्‌ लक्षणाशक्ति से जानने वाले यहाँ कष्‌ धातु का अर्थ जानना है क्योकि धातुओ के अनेक' अर्थ होते 
है प्रकरण की सगति से अर्थ की सदज्भधति होती ही है। अत' यहाँ प्रकरण के वश से ज्ञान अर्थ लिया 
गया है सर्वेशब्द पृ्वंक कष्‌ धातु से खश्‌ प्रत्यय करने पर 'सर्वकष' शब्द बना है । 

(अनुभवं-स्वानु भवप्रत्यक्षम्‌) स्वानुभवप्रत्यक्ष को (उपयाते-प्राप्तेसति) प्राप्त करने पर (नयश्री.- 
तया द्रव्याथिक पर्यायाथिका:-नेगमादय:ः, तेषां आ्री:) द्रव्याथिक-द्रव्य-सामान्य को विषय करने वाले 
तथा पर्याय-विशेष को विषय करने वाले नयो की लक्ष्मी (न उदयति-न प्राप्नोति) उदय को प्राप्त नही 
होती (नयानां परमात्मन्यधिकाराध्योगात्‌ृ) क्योकि नय परमात्मा के स्वरूप को जानने के अधिकारी 
नही है अर्थात्‌ नयो मे परमात्मा के स्वरूप को जानने की स्वत क्षमता नही होती (बाह्मवस्तुप्रकाश- 
कत्वाच्च) दूसरी बात यह भी है कि नय बाह्मवस्तु के प्रकाशक होते हैं । 

(पुनस्तस्मिन प्रकाशितिे) और उस उत्कृष्ट परमात्मा ज्योति के प्रकाशित होने पर (प्रमाणम्‌- 
प्रमीयते-परिच्छिद्यते वस्तुतत्त्वं येन तत्प्रमाणम्‌-स्वापूर्वार्थव्यवसायात्मकम्‌ ) जिससे वस्तु के असली स्वरूप 
का ज्ञान होता है वह प्रमाण कहलाता है ऐसा प्रमाण अपना और अपने से भिन्न अपूर्वे पदार्थ का 
निश्चय करने बाला-जानने वाला होता है। (तच्च द्वैध॑-प्रत्यक्ष परोक्षभेदात्‌) और वह प्रमाण प्रत्यक्ष 
और परोक्ष के भेद से दो प्रकार का है। (तत्न) उनमे (विशद प्रत्यक्षम) जो विशद्‌-निर्मल ज्ञान है 
वह प्रत्यक्ष प्रमाण है। (तच्च द धा) और वह प्रत्यक्ष प्रमाण दो प्रकार का है। (साकल्य बेकल्य भेदात ) 
साकल्य और वैकल्य के भेद से (साकल्यं-केवलज्ञानं - सामग्री विशेष विश्लेषिताखिलावरणत्वात्‌ ) साकल्य 
प्रमाण केवलज्ञान रूप है क्योकि वह सामग्री विशेष-ध्यानादि तपश्चरण विशेष से अपने आवरण करने 
वाले कर्म-केवलज्ञानावरण के सर्वेथा नाश करने से ही प्रकट होता है । 


(वेकल्यं-अवधिसन-.पर्ययभेदात्‌- धा) वेकल्य प्रमाण अवधिज्ञान और मन पर्ययज्ञान के भेद से 
दो प्रकार का है। (ऐन्द्रियं प्रत्यक्ष साव्यवहारिक स्पर्शनादीन्द्रियभेदात्‌ घोढा) इन्द्रियो से उत्पन्न होने 
वाले प्रत्यक्षज्षान को साव्यवहारिक प्रत्यक्ष कहते हैं वह स्पर्शन आदि पाचो इन्द्रियो और छठवें मन के 
भेदसे छह प्रकार का होता है। (तच्च प्रत्येक॑-अवग्नहेहावायधारणाभेदाच्चतुर्धा,) और वह भी अवग्नह, 
ईहा, अवाय औरधारणा के भेद से चार प्रकार का होता है। (तच्चबहु बहु विधादि द्वादशविषयभेदात्‌, 
पदट्त्रिशदधिक त्रिशतभेदभिन्‍तम्‌) और वह भी बहु बहुविध आदि बारह विषयोके भेद से तीन सौ छत्तीस 
प्रकार का होता है। (परोक्ष॑-स्मृतिप्रत्यभिज्ञान तर्कानुमानागमभेदादबहुधा) परोक्ष प्रमाण-स्मृति, 
प्रत्यभिज्ञान, तक, अनुमान और आग के भेद से बहुत प्रकार का है। (एतद्ट्विविधलक्षणं प्रमाणमस्तं 
गतम्‌ इति प्रमाणाना ततृप्राप्तिनिमित्तत्वात्‌ तत्प्राप्ते वैयर्थ्यान्च) ये दोनो प्रमाण जिनके लक्षण भिन्न- 
भिन्न हैं अस्त को प्राप्त होते है इस तरह से प्रमाणो के और उनकी प्राप्ति के निमित्त होने से इन्द्रिय 
आदि की प्राप्ति की व्यर्थता होने से भो प्रमाणो की अस्तिता प्रमाणित होती है। (च-पुन.) और (निक्षेप- 
धक्र -निक्षेपस्तु-तामस्थापनाद्रव्यभावभेदतश्चतुर्धा-) निक्षेप तो नाम, स्थापना, द्रव्य और भाव के भेद से 


( १८ ) 


चार प्रकार का है। (तत्न) उनमे (अतद्गुणे वस्तुनि सज्ञाकरण नाम) जो गुण जिसमे नहीं है उसको उस 
ताम से कहना निश्षेप है। (अन्यत्न सोड्यमिति व्यवस्थापनं स्थापना) किसी अन्य वस्तु मे यह वह है इस 
प्रकार के व्यवस्थापन को स्थापना निक्षेप कहते हैं। (चर्तमानतत्पर्यायादन्यद्‌ द्रव्यम्‌) वर्तमान की पर्याय 
से भिन्न भूत एवं भविष्यत्‌ की पर्याय को वर्तमान में कहना द्रव्यनिक्षेप है। (तत्कालपर्याथाक्रान्त 
वस्तुभावो5भिधीयते) वर्तमान पर्याय से युक्त वस्तु को वर्तमान पर्यायरूप कहना भाव निक्षेप है (तस्य 
चक्र समह ) उस निक्षेप का समुदाय (क्वचिदपि-कुत्नचिदपि, आत्मनोथ्न्यत्रालक्ष्येस्थाने याति-गच्छति, 
तद्वयं न विद्य:-न जानीम ) कहा पर अर्थात्‌ आत्मा से भिन्न किसी अन्य जगह चला जाता है इसको 
हम नही जानते । (अतिशयालद्धारकथनमेतत्‌) अतिशयालद्भार की अपेक्षा से यह कहा जाता है। 
(प्राथमिकाना-निष्षेपस्थो पयोगित्वात्‌ ) क्योकि प्रथम श्रेणी वालो को निक्षेप उपयोगी होता है। (अत्र) यहां 
(अपरम्‌) और (निर्देशस्वामित्वसाधनाधिकरणस्थितिविधानलक्षणम्‌” 'सत्सख्याक्षेत्रस्पशेन कालान्तर- 
भावाल्प बहुत्व लक्षणम्‌' च फिमभिदण्म' किकथयाम.) निर्देश, स्वामित्व, साधन, अधिकरण, स्थिति 
ओर विधानलक्षण तथा सत्‌, सख्या, क्षेत्र, स्प्शन, काल, अन्तर, भाव और अल्प बहुत्व लक्षण को भी 
हम क्या कहे (तत्न) उस परमात्म लक्षण तेज मे (तेबामनुपयोगित्वात्‌) उन नय, प्रमाण, निक्षेप आदि 
अनुपयोगी होने से (एव-निश्चयेन) निश्चय ही (ट्वेत द्वाभ्या, तय नेय, प्रमाण प्रमेय, निक्षेप निक्षेप्यादि 
लक्षणाभ्या-इत-प्राप्त-द्वीत, हीतमेव हेत, स्वाथिका5ण्‌प्रत्ययविधानात्‌ ) नय नेय, प्रमाण प्रमेय, निक्षेप 
निक्षेप्प आदि दो-दो के लक्षणो से जो लक्षित हो--प्राप्त कियां गया हो उसका नाम द्वैत है ऐसे द्वीत 
को ही द्वेत कहा जाता है क्योकि यहाँ दढ्वीत शब्द से स्वार्थ-ह्वीत अर्थ में अण्‌ प्रत्यय किया गया है-ऐसा 
हत (नभाति नप्रतिभासते) प्रतिभासित-ज्ञान-मालूम नही होता है, ग्रन्थान्तरमे (तथाचोक्तम्‌) ऐसा 
ही कहा गया है-- 
प्रमाणनय निक्षेपा अर्वाचीनपदे स्थिता. । 
केवले च पुनस्तस्मिस्तदेक प्रतिभासताम ॥ 
अर्थात्‌ अर्वाचीनपद पृथक पृथक्‌ पद मे स्थित रहने वाले प्रमाण, नय, निक्षेप प्रथक्‌-पथक प्रति- 
भासित हैं किन्तु केवल ज्ञान स्वरूप उस परमात्मज्योति के प्रतिभासित होने पर तो वही एक उत्कृष्ट 
परमात्मज्योति ही प्रकाशित रहे । अन्य प्रमाण, नय निक्षेप आदि--कोई भी प्रतिभाधश्चित न हो । 
भावार्थ-यहाँ पर नय, प्रमाण और आदि पद से निक्षेपरूप अर्थ को टीकाकार ने ग्रहण 

किया है जो प्रकृत अर्थ को प्रकट करने में पूर्णतया उपयुक्त है उनकी सक्षिप्त परिचयात्मक व्याख्या 

करना उचित प्रतीत होती है। अत सबसे पहले प्रमाण को लेते है--'प्रमीयते परिच्छियते वस्तु 

तत्त्वमनेनेतिप्रमाणम्‌” अर्थात्‌ जिसके द्वारा वस्तु का असली स्वरूप जाना जाय उसे प्रमाण कहते हैं 

यहाँ प्रमाण पद से वह ज्ञान समझना चाहिए जो वस्तु के सर्वाज्भ को पूर्णरीति से जाने। वह प्रमाण 

ज्ञान दो प्रकार का है-:प्रत्यक्ष और परोक्ष । प्रत्यक्षप्रमाण वह ज्ञान है जो पदार्थों को जानने मे स्वाधीन 

हो इन्द्रिय आदि पर॒पदार्थों की सहायता की अपेक्षा न रखता हो ऐसा प्रमाण दो प्रकार का होता है-- 


( १६ ) 


पहला सकल प्रत्यक्षप्रमाण और दूसरा विकल प्रत्यक्षप्रमाण । सकल प्रत्यक्ष प्रमाण वह ज्ञान है जो केवल 
ज्ञानावरण कर्म के क्षय होने पर प्रकट होता है जिसे केवलज्ञान, अनन्तज्ञान, क्षायिकज्ञान, अविनाशीज्ञान, 
असहायज्ञान आदि अनेक नामो से पुकारते हैं यह ज्ञान त्रिलोक-त्रिकालवर्ती चराचर अनन्तानन्त पदार्थों 
के अनन्तानन्त गुण और उनकी अनन्ताननन्‍्त पर्यायो को युगपत्‌ एक साथ एक ही काल मे जानता है यह 
ज्ञान सकलप्रत्यक्ष प्रमाण है। विकल प्रत्यक्ष प्रणाण में दो ज्ञान लिए जाते हैं एक अवधिज्ञान और दूसरा 
मन पर्ययशान । पहला अवधिज्ञान द्रव्य, क्षेत्र, काल और भाव की सहायता से रूपीपदार्थ-पुद्गल तत्त्व 
को जानता है इसमे इन्द्रिय आदि परपदार्थ की सहायता की अपेक्षा नही रहती यह तो आत्म सापेक्ष 
ज्ञान है लेकिन है विकल क्योकि यह अवधिज्ञानावरण कर्म के क्षयोपशम के अधीन है। दूसरा विकल- 
प्रत्यक्षप्रमाण मन पर्यय ज्ञान है यह भी इन्द्रिय आदि परपदार्थ की सहायता की अपेक्षा तो नही रखता 
लेकिन फिर भी अन्य के मन मे स्थित पदार्थों को ही जानता है अन्य को नही, यह भी मन पर्यय ज्ञाना- 
वरण कर्म के क्षयोपशम के ऊपर अवलम्बित है अतएव विकलप्रत्यक्ष है। दोनो ही ज्ञान सीमित पदार्थ 
को ही जानते है सब को नही इसलिए भी विकल प्रत्यक्ष है । 

परोक्ष प्रमाण वह ज्ञान है जो पर इन्द्रिय, प्रकाश आदि की सहायता से पदार्थ से मिलकर तथा 
दूर रहकर पदार्थ को जाने। इस परोक्ष प्रमाण मे दो ज्ञान ग्रहण किये जाते हैं--पहला मतिज्ञान और 
दूसरा श्रुतज्ञान । मतिज्ञान-मतिज्ञानावरण कर्म के क्षयोपशम से पाचो इन्द्रियो और मन की सहायता से 
ही पदार्थ को जानता है अतएव पराश्रित होने से परोक्ष प्रमाण है। 


दूसरा श्रुतज्ञान है जो श्रुतज्ञानावरण कर्म के क्षयोपशम से प्रकट होता है यह भी मतिकज्ञान पूर्वक 
होता है अर्थात्‌ मतिज्ञान से जाने हुए पदार्थ की विशेषता को जानता है अतएव परावलम्बी है इसलिए 
परोक्ष है। दोनो ज्ञान अपने-अपने आवरण के क्षयोपशम के रहते हुए भी बाह्य इन्द्रिय आदि की 
निर्मलता, सुष्ठता, सबलता आदि पर निर्भर है यदि ये सब ठीक है तो वे ज्ञान अपना-अपना काम 


करने में पूर्णतया सजग, सक्तिय और सफल हो सकते है अन्यथा नही । बस यही इनकी पराश्चिता है जो 
प्रत्येक ज्ञानी के अपने ही अनुभवगम्य है। 


ये दोनो ही प्रमाण जब प्रमाता, प्रमाण और प्रमेय के भेद को लिये हुए होते है तब सत्यार्थ है 
भूतार्थ है और जब प्रमाता, प्रमाण और प्रमेय को यौणकर मात्र आत्मस्वरूप के अनुभव मे ही तन्‍्मय हो 
जाते हैं तब अभुतार्थ-असत्याथथ है यह अध्यात्म तत्त्व की एकदृष्टि है। 

प्रमाण के द्वारा जाने हुए पदार्थ के किसी एक अश को जानने वाले ज्ञान को तय कहते है व ह नय 
द्रव्याथिक ओर पर्यायाथिक के भेद से दो प्रकार का होता है । 

पहला द्रव्याथिक नय--द्रव्य-सामान्य को जानने वाले नय ज्ञान को द्रव्याथिकनय कहते है। 


तात्पय यह है कि प्रत्येक पदार्थ सामान्य और विशेष रूप होता है। उन्तमे जो सामान्याश को मुख्यता से 
जाने वह द्रव्याथिक नय है। 


( २० ) 
दूसरा पर्यायाथिक नय--जो पर्याय-विश्येष को जाने वह पर्यायाथिक नय है। यह नय द्रव्य सामान्य 
को गौण रखकर विशेष-पर्याय को ही भ्रुख्यता से जानता है ये दोनो नय जब भेदरूप से अपने-अपने 
विषय का ग्रहण करते है तब भृतार्थ-सत्यार्थ है। और जब अभेदरूप से एकमात्र आत्मा को ही ग्रहण 
किया जाता है तब अभूताथथ असत्यार्थ है। अध्यात्म दृष्टि मे एकमात्र आत्मानुभव की ही प्रधानता होती है 
उसमे पर की ओर से पूर्ण विमुखता बरती जाती है इतना ही नही प्रत्युत अखण्ड द्रव्य के खण्डो से भी 
पराडमुख रहकर एकमात्र शुद्ध चेतन्‍्यमय अखण्ड तत्त्व का ही अनुभव होता है जो वस्तुत सत्या्थ- 
यथाथ है । 
निक्षेप--लोक व्यवहार मे सामज्जस्य स्थापित करने के लिये युक्तियोजना के साथ किसी 
प्रयोजनीभूत कार्य को सुचारु रूप से चलाने के हेतु द्रव्य, क्षेत्र, काल और भाव के अनुसार नाम, स्थापना, 
द्रव्य ओर भाव में पदार्थ के स्थापन को निक्षेप कहते है। वह निक्षेप नामनिक्षेप, स्थापना निक्षेप, द्वव्य- 
निक्षेप और भावनिक्षेप के भेद से चार प्रकार का होता है -- 
नाम निक्षेप--जिसमे जो गुण नही है उसको उस नाम से कहना नामनिक्षेप है । 
स्थापना निक्षेप--किसी अन्य पदार्थ मे अन्य पदार्थ की तदाकार या अतदाकाररूप से स्थापना 
करने को स्थापनानिक्षेप कहते है । 
द्रव्य निक्षैप--किसी विवक्षित वस्तु की अतीत-भूत और अनागत-भविष्यत्‌ पर्याय को वर्तमान मे 
कहना द्रव्यनिक्षेप है । 
भावत्तिक्षेप--किसी विवक्षित वस्तु की वर्तमान-हो रही-पर्याय को कहना भावनिक्षेप है। ये सभी 
निक्षेप अपने-अपने लक्षण के अनुसार लक्ष्यभूत वस्तु का जब अनुभव करते है तब वे सभी भूतार्थ-सत्याथ 
हैं लेकिन जब मात्र चेतन्यचमत्कारपूर्ण आत्मा की अनुभूति मे ही निमग्न होते है तब वे ही अभृतार्थ- 
असत्याथ हो जाते है । 
ये नय-निश्षेपादि वस्तु को समझने से जरूरी है इसलिए जब वस्तु को समझना होता है तब ये 
सव अपने-अपने विषय का परिपादन करते हुए सत्मार्ग है परन्तु जब आत्म अनुभव किया जाता है उस 
समय नयादिक का विकल्प भी आत्म अनुभव में बाधक हो जाता है, इसलिए भत्म अनुभव के समय ये 
नयादिक जो तत्त्व को समझने की अवस्था मे प्रयोजनभूत थे वे ही बाधक हो जाते हैं इसलिए स्वभाव 
को दृष्टि मे सभी प्रकार के विकल्प असत्यार्थ और अश्चतार्थ कहे गये है । 
अब आत्मा के स्वभाव को प्रकाशित करने वाले शुद्ध नय का विवेचन करते हैं-- 
आत्मस्वभाव परसावभिन्‍्नमापुर्णामातन्त विमुक्तमेकम्‌ । 
विलीन सड्भूल्प विकल्पजालं प्रकाशयनु शुद्धनयो5म्युदेति ॥१०॥ 
अच्वयार्थ--परभावभिनन्‍्तम्‌ ) परभावो से भिन्‍्त-परपदार्थों से उनके ग्रुण एवं पर्यायो से सर्वेथा छुदे 
(आपूर्णम्‌) परिपूर्णसमस्त लोक और अलोक को जानने वाले ज्ञान से भरपूर (आद्यस्तविमुक्तमृ) 


(२१ ) 


आदि और अन्त से रहित-किसी के द्वारा उत्पत्ति और विनाश को प्राप्त नहीं होने वाले (एकम्‌) 
अद्वितीय-समस्त भेद भावों से रहित एक रूप रहने वाले (विलीन सद्धूल्प विकल्प जालम्‌) शरीर आदि 
मे आत्मत्व की बृद्धि स्वरूप सद्धूल्प से तथा बाह्य पदार्थों में इष्ट अनिष्ठरूप विकल्पों से रहित 
(आत्मस्वभावम्‌) आत्मा के स्वभाव को (प्रकाशयन्‌) प्रकाशित करता हुआ (शुद्धनयः) शुद्ध नय (अभ्यु- 
देति) सब प्रकार से उदय को प्राप्त होता है । 
सं० टी ०--(अभ्युदेति-उदयं गच्छति) उदय को प्राप्त करता है (कोइसो) कौन (शद्धमयः-शुद्धपरा 
त्मग्राहक द्रव्याथिकः) शुद्धनय-शुद्ध परमा त्मद्रव्य को ग्रहण करने वाला द्रव्याथिक नय (कि कुर्वन) क्‍या 
करता हुआ ? (प्रकाशयन्‌-व्यक्तोकुबंन्‌) व्यक्त करता हुआ (किस्‌ ?) किसे ? (तम्‌) उस (आत्सस्वभावम्‌- 
शुद्धचिद्रपर्वरूप) शुद्धचेतन्यस्वरूप को (कीदृश तस्‌-) कैसे ” (परभावभिनन्‍्त-परे चतेभावाश्व परभावा:- 
स्वात्मान्यपदार्था, अथवा परेषां-अचेतनादीना भावाः स्वभावाः तेभिस्तम्‌) आत्मा और आत्मा से भिन्‍न 
पदार्थ अर्थात्‌ निज आत्मा से अन्य सभी चेततन अचेतन पदार्थ उनसे जुदे अथवा आत्मा से भिन्‍न अचेतन 
आदि पदार्थों के स्वभाव से पृथक्‌ (भूयः कीदृशम) फिर कंसे (आपुर्णमू-आ-अतिशयेन परिपुर्णम) अतिशय 
रूप से परिपूर्ण (ज्ञानाग्नन्तगुणपूर्णत्वात्तस्य ) क्योकि आत्मा ज्ञानादि गुणो से भरपूर है। (पुनः किम्भूतस्‌ ) 
फिर कंसे (आश्न्तविमुक्तम्‌ू-अनादिनिधनसित्यर्थं:) आदि और अन्त से रहित अर्थात्‌ अनादि निधन 
(पुत: कीद्शम) फिर कसे (एकम्‌-अद्गत्तम) अद्वेत-अद्वितीय (अखण्डद्रव्यत्वातू) क्योकि आत्मा एक 
अखण्ड द्रव्य है (पुनः कीदृशम) फिर कैसे (विलीनसज्ूल्प विकल्पजालम्‌-परद्वव्येममेदसितिमतिः सद्धूल्प:, 
अह सुखी दुःखीत्यादिसतिः विकल्पः, सद्धू वपश्च विक€पश्च सद्धूहपविकतपौ विलीनं सद्धृल्पविकल्पयोर्जालं 
समूहो यस्यतम्‌) शरीरादि परद्रव्य मे यह मेरा है! इस प्रकार के विचार का नाम सद्धूल्प और मैं सुखी 
हैं, मैं दुखी हूँ इस तरह के चिन्तन का नाम विकल्प है ये दोनो प्रकार के सद्धूल्प और विकल्पो के समह 
जिसके नही है, ऐसे । 
भावार्थ--यहाँ निरचयदृष्टिसे आत्मा के स्वरूप को बताया गया है जिस रूप ज्ञानी अपने आपको 
अनुभव करता है। हरेक वस्तु द्रव्य क्षेत्र काल भाव को लिए हुए है। यहा आत्मा का चारो तरह से वर्णन 
किया गया है। यह आत्मा द्रव्य की अपेक्षा-परभावों से भिन्न और निज चैतन्यभाव से अभिन्‍न है। क्षेत्र 
को अपेक्षा अपने गुण पर्यायों में व्याप्त है। काल की अपेक्षा जिसका न आदि है न अन्त है। भाव की 
अपेक्षा सकल्‍प और विकल्प जाल से रहित ज्ञान मात्र है। सकलप कहते है पर मे अपनेपन को और 
विकल्प कहते हैं मै सुखी हूँ, मैं दुखी हूँ आदि को। इस प्रकार शुद्ध नय के द्वारा वस्तु का प्रकाशन होता 
है। वह आत्मद्रव्य केसा है एक-अकेला है। यह वस्तुस्वरूप है। हरेक वस्तु अपनी सत्ता को छोडकर 
पररूप नही हो सकती। अपने गुणों से अभिन्‍न अपने गुणपर्याय में व्याप्त और आदि अन्त से रहित 
चैतन्यमात्र ऐसा आत्मा का स्वभाव है जो शुद्ध नय का विषय है । 


अब आत्मानुभव की प्रेरणा करते है ।-- 


(२२ ) 


नहिविदधतिबद्धस्पृष्ठभावाद्योइमी स्फुटमुपरितरन्तोः्प्येत्य यन्न प्रतिष्ठाम । 
प्रनुभवतु तमेव द्योतमानं समन्ताज्जगदपगतसोही भूय. सम्पक्स्वभावम्‌ ॥ १ १॥ 


अन्वयार्थ -(यत्र) जिस शुद्ध आत्मा मे (अमी) ये (बद्धस्पृष्ठभावादयः) बद्धभाव-क्मंबन्धन से 
युक्त बन्धरपर्याय तथा स्पृष्टभाव--कर्म परमाणुओ के स्पशे से युक्त स्पर्शपर्याय आदि अनेक पर्याय 
(उपरि) ऊपर २ (स्फुटम ) प्रकटरूप से (तरन्तः) तैरती-चलती हुईं (अपि) भी (एत्य प्रतिष्ठामु) प्रतिष्ठा 
को (ति) निश्चय से (न) नही (विदधति) पाती । (जगत ) हे ससारी प्राणियो (अपगतमोहीभूय ) मोह- 
नीय कर्म से रहित होकर अर्थात्‌ मोहनीय कम का मूलोच्छेद करके अर्थात्‌ पर से एकत्व बुद्धि छोड कर 
(समन्तात्‌ ) सब तरफ से (द्योतमानम्‌ ) प्रकाशमान (तस्‌) उस (सम्यक्‌) समीचीन-सत्य-यथार्थ (स्वभाव) 
टको त्कीर्ण चेतन्य ज्ञानचन स्वभाव को (एवं) ही (अनुभवतु) अनुभव मे लाओ। - 


सं० टीका--(भो जगत्‌ - भोजगन्निवासीलोक ?) हे जगत्‌ में रहने वाले मनुष्यों ? (आधारे- 
आधेयस्योपचारः,) यहा आधार मे आधेय का उपचार-व्यवहार किया गया है अर्थात्‌-जगत को ही 
मनुष्य कह दिया गया जब कि जगत्‌ खुद मनुष्य नहीं है किन्तु मनुष्य के रहने का ठिकाना है यही आधेय- 
मनुष्य का आधारभूत जगत में उपचार किया गया है। (लोकोक्ितरपीदृशी5र्ति) लोकव्यबहार भी ऐसा 
ही है । जैसे--(मालवो देश. समागतो5त्न, इत्युक्ते तत्रत्याभूमिर्नागता किन्तु तत्नत्यो लोक:) यहाँ मालव 
देश आया है ऐसा कहने पर मालव देश की जमीन नही आई किन्तु उसमे रहने वाला मनुष्य आया है। 
(तथा ) तैसे (जगदित्युक्तें जगन्निवासिलोक.) जगतू ऐसा कहने पर उसमे रहने वाला मनुष्य | (अन- 
भवतु-- अनुभवगोचरीकरोतु,) अनुभव करो या अनुभव का विषय बनाओ । (कम) किसको (तमेव- 
स्वभावम्‌ ) उसी आत्मा के स्वभाव को (शुद्धनिश्चयनयोक्‍तत्वातू, यथोक्‍्तस्वभावस्‌) जो शुद्ध निरंचय- 
नय से कहा गया है अतएवं यथार्थ है। (अथवा स्वभाव-स्वपदार्थ स्वशुद्धचिद्रपमित्यर्थ:) आत्म पदार्थ को 
को जो शुद्ध चेतन्यमय है। (सम्यक्‌ू-यथोवत्तया) यथोक्‍तरूप से जिस रूप मे कहा गया है उस रूप से 
(किम्भतम्‌ ?) कंसे (समस्तात्‌-सामस्त्येत) समस्त रूप से-- सब प्रकार से | (ोतसानम्‌-लोकप्रकाशमानम्‌ ) 
लोक मे प्रकाशमान । (कि-कृत्वा) क्या करके (अपगत मोहीभूय-अपगतमोहोभ्त्वा-विनष्टमोहोभूल्वेत्यर्थ:) 
भोहनीय कम से रहित होकर- मोहनीय कर्म का विनाश करके (यत्न-आत्मनि) आत्मा मे (अमी) ये 
(बद्धस्पृष्ठभावादयः बद्धः-कर्स नोकर्मश्या सश्लेषरूपेणवन्धेनबद्धई, स्पृष्ट:-- विस्लसोपचयादिपरभाणुत्ति 
अन्यैश्च सयोगमांत्रतया स्पृष्ट., बद्धश्चस्पृष्टश्च-बद्ध स्पृष्टो तो च तो भावों तावेबादियेंषामन्ययुतादीनाञनच 
ते च ते भावास्यते तथोक्‍ता-) कर्म और नोकर्म के साथ सश्लेषरूप वन्ध से वद्ध और विद्नसो पचया दिरूप 
परमाणुओ से तथा अन्य परमाणुओ से सयोगमात्र होने के कारण स्पृष्ट ऐसे बद्धस्पृष्ट भाव तथा अन्य डुतत 
आदि भाव (एत्य-आगत्य प्राप्येत्यर्थ ) प्राप्त करके (प्रतिष्ठां-स्थिति-साहात्म्यं वा) अवस्थान या महत्व को 
(नहिविदधति-नैवदधते) नही करते (स्फुट व्यकतं-यथाभवतितथा) स्पष्ट-व्यकतरूप से (उपरि) ऊपर 


( २३ ) 


(स्वतः तरन्तो5पि-सर्वत, उत्क्ृष्टाभवन्तोडषपि व्यवहारदृष्ट्या दृश्यमाना अपि व्यवहारित्ििः कथ्यमाना 
अपोत्यर्थ:) सबसे उत्कृष्ट हाते हुए भी व्यवहार दृष्टि से दिखाई देने वाले अर्थात्‌ व्यवहारियो के द्वारा 
कहे जाने बाले। (उक्तज्च) कहा भी है-- 
अस्पुष्ठटमबद्धसनन्य-मसयुतमवशेषसचि भ्रमोपेतः । 
क्‍ यः पश्यत्यात्मानं स पुसान्‌ खलू शुद्धनयनिष्ठः ॥॥ 
अर्थात्‌ -(यः) जो (पुमान्‌) पुरुष (आत्मानम्‌) आत्मा को (अस्पृष्ठम्‌ ) अस्पृष्ट--कर्म परमाणुओ 
से छुआ नहो गया (अबद्धम) कर्म और नोकर्मों से बधा हुआ नहीं (अनन्यम्‌) अन्य वस्तु से शून्य 
(अवुतम्‌) अन्य पदार्थ से मिला हुआ नहों (अवशेबम्‌) अवशेष-परिपूर्ण (अविश्वमोपेतः) विपर्यय ज्ञान 
से रहित (पश्यति) देखता है (स.) वह मनुष्य (खलु) निश्चय से (शुद्धनयनिष्ठ:) शुद्धनय के स्वरूप में 
स्थित है। 
भाषारथें--जो ज्ञानी पुरुष आत्मतत्त्व को अस्पृष्ट-कर्मों से अछृता, अबद्ध-कर्मों से नही बधा हुआ, 
अनन्य--आत्मा से भिन्‍न किसी भी चेतन और अचेतन पदार्थ से रहित, अयुत -परपदार्थ के मेल से 
रहित, और अशेष-परिपूर्ण--इन पाच विशेषणो से विशिष्ट देखता है, जानता है ओर अनुभव मे लाता 
है वही निश्चय से ज्ञानी पुरुष कहलाता है । 
शरीरादि मे एकत्व बुद्धि छोडकर एक अकेले चैतन्य स्वभाव का अपने रूप से अनुभव करने को 
आचार्य प्रेरणा करते है। रागादि भाव होते हुए भो वे आत्मा के स्वभाव मे प्रवेश नही कर सकते। जसे 
किसी के घर मे उसके अपने लोग भो रहते हैं ओर कुछ लोग वाहर के आये हुये भी ठहरे हुए है वहा दो 
विकल्प उठते है कि घर मे कितने लोग है, उत्त समय सबकी गिनतो हो जाती है परन्तु जब यह कहा 
जाता है कि इस घर में घर के लोग कितने हैं तब जो बाहर वाले है उनको बाद देकर मात्र घर वालो 
को ने लिया जाता है। जब हम बाहर वालो को घर वालो की ग्रिनती मे नही लेते और कहते है ये 
हमारे घर के नहो हैं तब उनका महत्व खत्म हो जाता है। इसी प्रकार यह देखना है कि घर मे कितने 
हे ओर घर के कितने हैं। यहा पर आचार्य घर के कितने हैं इसको बताना चाहते है। यही दृष्टि यदि 
आात्मतत्व पर डालो जाती है तो घर के तो मात्र ज्ञान-दर्शन स्वभाव ही है बाकी रागादि शरीरादि सब 
बाहर से आये हुए है वे घर के नही हो सकते है। इसलिए बाहर वालो को बाद देकर जो घर के बचे 
ज्ञान-दर्शन उनको अभेद करके एक अकेली आत्मा का अवलोकन करना है जो सदा प्रकाशमान है । 
अव वन्ध के विच्छेद पृवेक आत्मस्वरूप का प्रकाश होता है यह बताते है-- 
भूत भानतसभृतसेवरभसानि्भिद्यवन्धं सुधी- 
यंचन्तः किल कोष्प्यहों कलयति व्याहत्य सोहं हठातु । 
आत्मात्मानुभवेकगम्यमहिमा व्यक्तोध्यसास्तेश्नवं, 
लित्यं कर्मकलड्भःपड़ः विकलो देव: स्वयं शाइवतः ॥१२७ 


( २४ ) 

अन्वयार्थ- (यः) जो (कः) कोई (अपि) भी (सुधीः) ज्ञानी सम्यरृष्टि (भूतम्‌) हो चुके 
(भान्तम्‌) हो रहे ओर (अभूतम्‌) आगे होने वाले (बन्धम्‌) थनन्‍्ध को (रभसा) शीघ्र ही, (नि्िद्य) 
आत्मा से पृथक्‌ कर देता है वह (हठातू) बल पूर्वक-अपने पुरुषार्थ से (मोहम) मोहनीय कर्म को 
(व्याहत्य) नाश करके (किल) आगमानुसार (यदि) यदि (अन्तः) आत्मा को आत्मा में (अहो) 
निरचय से (कलयति) मिला देता है (तहि) तो (अथम्‌) यह (आत्मा) आत्मा (आत्मानुभवेक गम्य- 
सहिसा) अपने अनुभव के द्वारा ही अपनी महिमा को जानता है कि एक (व्यक्तः) सर्व से पृथक (नित्यम्‌) 
हमेशा (कर्मंकलड्भूपडकविकल') कर्ममलरूप कर्देम से रहित (स्वयम्‌) खुद-व-खुद (प्लुवम) निश्चय से 
(शाश्वतः) अविनाशी (देव.) देव (आस्ते) विराजमान है । 

सं० टीका --(किल-इति-आगमोक्‍्तौ) किल यह आगम का वाचक अव्यय है (अहो इति आश्चयें) 
अहो यह आइचये का वाचक अव्यय है (यदि) यदवि-अगर (कोडपि) कोई भी (सुधी: धीमान) वुद्धि- 
मान्‌-आत्मज्ञानी (अन्तः-अभ्यस्तरे-शुद्धचिद्रूवम्‌) अन्तरज् मे शुद्धचिद्रप को (कलयति-अनुभवति-अवलोक- 
यति-साक्षात्करोतीत्यथे:) अनुभव करता है अवलोकन करता है अर्थात्‌ प्रत्यक्ष करता है (व्याहत्य- 
निश्शेषमुन्मूल्य) पूर्णहप से उन्मूलन--विन/श करके (कम्‌ ?) किसका (मोह-अष्टॉविशति प्रकृतिभेद- 
भिन्‍न॑ मोहनीय कर्म) अट्टाईस प्रकार के मोहनीय कर्म का (कथम्‌ ?) कैसे (हठात्‌ू-बलात्कारेण तपो- 
ध्यानादिभि.) हठ से--अनशन आदि बाह्य तपो तथा प्रायश्चित्त आदि ध्यानानत अन्तरज्ज़ तपो के बल 
से (पुनः किकृत्य) फिर क्या करके (नि्चिद्य-निश्शेबं पेदयित्वा) पूर्णछूप से भेदन करके (कम्‌) किसका 
(बन्धम्‌ -प्रकृतिस्थित्यनुभागप्रदे शलक्षण चतुर्धाकर्सबन्धस्‌) प्रकृति, स्थिति, अनुभाग और प्रदेश लक्षण 
वाले चार प्रकार के कर्म बच्धच का (कथम्‌) कंसे (रससा शीघ्र -शुक्लध्यानावाप्त्यनन्तरमु-अन्तमुँह॒तंतः 
शीघ्र ही शुक्लध्यान की प्राप्ति के अन्तर्मु हृतेवाद (कीदृश बन्धम्‌) कैसे बन्ध का (भूत-पुर्वे-संसारावस्थाया 
समयप्रबद्धेस्वरूपेणबद्ध निर्जेरावशान्निर्जोर्य) भूत--पहले ससार अवस्था मे समय प्रवद्ध के रूप से बाधे 
गये कर्मों को निर्जेरा के वश से निजीर्ण करके, झडा क रके (भान्तम्‌ वर्तमानम्‌-योगादिभिरागसकर्मसमय- 
प्रबद्धं, अन्तः संचर वशान्तिदद्धघ) वर्तमान मे योग आदि के जरिये आने वाले समयप्रबद्ध के प्रमाण कर्मों 
को अन्तरज् मे सवर के वश से रोक करके (अभूत-अनागतं-अग्रेबध्यमान निरुद्धय) आगे बधने वाले कर्मों 
को रोक करके (तत्कारणयोगकषाथधाणासभावात्‌) आने वाले कर्मों के कारणभूत योग और कषायो के 
अभाव से (कारणाभावे कार्यस्याप्यभावादितिन्यायात्‌) कारण का अभाव होने पर कार्य का भी अभाव 
होता है ऐसा न्याय होने के कारण (एव-निश्चयेन) निश्चय से (तदिति-अध्याहार्यम्‌) तत्‌ शब्द का समा- 


वेश कर लेना चाहिए । 
(अय-प्रत्यक्षीभृतः) यह-प्रत्यक्ष मे आ रहा (भात्मा-शुद्धच्िद्रप.) आत्मा शुद्ध चैतन्यमय जीव 


(व्यक्त:-साक्षात्‌-अनन्तचतुष्ठयापन्न.) व्यक्त साक्षात्‌ अनन्तचतुष्टय-अनन्तज्ञान, अनन्तदर्शन, अनन्त सुख 
और अनन्तशक्ति को प्राप्त हुआ (श्रुवम्‌ू-निश्चितम) अटल निद्चत (आस्ते-तिष्ठति) है (कीदृशः ?) 


(१५ ) 

कैसा (आत्मात्मानुभवेकगम्यम्हिस।-आत्मनश्चित्स्वरूपस्थ, अनुभवः तव एकः अद्वितीय:-गम्यःज्ञेयः 
महिमा माहात्म्यं यस्य सः) चेतन्यस्वरूप आत्मा के अनुभव से जानने योग्य असाधारण महिमा वाला । 
(नित्यं-सदेव-परसावस्थायास्‌) हमेशा-परमात्मदशा मे (कर्मेकलंकपंक विकलः कर्म एवं कलंकप्पंकः 
संसारस्य कालंकच हेतुत्वात्‌ तेत विकलः रहितः) कर्मेरूप कलड्]ूपड्धू ही संसाररूप कलड्ूडू का कारण है 
अतएवं उससे रहित (पुनः किम्भूतः ?) फिर कैसा ? (देव: -दीव्यति-क्रीड़ति-एकलोली भावमनुगच्छति- 
परमात्मपदे-थ्ोतते वा देवः) देव--जो आत्मस्वरूप मे ही क्रीडा करता है अर्थात्‌ तन्मयता को प्राप्त 
होता है अथवा जो परमात्मपद में प्रकाशमान है। (स्वयं फर्माय्नपेक्षत्वेन शाश्वत्ः नित्य:) जो स्वभावत' 
कर्मादि की अपेक्षा न रखने से शाश्वत-नित्य है । 

भावाय--वस्तुतत्त्व दो दृष्टियों से देखा जाता है। पहली निशचयद्ष्टि और दूसरी व्यवहारदृष्टि | 
निश्चयदृष्टि से वस्तु का जो खासरूप होता है वही देखा जाता है उसमे अन्य का लगाव नही रहता। 
प्रकृत में उसी दृष्टि को मुख्य रखकर आत्मनिरीक्षण किया गया है जिसमे यह बताया गया है कि आत्मा 
कर्म की तमाम उपाधियों से रहित नित्य अविनाशी चैतन्य का अखण्डपिण्ड है। अपने द्वारा ही अनुभव मे 
आने वाला साक्षात देव है। मात्र चेतन्य के सिवाय इसमे अन्य किसी भी चेतन या अचेतन का सम्बन्ध 
नही है। यह अन्तर्मुखी दृष्टि ही निश्चयदृष्टि है इसी का दूसरा नाम शुद्धदृष्टि या द्रव्यदृष्टि है । व्यवहार 
दृष्टि इससे भिन्न है, बहिर्मुखी है, पराश्चित है। वह वस्तु के यथार्थ रूप को नही देखती । ऐसी बहिर्मुखी 
दृष्टि से आत्मदर्शंव सम्भव नही है यह जानकर बृद्धिमान्‌ का कतंव्य है कि वह बहिर्मुखी दृष्टि को 
छोड़कर अन्‍्तर्मुखी दृष्टि को अपनावे जिससे वह आत्मदर्शन करने मे समर्थ हो सके । 

अब आत्मानुभति का समथन करते है-- 

श्रात्मानुभतिरितिशुद्धनयात्मिका या ज्ञानानुभूतिरियमेव किलेतिबुद्धवा । 

प्रात्मानमात्मनि निवेश्य सुनिःप्रकम्प मेको5स्तु नित्यमवबोधघनः समन्तात्‌ ॥१३॥ 


अन्वयाथं--(इति) पूर्वोक्‍्त प्रकार से (या) जो (शुद्धनयात्मिका) शुद्धनयस्वरूप (आत्मानुभूतिः) 
आत्मा का अनुभव (अस्ति) है (इयम्‌) यह (एवं) ही (ज्ञानानुभूति:) ज्ञान का अनुभव है (इति) ऐसा 
(किल) नि३चय से (बुद्धवा) जानकर (आत्मानम्‌) आत्मा-अपने-को (आत्मनि-) आत्मा-अपने-मे (सुनिः- 
प्रकस्पम्‌ ) पूर्ण निश्चलता के साथ (निवेश्य) स्थापित-लगा-करके (नित्यम्‌) सदा-हमेशा--(समन्तात्‌) 
सब तरफ से (अवबोधघन.) ज्ञानधनस्वरूप (एकः) अद्वितीय (आत्मा) आत्मा (अस्ति) है (एवम्‌) ऐसा 
(दृश्येत) देखना चाहिए । 

सं० टी०--(किल-इति-निश्चितम्‌) किल यह निदिचित अर्थ का वाचक अव्यय है। (इति-पुर्वोक्त- 
भकारेण) पूर्व मे कहे अनुसार (शुद्धनयात्मिका-शुद्धनय एवं आत्मा-स्वरूपं यस्या: सा) शुद्धनय ही जिसका 
स्वरूप है ऐसी (या) जो (आत्मानुभतिः-आत्सनः चेतन्यस्य, अनुभूति:-अनुभव;-उपलब्धिर्वा) शुद्ध आत्मा के 


(२६ ) 


स्वरूप की उपलब्धि (पारमाथिकी आत्मोपलब्धिरित्यर्थ:) अर्थात्‌ भात्मा के असली स्वरूप की प्राप्ति 
(अस्ति-वर्तंते) है (इयमेव-आत्मानुभूतिरेव) यह आत्मा की अनुभूति ही (ज्ञानानुभृतिः ज्ञानस्य-सम्यगवबो- 
धस्य, अनुभतिः अनुभवः-उपलब्धिर्वा) सम्यग्ज्ञान को उपलब्धि-प्राप्ति (अस्ति) है (इति-इत्थम्‌) ऐसा 
(बुद्धवा-मत्वा ) जानकर या मानकर (एकः-अद्वितीयः) अद्वितीय (समन्तात्‌-सामस्त्येन) पूर्णरूप से--सब 
ओर से (किम्भत.) कैसा (नित्य॑ं-निरन्तरम्‌) निरन्तर-सदा-हमेशा (अववोधघन -केवलज्ञान पिण्ड,) मात्र 
ज्ञान का समूहरूप (कि कृत्वेको5स्ति) क्या करके-एक है ? (निर्वेश्य-आरोप्य) आरोपण स्थापन-करके 
(घुनिष्प्रकम्पमू-अविचलं यथाभवति तथा) अविचल-स्थिर जैसे *ने वेसे (आत्मनि-स्वस्वरूपे) अपने स्वरूप 
में (आत्मानम्‌-स्वस्वभावम्‌ ) अपने स्वभाव को देखो । 
भावार्थ - जैसे शरीरादि परद्वव्यों से पृथक आत्मा के श्रद्धान को सम्यग्दर्शन कहते हैं वेसे ही 
सम्यग्दर्शन के विषयभ्वत आत्मा के ज्ञान को सम्यर्ज्ञान कहते हैं यह तो मात्र सम्यर्दर्शन एवं सम्यर्नान 
की परिभाषाए हैं जो अपने-अपने विषय का सक्षिप्त परिचय उपस्थित करती हैं। यहा अध्यात्मदृष्टि को 
मुख्य मानकर सम्यग्दशन एवं सम्यग्शान का विचार किया गया है जिसकी खास विद्येषता यह है कि 
जब सम्यग्दशन सर्वात्म व्यापक है तब सम्यग्ज्ञान भी वसा ही आत्मा के सर्वप्रदेशों मे व्यापकरूप से 
रहता है वही सम्यग्ज्ञान ही आत्मा है और ऐसी आत्मा की अनुभूति ही ज्ञानानुभूति है जो सम्यग्शान के 
लक्षण से लक्षित है यही सम्यग्श्ञान अध्यात्म ज्ञानियो का सम्यग्ज्ञान है। इसमे और केवलज्ञान मे मात्र 
पूर्णता तथा भपूर्णता का ही अन्तर है अन्य कुछ नही । 
अब परमात्मा के स्वरूप की प्राप्ति हमारे हो-- यह प्रकट करते हैं--- 
अखण्डितमताकुल ज्वलदनन्तमन्तबंहिमंहः परममस्तु नः सहजघुद्विलासं ,सदा । 
जिदुच्छवलजन्नचिभेरं सकलकालमालस्बते यदेकरसमुल्लसल्लबण खिल्यलीलापितम्‌ ॥१४॥ 
अन्वयार्थ --(यत्‌) जो (अखण्डितम्‌) खण्ड रहित ज्ञेयो के द्वारा जिसका खण्ड नहीं किया 
जा सकता हो (अनाकुलम्‌) आकुलता रहित (अनन्तम्‌) अनन्त-विनाश-रहित (अन्तर्बहि') अन्तरज्ञ 
और वाहिर मे (ज्वलत्‌) प्रकाशमान (सहजम्‌) स्वाभाविक स्वभाव से उत्पन्न (सदा) स्वदा-हमेशा 
(उद्विलासम्‌) उदीयमान सुखवाला (चिद॒च्छवलन्‌ निर्भरम) चेतन्‍्य के परिणमन से भरपूर (सकल- 
कालम ) भूत भविष्यत्‌ और वर्तेमान काल मे (डल्लसल्लबण खिल्य लोलायितमृ) शोभमान नमक की 
डली की लीला के समान विस्तृत या व्याप्त (परमम्‌) सर्वेश्रेष्ठ (मह.) तेज (एकरसम्‌) शुद्ध परमात्मरूप 
रस का (आलम्बते) आलम्बन करता है (तत्‌) वह- उत्कृष्ट परमात्म तेज (मं.) हमे (सदा सदा 
(अस्तु) प्राप्त हो । 
स० टी०--(अस्तु-भवतु) हो (कि ततू ?) वह क्‍या ? (परम महः जगदुत्कृष्टज्योतिः जग्रत्मकाश- 
कत्वात्‌) जगत मे वह उत्कृष्ट तेज जो जगत्‌ को प्रकाशित करने मे कारण है (केषाम्‌ ?) किनके (नः- 
अस्माकम्‌ ) हमारे (कि भूतम्‌ ?) कैसा ? (अखण्डितमु-न खण्डित-अध्वस्तसमृ-केनापि प्रमाणेन कैश्चिद्विवादि- 


'( २७ ) 


भिस्तत्स्वरूपस्थ खण्डयितुमशक्यत्वात्‌) खण्डित नहीं किया गया अर्थात्‌ किसी भी प्रमाण से किनन्‍्ही 
विवादियो के द्वारा जिसका स्वरूप खण्डित नही किया जा सकता । जिनेन्द्रदेव के द्वारा कहा गया सूक्ष्म 
वस्तु का स्वरूप हेतुओं के ढ्वारा खण्डित नही हो सकता ऐसा आगम का वचन है। (अनाकुलं न केनापि- 
व्यकुलीकृत तत्स्वरूपस्यकेनापि पुद्गलादि संयोगेनास्पृष्ठत्वात्‌ जलेनविशनोपत्रवत्‌) आकुलता रहित 
अर्थात्‌ तथाकथित तेज का स्वरूप किसी के भी जरिए पीडित नही हुआ है साथ ही किसी पुद्गल आदि 
सयोग से छुआ भी नही है जल से कमलिनी के पत्र के समान अर्थात्‌ जैसे जल मे रहने वाला कमलिनी का 
पत्र स्वभाव से जल से स्पर्श नही होता वैसे ही आत्मिक तेज पुद्गलादि के सयोग से सयुक्त नही होता । 
(भूय. किम्भूतम्‌ ?) फिर कसा ? (अनन्तं-न बिद्यते, अन्तो विनाशों यस्यतत्‌, तद्गुणाविभविन, विनाश- 
रहितत्वात्‌ ) अनन्त-विनाश रहित क्योकि वह तेज जो अपने आवरणश्रूतकर्म के हटने पर प्रकट हुआ है 
उसका विनाश नही होता । (अन्तः-अभ्यन्तरे) भीतर (बाह्य ) बाहिर (ज्वलत्‌-देदीप्यमानम्‌ बहिरच्त: 
स्वरूप प्रकाशकत्वात्‌ ) देदीप्यमान-प्रकाशमान अर्थात्‌ यह तेज अन्दर ओर बाहिर के अपने असली रूप 
का प्रकाश करता है। (सहजं-स्वाभाविकं-फेनापीश्वरादिना5कृत्निमत्वात्‌»/ स्वाभाविक अर्थात्‌ किसी 
ईइवर आदि के द्वारा किया हुआ नही है। (सदा-निरन्तरम्‌ ) हमेशा (उद्दिलासम्‌-उत्‌-ऊध्व॑ तनुवातवलये 
विलास:-सुखानुभवनं अथवा उदयमानों बिलासो यस्यतत्‌ ) ऊपर तनुवातवलय मे सुखानुभव करने वाला 
अथवा जिसके सुख का अनुभव हो रहा है (तत्‌ ) वह (चिदृच्छवलन्‌ निरभर-चितः चेतन्यस्य-उच्छवलन तेन 
निर्भरं-प्रवर्धभानचित्स्वभावत्वात्‌ ) चित्‌ चैतन्य के परिणमनो से व्याप्त क्योकि चेतन्यस्वरूप आत्मा का 
स्वभाव बढ रहा है (यत्‌-परंज्योतिः) जो उत्कृष्ट परमात्मतेज (सकलकालम्‌-पूर्वापरचर्तमानकालस्‌) भूत 
भविष्यत्‌ और वर्तमान मे (एकरसम्‌ शुद्धपरसात्मरसस्‌) शुद्ध परमात्मरस का (आलस्बते-अवलम्बयतति ) 
आलम्बन करता है--स्वाद लेता है (कितत्‌) किसके समान (लवण रसवत्‌ ) लवण रस के समान (यर्थव हि 
व्यण्जन लब्धानामबद्धानां लोकाना विचित्र व्यञ्जन सयोगोपजातस्य सामान्यविशेषाविभवितिरोभावाभ्या- 
पनुभ्यमान लवणं बदल न सुनरन्‍्य सयोग शुस्यतोपजात सामान्य विशेषाविभावंतिरोभावाभ्याम्‌,) जैसे 
व्यव्जन के लोभी अज्ञानी मनुष्य नाना प्रकार के व्यञ्जनो के सयोग से उत्पन्न सामान्य और विशेष के 
आविर्भाव तथा तिरोभाव के साथ अनुभव में आने वाले लवण रस का स्वाद लेते हैं किन्तु अन्य पदार्थ के 
सयोग के अभाव से उत्पन्त सामान्य और विज्ेष के आविर्भाव तथा तिरोभाव के साथ नहीं। (तथंब शेय 
लुब्धानामबुद्धाना विचित्र प्रमेघाकार करवितसामान्य-विशेषातिरोभावाविर्भवाभ्यासनुभूपसान ज्ञानस्व दते न 
पुनस्तद्रव्यसंयोगशन्यत्तोपजात सामान्‍्यविशेषाविर्भावतिरोभावाध्यां ज्ञानिनां-कैचल लचणरसिकाना तु तदेफ॑ 
स्वदते) वैसे ही शेय के लोभी अज्ञानी विचित्र प्रमेयो के आकार से युक्त सामान्य और विश्वेप के आविर्भाव 
तथा तिरोभाव के साथ अनुभव मे आने वाले ज्ञानका स्वाद लेते हैं किन्तु अन्य के सयोग के अभाव से उत्पन्न 
हुए सामान्य और विशेष के आविर्भाव तथा तिरोभाव के साथ नहीं। (भूयः किम्भतम्‌ ?) फिर कंसा 
(इतिपदं सर्वेत्न विशेषणे योज्यम,) यह पद सभी विशेषणों के साथ लगाना चाहिए। (उल्लसदित्यादि - 


( २८ ) 
उल्लसन्‌ृ-उल्लास गच्छन्‌, सचासों लवणखिल्यश्व लवण खण्ड तरय लीला, तद्॒दायतं-विस्तृतम ।) उल्ल[स॑ 
को प्राप्त होने वाले लवण के खण्ड-टुकडे को लीला के समान विस्तृत । (यथा-अलुब्धबुद्धानां केवल: 
सन्धवखिल्यः परद्रव्य सम्पकराहित्येनेवानुभूयमानः सर्वतोष्प्येक लवणरसत्वाल्लवणत्वेन स्चदते तभा- 
त्मापि सकलपरद्रव्य वेकल्येन केवल एवं कल्पमानः सर्वतोध्प्य द्वितीय विज्ञानधनत्वाद बोधत्वेन स्वदते। ) 
जैसे निलोभी ज्ञानी मनुष्य सिफे नमक के टुकडे को परद्वव्य के सम्बन्ध से रहित ही अनुभव करता है 
क्योकि वह सब तरफ से मात्र लवण रस होने से लवणरूप से ही स्वाद मे आता है वैसे ही आत्मा भी 
सभी परद्रव्यों के अभाव से मात्र आत्मा रुप मे ही अनुभव मे आता है क्योकि वह सब तरफ से अद्वितीय- 
असाधारण विज्ञानघन होने से विज्ञान रूप से ही अनुभव मे आता है। 
भावार्थ-टीकाकार ने 'उल्लसल्लवण खिल्यलीलायितम्‌” विशेषण को जिस विस्तार के साथ 
खुलासा किया है वह वस्तुत' प्रकरत विषय को दर्पण की तरह स्पष्ट झलका देता है। उन्होने अज्ञानी और 
ज्ञानी की नैसमिक प्रवृत्ति को ही प्रकट करने मे लवण की डली को उदाहरण रूप से प्रस्तुत किया है। 
वे कहते है कि अज्ञानी स्वाद का लोभी नाना व्यञ्जनों के सयोग से बनने वाले स्वाद को जो विविध 
व्यञ्जनो के सयोग से उत्पन्त हुआ है उन विविध व्यञ्जनो के स्वाद की तरफ दृष्टि न रखते हुए मात्र 
नमक का ही स्वाद मान बैठता है पर यथार्थत. वह मात्र नमक का न होकर नाना वथ्यञ्जनो का 
मिश्रित रूप है जो अज्ञानी की दृष्टि मे आता ही नही है। परन्तु ज्ञानी तो यह जानने मे कोई कोर-कसर 
नही रखता है कि यह स्वाद तो अमुक व्यञ्जन का है और यह स्वाद मातन्र नमक का है। वेसे ही अज्ञानी 
शेयो का लोभी नाना ज्ञेयो के आकार से युवत ज्ञान को नाना ज्ञेयो के आकारो से सहित न मानकर मात्र 
ज्ञान का रूप ही मानता है जो वस्तुस्थिति 'के स्वेधा प्रतिकूल है। लेकिन ज्ञानी उन-उन ज्ञेयों के 
आकारो को जो ज्ञान के अन्दर प्रतिविम्बित हैं उन्हे उन ज्ञेयो के ही मानता है ज्ञान के नही किन्तु उनके 
रहते हुए भी जो ज्ञान का आकार या स्वाद है वह उसे श्ञानरूप से ही स्वीकार करता है इसका मात्र 
कारण स्वपर भेद विज्ञान ही है जो यथार्थ वस्तु स्वरूप को प्रस्तुत करने मे सक्षम है। 
अब उसी परमात्म ज्योति स्वरूप की उपासना की प्रेरणा करते हैं-- 
एथ ज्ञानघनों नित्यमात्मा सिद्धिमभीप्सुम्तिः । 
साध्यसाधक भावेन द्िघेकः समुपास्यताम ॥१५॥ 
अन्वयार्थ-- (सिद्धिम्‌) सिद्धि-आत्मा के परिपूर्ण स्वरूप को (अभीष्सुध्िः) प्राप्त करने को इच्छा 
करने वाले (नित्यम्‌) सदा-हमेशा (ज्ञानघनः) ज्ञान से लवालव भरे हुए (एष:) इस (एकः/ एक अभिन्न 
(आत्मा) आत्मा की (साध्य साधकभावेन) साध्य साधकरूप से (ह्विधा) दो प्रकार से (समुपास्यतास्‌, 


अच्छी तरह से उपासना करें। 
स० टी०--(एष आत्मा-चिद्रूप.) इस चैतन्य स्वरूप आत्मा की (नित्यं-सदा) हमेशा (समुपास्यता- 
सेव्यता-ध्यायतामित्यथ') उपासना की जाय (कः ?) किनके द्वारा (सिद्धि-स्वात्मोपलब्धिम्‌) अपने स्वरूप 


(२६ ) 


की प्राप्ति को (सिद्धि स्थात्मोपलब्धिरितिबचनात्‌) क्योकि स्वात्मोपलब्धि का नाम ही सिद्धि है ऐसा 
आगम का वचन है (अभीष्सुभि--प्राप्तुसिच्छिभिः) प्राप्त करने को इच्छा करने वालो द्वारा (किम्भतः १ ) 
कसा आत्मा (ज्ञानघनः बोधपिण्डः) ज्ञान का पुञज्ज (एकः-योडद्वितीय:) जो अद्वितीय है (साध्यसाधक- 
भावेन--साध्यश्च साधकश्च तो, तयोभविन-स्वभावेल, स एवांत्माध्येयछपतयासाध्य', स एवं ध्यायकरूप- 
तयासाधकः ।) साध्य और साधक रूप से अर्थात्‌ वही आत्मा घ्येय रूप से साध्य है और ध्यायक रूप से 
साधक भी है (न त्वन्यः साध्य:, न त्वच्यश्चसाधकः, तेन स्वरूपेण) आत्मा से भिन्न जुदा कोई साध्य नही है 


और न आत्मा से अलहदा कोई साधक ही है, उस साध्य साधक स्वरूप से (द्विधा-द्विप्रकारः) दो 
प्रकार का । 


भावार्थ--यद्यपि आत्मा एक अखण्ड चैतन्य का पिण्ड है तथापि व्यवहारियो के द्वारा वह प्रयोजन 
के वश व्यवहा रनय की प्रधानता से यदा कदा भेदरूप से भी व्यवहृत होता है जो न्‍्यायसद्भत है। प्रकृत 
मे सिद्धि-आत्मा के परिपूर्ण स्वरूप की उपलब्धि की हार्दिक भावना रखने वाले मुमुक्षु जनो को यह प्रेरणा 
की गई है कि वे एक-अद्वितीय अभिन्न आत्मा में भी साध्य और साधक ये दो भेद करके प्रथम भेद को 
तो लक्ष्य मान लें और द्वितीय भेद को लक्षक मानकर स्वय ही अपने प्रवल पुरुषार्थ से लक्ष्य मे जा पहुचे 
अर्थात्‌ सिद्ध पद को प्राप्तकर स्वयमेव अभिन्न द्रव्यमय हो जाये । 

अब आत्मा तीन भेद रूप भी है और एक भी है यह बताते है-- 

वर्शनज्ञान चारिप्रस्त्रित्वादेकत्वतः स्वयम्‌ । 
सेचकोइमेचकशचापि समसात्मा प्रमाणतः ॥१६॥ 

अन्वयार्थ-- (आत्मा) आत्मा (समस) युगपत्‌-एक ही समय में एक साथ ([प्रभाणतः) प्रमाण 
दृष्टि से (दर्शनज्ञानचारित्र:) दर्शन-सम्यग्दर्शन, ज्ञान-सम्यम्जञ्ञान और चारित्र-सम्यक्चारित्र रूप से 
(त्रित्शात्‌) तीन प्रकार का होने के कारण (मेचकः) अनेक भेद रूप है (च) और (स्वयम्‌) स्वतः 
(एकत्वत') एक रूप होने के कारण (अमेचक.) अभेद रूप एक है। 

सें० टी ०--(आत्मा-परमात्मा) परमात्मा (समं-युगपत्‌) एक ही काल मे एक साथ (भेचक:-विचित्र 
स्वनाव:) विचित्र स्वभाव वाला (कुत ) कंसे (दर्शनज्ञानचारित्रेट) दर्शन, ज्ञान और चारित्र रूपभेद 
(क्ृत्वा) करके (त्रित्वात्‌-त्िस्वभावत्वात्‌) तीन स्वभाव वाला होने से (अपिच) और (अमेचकः-विचित्र 
स्वभाव रहित') विचित्र स्वभाव रहित (क्कुतः) कंसे (स्वय-रव॒तः) खुद व खुद (एकत्वतः-एकस्वभाव- 
त्वात्‌) एक स्वभाव होने से (ननु यः-एक स्वप्नाव. सोध्नेकः कथ स्थात्‌-एकानेकयो: परस्पर विरोधात ) 
यहाँ शका हो सकती है कि जो एक स्वभाव वाला है वही अनेक स्वभाव वाला कंसे हो सकता है क्योंकि 
एक और अनेक ये दोनो ही आपस मे विरोध रखते है । (इतिचेत्‌) यदि ऐसी शका हो तो उत्तर देते हैं 
कि (न) उवत विरोध नही भा सकता (क्कुत ) कैसे ? (प्रमाणतः-प्रत्यक्षपरोक्षत्रमाणत., एकानेक स्व॒भावत्व 
साधनात्‌ ) प्रमाण-प्रत्यक्ष और परोक्ष प्रमाणसे एक और अनेक स्वभाव की सिद्धि होने से (तानि पुन त्रीण्पपि 


( ३०) 

पंरमार्थेन, आत्मेक एव, वस्त्वन्तराभावात्‌) वे तीनो परमार्थ दृष्टि से एक आत्मारूप हौ है क्योकि वे 
तीनों आत्मा से भिन्‍न वस्तु रूप नही हैं। (देवदत्तस्थ यथा श्रद्धानं, ज्ञानं, आचरण, तत्स्वभावानतित्रमात्‌ 
सत्स्बभाव एवं न वस्त्वन्तरम्‌) जैसे देवदत्त का श्रद्धान ज्ञान और आचरण देवदत्त के स्वभाव का उल्लघन 
करके नही रहते किन्तु देवदत्त के स्वभाव रूप ही हैं दूसरी वस्तु रूप नही (तथात्मन्यपि तत्रितयं तत्स्व- 
भांवानतिक्रमात, आत्मा एव न वस्त्वन्तरं, मेचकचित्रज्ञानवह्ा एकत्वानेकत्वम्‌ ।) वैसे ही वे तीनो भी 


आत्मा मे ही रहते है क्योकि वे तीनो आत्मा के स्वभाव को नही लाँघते अतएव आत्मा ही हैं कोई दूसरी 
वस्तु रूप तही है। अथवा मेचक चित्र ज्ञान की तरह वह एक और अनेक रूप भी है। 


भावाथें--टीकाका र ने देवदत्त के दर्शन, ज्ञान, चारित्र का दृष्टाप्त देकर यह सिद्ध कर दिखा है 
कि जैसे देवदत्त और देवदत्त के दर्शन ज्ञान तथा चारित्र देवदत्त से भिन्‍न मनुष्य के नही है किन्तु देवदत्त 
ही हैं क्योकि वे देवदत्त के स्वभाव हैं वेसे ही आत्मा के सम्यर्दर्शन ज्ञान चारित्र आत्मा के ही हैं आत्मा 
से भिन्‍न किसी भी अन्य पदार्थ के नही है। दूसरा दृष्टान्त चित्र का विया है जैसे एक ही चित्र मे हरा, 
पीला, नीला आदि अनेक रग अलग-अलग दिखाई देते हैं जो रगो की दृष्टि से तो भिन्‍न-भिन्‍न हैं ही पर 
ये ही रग चित्र की दृष्टि से भिन्‍न नही हैं किन्तु एक हो हैं वेसे ही एक ही आत्मा के दर्शन ज्ञात चारित्र 
तीन होते हुए भी आत्मा की दृष्टि से आत्मारूप ही है भात्मा से भिन्‍न वस्तु रूप नही हैं। यहा स्वभाव 
और स्वभाववान में भेद तथा अभेद की विवक्षा करके ही वस्तु के स्वरूप को प्रस्तुत किया है जो प्रमाण 
दृष्टि से प्रामाणिकता को लिये हुये है अतएवं यथार्थ है अयथार्थ नहीं। तात्परय यह है कि- दशन, ज्ञान, 
चारित्न की दृष्टि से आत्मा-मेचक--अनेक रूप है पर वही आत्मा--द्शत्र ज्ञान चारित्रमय होने से स्वय 


ही एक रूप है। 
अब आत्मा की मेचकता तथा अमेचकता को दो पद्यो द्वारा प्रकट करते हैं-- 


वर्शनज्ञान चारित्रस््रिभिः परिणतत्वतः । 
एको5पि तन्रिस्वभावत्वाद व्यवहारेणमेचकः ॥॥१७॥। 
अन्वयार्थ--(आत्सा ) आत्मा (निश्चयेन) निशचयनय की दृष्टि से (एक.) एक-अद्वितीय (अस्ति) 
है (अपि) किन्तु (सः) वह आत्मा (व्यवहारेण) व्यवहारनय की दृष्टि से (दर्शनज्ञानचारित्रे:) दर्शन ज्ञान 
चारित्र (त्रिभिः) इन तीन रूप (परिणतत्वतः) परिणत होने से-परिणमन करने के कारण (त्रिस्वभाव- 
त्वात) तीन स्वभाव वाला है अतएवं (सेचकः) नाना स्वभाव वाला (अस्ति) है। 
स० टी ०--(आत्मा) आत्मा (एकोडपि-चैतन्यस्वभावेनाहितीयः) चैतन्य स्वभाव से अद्वितीय होते . 
हुए भी (व्यवहारेण-व्यवहारदशायाम्‌) व्यवहारनय की दृष्टि मे (मेचक -तानास्वभाव ) नाना स्वभाव 
वाला (त्रिस्वभावत्वात्‌-त्रयः-दर्शनादिलक्षण., स्वभावायस्य तत्त्य भावस्तत्त्वं तस्मात्‌) दर्शन आदि विभिन्‍न 


लक्षण वाले तीन स्वभावों को धारण करने के कारण (त्रिस्वभावत्वात्‌) तीन स्वभाव वाला (कि छत्पा ?) है 
बया करके (त्रिभि:-त्रिसख्याकः, दर्शन ज्ञान चारित्रेः-भात्मश्रद्धानावबोधानुचरण:) आत्मश्रद्धान, आत्न्ान 


तथा आत्म आचरण से । 


(३१ ) 

भावार्थ--आत्मा चैतन्य का अखण्ड पिण्ड है पर व्यवहारी जनी को जब उसका स्वरूप समझाया 
जाता है तब व्यवहारनय का सहारा लेना ही पडता है बिना उसके सहारे के आत्म स्वरूप का समझाना 
सम्भव नही है अत' व्यवहारनय जब प्रवृत्त होता है तव अखण्ड वस्तु को खण्ड-खण्ड करके ही उपस्थित 
करता है इस दृष्टि से अमेचक-अद्वितीय-अखण्ड-एक आत्मा भी मेचक-द्वितीय-खण्ड-अनेक रूप मालूम 
पडता है जो व्यवहार नय की अपेक्षा से वास्तविक होते हुए भी निश्चयनय की अपेक्षा से अवास्तविक ही 
है। जो कुछ भी हो लेकिन दोनो नय वस्तु स्वभाव मे मात्र एकत्व और अनेफ़त्व की ही व्यवस्था करते 
है वस्त्वन्तर की नही अत दोनो नय वस्तुव्यवस्थापक ही हैं उत्थापक नही इसलिए समीचीन ही है 
असमीचीन नही । ध है 

अब आत्मा की अमेचकता-एकता-की स्थापना करते है-- 


परमार्थन त॒॒ व्यक्त ज्ञातृत्व ज्योतिषककः । 
सर्बंभावान्तरध्वंसि स्वभावत्वादसेचकः ॥१४॥ 
अन्वयार्थें-- (त-) किन्तु (परमार्थन) परमार्थ-निश्चयनय-द्रव्याथिकनय की अपेक्षा (व्यक्तलातुत्य- 
ज्योतिषा) स्पष्ट ज्ञायक ज्योति-प्रकाशरूप होने से (आत्मा) आत्मा (एफकः) एक ही है। (सर्वभावात्तर- 
ध्वंसि स्वभावत्वात्‌ू) और सभी अन्य पदार्थों के अभावरूप स्वभाव वाला होने से (अमेच्रफ:) अखण्ड 
स्वभाव वाला ही (अस्ति) है। 
सं० ठी०--(तु-पुनः) किन्तु (आत्मा) आत्मा (एककः--एक इति सज्ज्ञायस्यसः संज्ञायां क प्रत्यय 
विधानात्‌) एक ही सज्ञा वाला है यहा एक शब्द से सज्ञा अर्थ मे क प्रत्यय होने से एकक रूप बंता है 
जिसका अर्थ है एक (अथवा एक एवं, एककः) अथवा एक का नाम ही एकक है भर्थात्‌ दोनो एक ही अर्थ 
को कहते हैं। (परमार्थेन-द्रव्यादेशतया ) द्रव्याथिक नय के आदेश से (अमेचकः-अखण्डेकस्वभावः) अख्रण्ड 
एक स्वभाव वाला है (केन) किससे (व्यक्त ज्ञातृत्व ज्योतिषा-व्यक्तं-स्पष्टं, तच्च तज्ज्ञात्त्वं-बोधकर्व॑ 
तदेव ज्योति: महस्तेन क्ृत्वा) स्पष्ट ज्ञायकता रूप उत्कृष्ट तेज से (कुतः, ?) किससे (सर्वभावान्तरथध्धंसि 
स्वभायत्वात्‌-सर्वे च ते भावान्तराश्च अन्यपदार्था तान-ध्वसयति-विनाशयति ततो बविविक्तोभवतीस्येय॑ 
शोलः स्वभावोयस्यसः तस्यभावस्तत्वं तस्मात्‌) सभी पदार्थान्तरो-दूसरे पदार्थों को अपने से दूर करना या 
स्वय ही उनसे दूर होना ही जिसका स्वभाव है ऐसा होने से 
भावाथ--भेद दृष्टि को गोण रखते हुए अभेद दृष्टि से जब आत्मा को देखा जाता है तब वह 
अमेचक-अखण्ड एक रूप ही दिखाई देता है उस समय उसमे अनेकता का भान नही होता । 
अब रत्नत्रय से ही आत्मसिद्धि होती है यह बताते है-- 
आत्मनश्चिन्तयवाल॑ सेचका्सचकत्वयो: । 
दर्शनज्ञानचा रित्रं: साध्यसिद्धिनंचान्धधा ॥१६॥। 
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पं ( 


( १२ ) 


अख्यायें -(आत्मन:) आत्मा की (मेचकामेचकत्वयो:) एकत्व और भअनेकत्व की (चिन्तया) 
चिन्ता से (एव) ही (अलम्‌) व्यर्थ है अर्थात्‌ उक्त द्विविध-दुविधा से कुछ भला होने जाने वाला नही है 
(साध्यसिद्धि:) मोक्ष की प्राप्ति (दशेनज्ञात चारित्रें:) सम्यग्ददोत सम्यस्श्ञान और सम्यकचारित्र से (एव) 
ही (स्यथात्‌) हो सकती है (अन्यथा) विना रत्नत्रय के (न) नही । 

सं० टीका -(आत्मन:-चिद्रूपस्य) चेतन्य स्वरूप आत्मा के (मेचकामेचकत्वयो:-शुद्धत्वाशुद्धत्वो- 
वा) मेचकत्व और अमेचकत्व अथवा शुद्धत्व और अशुद्धत्व के (चिन्तयव-चिन्तनेनेव विचारणेनेत्यर्थ:) 
विन्तन-विचा रमात्र से (अलं-पूर्णताम्‌ू-तहिचारणेन न किमपीत्यर्थ:) कुछ भी होने वाला नही है (तहिकुतः 
साध्यसिद्धिः ?) तो साध्य की सिद्धि केसे हो सकेगी (दर्शनज्ञान चारित्रे:-आत्मश्रद्धानावबोधानूचरण:- 
साध्यो सोक्ष:-भव्यात्सनां मुक्तेरेवसाध्यत्वात्‌ तस्य सिद्धिदंर्शनज्ञानचारित्नेर्भवतीत्याध्याहार्यम्‌) आत्म- 
श्रद्धात आत्मज्ञान और आत्माचरण से ही मोक्षरूप साध्य की सिद्धि हो सकती है क्योकि प्रत्येक भव्यात्मा 
का साध्यमोक्ष ही है ओर उसकी सिद्धि सम्यरदर्शन सम्यग्जान और सम्यक्चारित्र की परिपृर्णता से ही 
होती है, ऐसा वाक्य का अध्याहार करने से अर्थ की सद्भति ज्ञात होती है । 

(अन्यथा-तत्‌ भ्रद्धानादिमन्तरेण साध्यसिद्धिनेंच-नेव) आत्मश्रद्धानादि के बिना साध्य की सिद्धि 
नही हो सकती ” (किवत्‌) किसके समान्त (रसाड्भवत्‌ -यथा उपास्यमानों रसाज़ स्तद्गुण भ्रद्धान तत्सेव- 
नानुच्रण विधानतो रोगो वनीवच्यते नान्‍्यथा तथात्मनों दर्शनादिकम्त्‌) जैसे सेवन में आने वाला रसाज्, 
रसाजु के श्रद्धान ज्ञान और आचरण से ही रोग को नाश कर सकता है। श्रद्धान आदि के बिना नही । 
बैसे ही आत्मा के श्रद्धान भादि ही साध्य-मोक्ष-को सिद्ध कर सकते हैं। श्रद्धान आदि के विता नही। 

भावार्थ--जो लोग मात्र आत्मा का चिंतवन व विचार ही करते रहते हैं कि मैं शुद्ध हूँ बुद्ध हूँ 
नित्य हेँ सबसे भिन्‍न हूँ अथवा मैं कर्मो से वद्ध हूँ रागादि रूप परिणमन कर रहा हूँ इत्यादि विचारों 
और बिकल्पो मे लगे हुए हैं उनको आचार्य ने प्रेरणा की है कि इससे कार्य की सिद्धी नहीं होगी। वस्तु 
तत्व को समझने के समय उसकी दरकार थी परन्तु वस्तु का अनुभव कुछ और बात है। आत्मा के 
बारे मे जानना और आत्मा को जानना दोनो मे अन्तर है। आत्मा के बारे मे जानकारी शास्त्रों से हो 
जायेगी परन्तु आत्मा का जानना आत्मा के द्वारा ही होगा। साध्यसिद्धि मे आत्मा का जानना जरूरी है। 
अगर किसी ने पी-एच डी कर ली उसने आत्मा के बारे मे बहुत कुछ जानकारी कर ली परन्तु अभी 
तक आत्मा को नही जाना । इसलिए पण्डित होना अलग बात है आत्मज्ञानी होना अलग बात है। मोक्ष 
की सिद्धि का सम्बन्ध आत्मज्ञान से है जिसको आत्मोपलब्धि कहते हैं। जैसे आम के बारे मे जानना और 
आम को जानना अलग अलग है। आम के बारे मे जानकारी ग्रन्थो से हो सकती है परन्तु आम का जानना 


तो स्वाद आने पर ही होगा । 
अब आत्मा की त्रिविधता और एकता के साथ अभिन्‍नता होने से साध्य की सिद्धि हो सकती है 


यह करते हैं-- 


( ३३ ) 
कथमपि समृुपात्त त्रित्वमप्येकताया श्रपतितसिदमात्मज्योतिरुद्गच्छदच्छम्‌ । 
सततमनुभवामोड्नन्तचे तन्पचिक्लू-न खलु न खलु यस्मादन्‍्यथा साध्यसिद्धिः ॥२०॥ 


अन्वयार्थ--(कथम्‌) किसी प्रकार से (अपि) भी (समुपात्तत्रित्वम्‌) त्रिविधता को प्राप्त हुए तो 
(अपि) भी (एकतायाः) एकत्व से (अपतितम्‌) च्युत नही हुए (उद्गच्छद) उदय को--प्राप्त होने वाले 
(अच्छम ) स्वच्छ-निर्मेल (अनन्तचेतन्यचिह्धम्‌) अनन्त चेतन्य--अविनरर ज्ञान से परिचय में आने वाले 
(इृदम्‌) इस (आत्मज्योति) आत्मा के तेज को (वयम) हम (सततस) निरन्तर हमेशा (अनुभवामः) 
अनुभव करते हैं (यस्मात्‌) कारण कि (साध्यसिद्धिः) मोक्ष की प्राप्ति (अन्यथा) अखण्ड स्वरूप आत्मानु- 
भव के विना (नखलु-नखलु) निश्चय से नही-नही (स्थात्‌ ) हो सकती । 


सं० टी०--(अनुभवाम:-अनुभवविषयीकुर्स:) अनुभव करते है (कितत्‌) किसका (इृदस्‌--संवेद्य- 
मानं-सुखादिभिः) सुख से अनुभव में आने वाले इस (आत्मज्योतिः-परं-महः) आत्मा के उत्कृष्ट तेज का 
(कियन्तं-कालस्‌) कव तक (सततं-निरन्तरम्‌ ) हमेशा (किम्भूतं तत्‌) कंसे आत्मा के (कथमपि-केनचित्प- 
कारेण-रत्तत्नरयात्मकलक्षणेन) किसी प्रकार से भी अर्थात्‌ रत्लतत्रयस्वरूप लक्षण से (समुपात्तत्रित्वमपि-सं- 
सम्यक्‌-उपात्त गृहीतं-सम्यग्दशेन ज्ञान चारित्रसुपेणत्रित्वं-त्रयात्मकत्वं येन तत्‌) जिसने सम्यग्दशेन सम्यग- 
ज्ञान ओर सम्यकचा रित्र रूप से त्रिविधता को प्राप्त किया है (ईदृक्षमपि) ऐसे होते हुए भी (एकताया: 
चेतन्पेकस्वभावाया: सकाशात्‌ ) चैतन्य स्वरूप एकता से (अपतितस्‌-अभिस्तम्‌ ) अभिन्‍न है (आत्सनस्त्रित्व- 
कत्वसमर्थनात्‌) क्योकि आत्मा की त्रिविंधता और एकता का पूर्व में समर्थत किया जा चुका है (पुन 


किम्ृतम्‌) फिर कंसे (उद्गच्छत्‌-ऊध्वंगमनस्वभ्ावस्‌-उ द्‌-ऊध्वे-अग्ने अग्रे गच्छति-जानातीति, उद्गच्छत्‌ -- 
बविशुद्धकर्म क्षयादनन्तरं, ऊध्वेगसमस्वभावत्वात्‌, विशुद्धिविशेषादयग्ने ज्ञानस्य प्राचुर्य्याच्च |) ऊपर लोक के 
अग्नभाग तक जाने वाले अर्थात्‌ विशुद्ध-पुण्य कर्म के क्षय हो जाने के पश्चात्‌ू--ऊध्वंगमन स्वभाव के कारण 
एवं विशुद्धि की विशेषता से उत्तरोत्तर ज्ञान की प्रचुरता होने के कारण से भी लोक की शिखर पर जाने 
वाले (पुनः किम्भूतस्‌ ?) फिर कंसे (अच्छं-निर्मेल कर्मेकर्दमरहितत्वात्‌) कर्म कलड्ू से रहित हो जाने 
से निर्मेल-पूर्ण स्वच्छ । (अनन्तेत्यादि-अनन्तं-विनाशरहितं॑, चेतन्यं-चेतनस्वभांव', तदेव चिह्न॑ं लक्ष्मपस्य, तत्‌) 
अविनदृवर चेतना स्वभाव रूप चिह्न वालै। (कुत एतत्‌ अनुभवाम्‌ ?) क्यो या किस कारण से इसका 
अनुभव करें ? (यस्मात्‌ू-पत्तः कारणात्‌ ) जिस कारण से (अन्यथा-आत्मानुभवसन्तरेण) भात्मानुभव के 
विना (साध्यसिद्धि:-साध्यस्य चिद्रप लक्षणस्य सिद्धि: प्राप्ति) साध्य चैतन्यस्वरूप आत्मा की सिद्धि- 
परिपूर्ण निर्मलता को प्राप्ति। (न खलु न खलु नखलु निश्चयेन नेवसव॒तोत्यर्थ:) निकचय से नही हो सकती । 
(वीप्सार्थ्यसतिशयेन निषेधक.) नतखलु, नखलु--यह वीप्सार्थ-ह्विरुक्‍त्यर्थ--अव्यय का समुदाय निषेध की 
अधिकता को सूचित करता है। (अधिकवचन च किचिदभीष्दं ज्ञापयत्याचार्य ) आचार्य अधिक वचन से 


किसी अभीष्ट अर्थ को सूचित करते हैं (तथोपपत्त्याधन्यथानुपपत्त्या चात्मन, साध्यसिद्धिर्नान्यथा) तथोप- 


( ३४) 
पत्ति-अन्वय त्था अन्यथानुपपत्ति-व्यतिरेक से आत्मा के साध्य की सिद्धि हो सकती है अन्यथा-प्रका रान्तर 
से नही । अर्थात्‌ आत्मानुभव के बिना आत्मा के साध्य की निष्पत्ति सम्भव नही है। 


(आत्मानुभवनेनव मुक्तिप्राप्तिरिति तथोपपत्ति:) आत्मा के अनुभव से ही मुक्ति की प्राप्ति होती है 
इसी का नाम तथोपपत्ति है। (तदनुभवनमन्तरेण कदाचित्‌ बवचिदषि कस्यचित्‌ न तत्तसिद्धिरित्यन्यथा- 
नुपपत्ति:) आत्मा के अनुभव के विना कभी कही पर किसी के भी मुक्ति की प्राप्ति नही होती । इसी का 
नाम अन्यथानुपपत्ति है । 
भावार्थ--आत्मा में अनन्त गुण है उनसे दर्शन-ज्ञान-चारित्र मुख्य है परन्तु उनको भी अगर अलग- 
अलग देखते है तो भेद हो जाता है विकल्प पंदा होते है इसलिए इन गुणो को भी अभेद करके मात्र 
चैतन्य रूप आत्मा का अनुभव करना है। यहा रागादि शरीरादि जो सयोगी है उनका तो सवाल ही पैदा 
नही होता है ज्ञान-दशन चारित्र के भेद को भी अभेद करके मात्र चेतन्यरूप अनुभव करने पर ही साध्य 
की सिद्धि होगी अन्यथा नहीं--जेसे कोई समुद्र के किनारे बेठकर समुद्र के गुणो का गान करता है और 
कोई दूसरा व्यक्ति उसमे कूद कर गोता लगाता है। गोता लगाने का आनन्द कुछ और ही है जिसको 
गोता लगाना नही आता है वह किनारे पर बेठ कर गोता लगाने वाले को ललायित नजर से देखता है 
पर गोता का आनन्द नही ले सकता | यहाँ पर आचार्य कहते हैं कि जो पानी मे उत्तरता है वही गोता 
लगाता है उसी के स्वरूपोपलब्धि होती है । मात्र गीत गाने से नही। जैसे चीनी मे सफेदपना-भारीपना- 
मिट्टापना आदि कितने ही गुण होते है परन्तु उसकी पहचान तो मात्र मिट्ठेपने से ही होती है उसी प्रकार 
आत्मा की पहचान तो चैतन्य चिह्न के द्वारा ही होगी जो अनादि अनन्त है। 
अब आत्मानुभव की प्राप्ति की स्तुति करते हैं-- 
कथमपि हि. लभन्ते सेदविज्ञानमुलामचलितमनुभूत ये स्वतो वान्यतो वा। 
प्रतिफलननिमग्माइ्नन्तभावस्व भाव मं कुरवदविका रा सन्‍्ततं स्थुस्त एवं ॥२१॥ 
अन्वयार्थ--(ये) जो भव्य पुरुष (स्वतः) स्वयमेव (वा) अथवा (अन्यत ) पर से-परोपदेश से 
(कथस्‌ ) किसी प्रकार से (अपि) भी (भेदविज्ञानमूलाम) भेद विज्ञाममूलक (अनुभूतिम्‌) आत्मानुभूति को 
(अचलितम्‌) निर्चलरूप से (लभस्ते) प्राप्त करते हैं (ते) वे भव्य जीव (एवं) ही (प्रतिफलननिमग्ना- 
5नन्तभाव स्वभाव ) प्रतिविम्बरूप से प्राप्त हुए अनन्त पदार्थों के अनन्त स्वभावों से (मुकुरवत्‌) दर्पण के 
समान (सन्ततम्‌) निरन्तर (अविकारा ) विकार रहित) (स्युः) होते हैं । 

सं० टीका- (हीतिस्फुटम्‌) हि-यह स्फूट-स्पष्ट अर्थ का वाचक अव्यय है। (लकस्ते प्राप्लुवन्ति) 
प्राप्त करते हैं। (ये-भव्या ) जो भव्य (काम्‌ ?) किसे (अनुभूति-आत्मानुभवन-आत्मसाहातय वा, 
आत्मानुभव-या आत्मा के साहात्म्य को (कथम्‌) कंसे (अचलितम्‌-निश्चलं यथाभवति तथा) निश्चलरूप 
से जैसे हो वैसे ही, (कथ लभन्‍्ते ?) कंसे प्राप्त करते हैं? ( कथमपि मह॒ता कष्टेन) महान कष्ट से 


(१५ ) 


भवाब्धो स्वरूप प्राप्तेदृष्प्राप्यत्वात्‌ )) क्योकि ससाररूप समुद्र मे आत्मा के स्वरूप का प्राप्त होना बंडा 
ही कठिन है। (क्रुतः प्राप्ति.) कैसे-आत्मा के स्वरूप की उपलब्धि कंसे होती है ? (स्वतों वा-स्वयमेत 
अपने आप, (अभ्यन्तरात्‌ कर्मलाघवत्व लक्षणात्कारणात्‌ ) कर्म की शक्ति की हीनतारूप अन्तरज्ध कारण 
से, (जातिस्मरण-देवागम-दर्शन-विद्युदश्न परशरीरादिविघटन दर्शनाद्वा,) तथा-पूर्वे जन्म का स्मरण/- 
देवो का आगमन का द्शन--बिजली का गिरना, - मेघो का विलयन तथा दूसरों के शरीर आदि का 
विनाश--इन सब के देखने से (अनित्याअनुप्रेक्षाचिन्तन तत आत्मस्वर्पप्राप्ते:) अनित्य आदि अनुप्रेक्षाओ- 
भावनाओ के चिन्तन से भी आत्मा के स्वरूप की प्राप्ति होती है। (गर्ो सय बुद्धाण, इत्यागसवचनात्‌ । ) 
'णमोसय बुद्धाण' इस आगम वचन से (वा-अथवा) अथवा (अन्यतः-गुरूपदेशादे') गुरु के उपदेश आदि से 
(किम्भूता-ताम्‌ ?) फिर्‌ वह कैसी ? (भेदेत्यादि.--आत्मशरीरयोभेंद.-भिन्‍तत्वम्‌ू-तस्थ वि-विशिष्ट यथोक्‍तं 
ज्ञानमुपलब्धि , तदेवमुलकारण यस्या: सा तामु) आत्मा और शरीर की भिन्‍नता-जुदाईं के विज्ञान की 
उपलब्धि जिसका मूल-मुख्य कारण है ऐसी आत्मनुभूति को (त एव) वे ही (ये अनुभूतिभावुकास्ते एव 
भव्या) जो अनुभूति को सेवन करने वाले है, ते ही भव्यजीव, (स्यु'-भवन्ति) होते है (नानन्‍्य.) अन्य नही । 
(कथम्‌ ?) कंसे (सतत-निरन्तरम्‌) निरन्तर-हमेशा (अविकारा -मानसभावादि विक्ृतिरूप विकार- 
रहिता.) मानसिक विकारो -- इष्टानिष्ट कल्पनाओ से रहित (“विकारो मानसोभाव.” इत्यमरः) मन के 
विचार का नाम विकार है ऐसा अमरकोश में उपलब्ध है। (के. ?) किनसे ? (प्रतीत्यादि-प्रतिफलन- 
प्रति विम्बं, आत्मनि प्रतिभासत्वमित्यर्थ , तेन निमग्ना'-आत्मान्तर्गता , प्रतिभासत्वधर्मेणात्मान्त्गंतत्व न तु 
तदुत्पत्ति-तादात्म्य तदध्यवसायत्वेन, ते च ते भावाश्च तेषा स्वभावा -जीर्णनूतनागुरुलघुत्वादि लक्षणास्ते.,) 
आत्मा मे प्रतिविम्ब-प्रतिभास-रूप से प्राप्त, तदुत्पत्ति, तादात्म्य या तदध्यवसायरूप प्राप्त नही होने वाले 
पदार्थों के पुरातन नवीन गुरुत्व और लघुत्व आदि लक्षण स्वरूप स्वभाव से (मुकुरवत्‌-यथामृर्स्य मुकुररस्य 
स्वपराकारावच्छेदिका स्वच्छतंव बहिरूप्मणस्तत्न प्रतिभाता ज्वाला, औष्पय च तथा नीरूपस्यात्मनः स्व- 
पराकारावच्छेत्री ज्ञातृतेव पुदुगलाना कर्म नोकर्मेस्द्रियादीना च ॥२१॥ दर्पण के समान -जैसे मूततें-जड- 
दर्पण की स्वपर-अपने और परपदार्थ के आकार को प्रकट करने वाली स्वच्छता-निर्मलता ही होती है। 
जिसके बाह्य तेज मे ज्वाला और उष्णता दोनो ही स्पष्ट रूप से चमकती रहती है। वैसे ही अमृत्ते- 
चैतन्य स्वरूप आत्मा की-स्वपर-अपने तथा पदपदार्थों के आकार को निश्चित करने वाली ज्ञातृता-जानने 
की शव्ति ही होती है जो पुद्गलो को, कर्म, नोकरमम तथा इन्द्रिय आदि को भी जानती है। 


भावारथं- इस अगाध-अथाह ससाररूपी समुद्र मे गोते लगाने वाले जीवो की अपनी आत्मा के 
स्वरूप की प्राप्ति वडी ही दुर्लभ है यदि भाग्यवश किसी को उसकी प्राप्ति होती भी है तो वह या तो 
स्वत.-अपने ही बल बूते से या किसी अन्य सद्युरु आदि के सदृपदेश से । स्वत स्वरूपोपलब्धि मे जिसका 
भेद विज्ञान मूल है स्व-आत्मा की मुख्यतया उपादान शक्ति ही कारण होती है। लेकिन परोपदेश मे, 
मात्र परोपदेश से ही स्वरूपोपलब्धि नहीं हो सकती। उसमे भी उपादान शक्ति ही अन्तरज्भधत कारण 


( ३६ ] 


होती है। यदि अन्तरदड्भ कारण प्रबल न हो तो बहिरज्भ कारण के रहते हुए आत्मोपलब्धि नही हो 
सकती । अत्त यह निविवाद रूप से मानना पडेगा कि वस्तुत आत्मस्वरूपोपलब्धि में उपादान कारण 
ही समर्थ कारण है । निमित्त नही । निमित्त तो मात्र सहयोगी होता है । उत्पादक नही । 
अब मोह के त्याग की प्रेरणा करते है-- 
त्यजतु जगविदानी सोहसाजन्मलीढं-रसयतु रसिकानां रोचन ज्ञानमु्धत्‌ । 
इह फथमपि नात्मा नात्मना साकमेकः-किल कलयति फाले क्वापि तादात्म्यवृत्तिम्‌॥२२॥ 
अन्वयार्थ-- (जगत्‌) जगत-ससारी प्राणी (इंदानीमु) अब तो (आजन्मलीढस्‌) अनादि काल से 
लगे हुए (मोहम्‌) मोह को-अपने को पररूप मानना तथा पर को निजरूप मानना रूप बुद्धि को विप- 
रीतता को (व्यजतु) छोडे | तथा (रसिकानाम्‌) आत्मरस का पान करने वाले ज्ञानियो को (रोचनम्‌) 
रुचने वाले (उद्यत्‌) उदय को प्राप्त होने वाले (ज्ञानम्‌) आत्मज्ञान को (रसयतु) चखे-पीवे । (इह) इस 
ससार में (एकः) अद्वितीय (आत्सा) चैतन्यमय पदार्थ (किल) निरचय से (क्वापि) किसी भी (काले) 
समय में (कथमस्षि) किसी प्रकार से भी (अनात्मना) जड-अचेतन-पुदूगल पदार्थ के (साकम्‌) साथ 
(तादात्म्यवृत्तिम्‌) तादात्म्य सम्बन्ध जडता-अचितनता को (न) नही (कलयति) धारण करता है। 


सं० टीका- (इृदानीम-आत्मस्वरूप प्रकाशनध्यावकाले) इस समय--अर्थात्‌ आत्मा के स्वरूप को 
प्रकाशित करने वाले ध्यान के अवसर पर (जगत्‌-विष्टयम्‌) जगतू--है जगत्‌ मे रहने वाले प्राणी (मोहस्‌- 
ममेदं, अहमस्य, आसीन्सम पूर्वसिदमू, अहमेततस्यथासस्‌, भविष्यति पुनर्ममेततू, एतस्यथाहमपि भविध्यामि, 
इत्यादिरूपस-मोहम्‌ ) यह मेरा, में इसका, यह पूर्व मे मेरा था, मैं इसका था, फिर भी यह मेरा होगा, 
मैं भी इसका हुगा, इत्यादि रूप मोह को (त्यजतु-जहातु ) व्यागो-छोडो (किम्भूतम्‌ ? आजन्सलीढ-आससा- 
रात्‌-प्रवृत्तम्‌ अनादि ससार से चला आया । (ज्ञान-भेदविज्ञानम्‌) भेद विज्ञान को (रसयतु-आस्वादयतु- 
|यानविषयीकरो त्वित्यथे: ।) ध्यान का विषय करो अर्थात्‌ ध्यान मे लाओ | (किम्भूतस्‌) कंसे (तत्‌) ज्ञान- 
भेदविज्ञान को (रसिकाना-शुद्धचिद्रप रसास्वादकानाम्‌) शुद्ध चैतन्यरूप रस को पान करने वालो को 
(रोचन-रुचिकरम्‌) रुचिकर (उद्यत-उदय गच्छत्‌ ) उदय को प्राप्त होता हुआ (इह जगति) जगत्‌ मे 
(बवापिकाले-कस्मिश्चित्समये ) किसी भी समय मे (क्षयोपशम विशुद्धय्रादि लब्धिपज्चक सामग्री सद्भाव 
प्तमये) अर्थात्‌- क्षयोपशम, विशुद्धि, प्रयोग्य, देशना और काल लब्धिरूप पाच लब्धि स्वरूप सामग्री के 
सद्भाव के समय मे (किल इति निश्चितस्‌ ) किल यह निश्चयार्थंक अव्यय है (एक', आत्मा-जीवा अना- 
व्मना-परद्रव्येण-श री रादिना, साक॑ सह,) एक आत्मा-परद्वव्य शरीर आदि के साथ (ताद्स्य 
वत्तिम-एकत्ववृत्तिम) जडतारूप वृत्ति को (न कलयति नाज्थजीकरोति) स्वीकार नही करता 
(तल्मयो न भवतीत्यर्थ.) शरीरादि जड पदार्थरूप दशा को धारण तही करता (कथमपि केनचित्‌ प्रकारेण 


अपि) किसी प्रकार से भी ॥२२॥ 
भावार्थ--यह बात निविवाद सिद्ध है. कि कोई भी द्रव्य अपने सत्तात्मक गुण का परित्याग नहीं 


( ३७ ) 


करता, और न एक द्रव्य अपने से भिन्‍न दूसरे द्रव्य रूप भी होता है। इस सिद्धान्त सम्मत फलिताथ से 
यह बात सर्वंथा स्पष्ट हो जाती है कि आत्मा भी एक स्वतन्‍्त्र सत्तात्मक द्रव्य है, जो अपने अस्तित्व के 
दायरे से त्रिकाल मे भी बहिर्भत नही हुआ है- यानी अन्य द्रव्यरूपता को प्राप्त नही हुआ है। आचार्य 
महाराज प्रेरणा करते हुए कहते हैं कि हे जीवात्मन तुम उपादान को विपरीत करने मे कारणीभूत पर मे 
एकत्वपने का परित्याग करो, ऐसा करने से तुम्हारा उपादान स्वयमेव निर्मलता को प्राप्त हो जायेगा 
और तुम स्वय ही सदा के लिए ससार दशा से उन्मुक्त हो जाओगे । 
अब मोह का परित्याग करने के हेतु शरीर के व्यामोह के त्याग का उपदेश देते है-- 
अ्रयि फथमपि सृत्वा तत्वकौतृहुली सन्ननुभव भवसुतें: पाशवंवर्तोामृहतेम्‌ । 
पृथणथविलसन्तं स्व॑ समालोक्य येनत्यजसिभगितिसुर्त्या साकसमेकत्वमोहस्‌ ॥२३॥ 
अन्वयार्थ --(अयि) है भाई (तत्त्वकौतृहली) अपने असली स्वरूप को जानने की छत्सुकता वाले 
(सन्‌ ) होकर (त्वम्‌) तुम (कथमस्‌) किसी प्रकार से (सुत्वा) मर करके (अपि) भी (मुहं) दो घडी 
(सूर्ते)) शरीर के (पाश्वंबर्तो) पडोसी होकर (अनुनव) अपना अनुभव करो (अथ) इसके पदचात्‌ 
(पृथक) शरीर से सर्वथा और सवंदा जुदे (बविलसन्तम) शोभायमान रहने वाले (स्वम) अपने 
को (सम्ाालोक्य) देखकर--अर्थात्‌ शरीर से मैं चेतन्यस्वरूप आत्मा बिलकुल ही जुदा पदार्थ हूँ ऐसा 
(येन) जिससे (त्वम्‌) तुम (झग्रिति) शीघ्र ही (मूर्त्या) शरीर के (साकस्‌) साथ (एकत्व व्यामोहम) 
एकता रूप विपरीत बुद्धि को (त्यजसि) छोड सको । 
सं० दीका--(अयीति कोसलालापेषव्ययम्‌ ) अयथि यह कोमल सम्बोधन मे प्रयुक्त होने वाला अव्यय 
है। (तत्त्व कौतृहली-तत्त्व परात्मलक्षणम्‌, तस्यावलोकने कौतूहली) परमात्म स्वरूप आत्मा के अवलोकन 
में उत्कण्ठित (सन्‌-भवन्‌) होते हुए (हे मित्रेत्याध्याहायम्‌) हे मित्र--ऐसा अध्याहार करना चाहिए 
अर्थात्‌ हे मित्र | (कथसपि-केनचित्‌-प्रकारेण) किसी प्रकार से भी (भायादि प्रकारेण) कपट आदि से 
(मृत्वा-च्युत्वा,) मर करके (साक्षात्मरणे तदनन्तरं तत्क्षणे साक्षात्तत्वावलोकनाभावात्‌) क्योकि साक्षात्‌ 


मरने पर, मरने के पश्चात ही उसी समय प्रत्यक्ष रूप से आत्मा के स्वरूप का दर्शन सम्भव नही है। 
सुह॒र्त-हिनालिकापयंन्तम्‌ ) दो घडी तक (मूर्ते-शरीरस्थ) शरीर के (पाश्वेवर्तो-नेकट्यवर्तो) निकट मे रहने 


वाला (भव-तच्छरीरस्वभावावलोकनार्थम) हो, उस शरीर के स्वभाव को देखने-परखने के लिए (अथ 
मृत्वा पाश्वेबरतिभवननन्तरम्‌) मर करके शरीर के सन्तिकट मे रहने के बाद (स्व-परसात्मानम्‌) स्वय 
परमात्मरूप को (अनुभव-अनुभवगोचरीकुरु-स्वध्यानविषय कुवित्यर्थ') अनुभव करो अर्थात्‌ अपने ध्यान 
भे लाओ। (कि कत्वा ?) क्या करके, (सम्ालोक्य-दृष्ट्वा) देख करके, (पृथक्‌-भिन्‍्न) जुदा (विलसंत्तम- 
स्वस्वरूपे विलास कुर्वेन्तम्‌) अपने आत्मस्वरूप मे विलास-क्रीडा करने वाले (आत्म व्यतिरिक्ताचेतनावि- 
शरोरावस्थाज्ञानादि परिणतावस्थामवलोक्य स्वस्वरूपे स्थिरीभवत्वित्यर्थ:) आत्मा से भिन्‍न जडरूप 
शरीर आदि की अवस्था से अज्ञान आदि रूप से परिणमन को प्राप्त हुई आत्मा की अवस्था को देखकर 


( १५ ) 
अपने ज्ञान आदि स्वर्तप मे स्थिर हो, यह इसका फलितार्य है। (येन-पृथक्‌ स्वानुमबनेन) जिस-शरीर 
आदि से भिन्‍न आत्मा के अनुशवन से (सूर्त्या-शरीरेण) णरीर के (साक-सहु) साथ (एकन्यमोहम-ममेंद 
शरोरम्‌, शरोरस्पाहुमित्येफत्य क्षण मोहम्‌) यह घरीर मेरा है, या उस णरीररुपी में हें, इस एफल्वकूप 
मोह को (त्यमसि-जहासि) छोटे उसको (झगिति-तत्काल-विलस्व॒मन्तरेणेत्यथ.) तत्काल-उसी क्षण अर्थात 
विना विलम्ब-देरी के । (मनुशरोरमेयात्मा, तदचतिरिक्तस्य फस्प चिदात्मनोंइनुपलभ्यमानत्वात्‌) कोई 
पका करता है कि शरीर ही आत्मा है, बयोकि शरीर से लिन्‍न-जुदी पाई आत्मा उपलब्ध नहीं है । 
(अन्यथा महामुनीना तोथंकर शरो रायतिशययणंनानुपात्ति.,, इति युवितिमुस्धाव्य भिन्‍तात्मदादिन योगिन 
प्रति फश्चिदप्रतिवुद्धः शिप्प ) बदि ऐसा न गाया जाये सो महामुनि के तीव॑यरो के शरीर आदि के अति- 
शयी का वर्णन नहीं बन सकेगा, ऐसी युतित को उपरिशित फरके-शरीर से भिन्‍न-जुदी रहने वाली 
आत्मा को मानने वाले योगी-घ्यानी-मुनि के प्रति थोई अज्ञानी-जिसे आत्मा का ज्ञान नहीं-ऐसा शिष्य 
कहता है-- 
भावायं-यह आत्मा शरीर के साथ एयल्वपने को प्राप्त शो रहा है अपने की शरीर रूप अनुभव 
कर रहा है। जागते-सोते हर हालत में अपने को शरीरस्प अनु नच कर रहा है। अनुभव तो कर ही 
रहा है अपने को परन्तु परमप अनु भव कर रहा है। जैसा शरीरी को अपने रूप अनुशव कर रहा है वैसा 
ही उसी प्रकार अपने को चेतनरूप अनुभव करना है। जेसा वह अनादिकान से है । यह जनुभव, शरीर 
आत्मा से अलग-अलग है, घरीर नाशबान है पौद्गलिक है इन्यादि गुण गाने का नाम नहीं है । इससे इस 
शरीर के प्रति एकत्व वृद्धि नही ट्टेगी। एस एकत्व बुद्धि तोदने के लिए शरीर पररूप दिखाई देना जरूरी 
है और पररूप दियाई देने के लिए आत्मस्वनप की पहचान होना जरूरी है। इसके लिए निरन्तर अभ्यास 
की जरूरत है | णरीर तो दवाग 2 ॥ फोई लड॒फा, लठगी का शबाग घर्कर नाच रहा है लोग उसे लडकी 
समझ रहे हैं परन्तु लडके को यदि कहा जावे कि तू अपने को लडकी रूप अनुभव कर ले तो वह नही कर 
सकेगा यद्यपि वह अपने को लडकेसप अनुभव कर रहा है फर सकता है परन्तु लडकी का श्वाग दिखाते हुए 
भी अपने को लडकी रूप अनु भव नहीं कर सदतता। क्योंकि उसको उस वात की श्रद्धा है कि मैं लडका हूँ 
लडकी नही | यदि हमे भी आत्मतत्व की ऐसी श्रद्धा हो जावे तो फिर शरीर मे अपनापना नहीं पैदा हो 
सकता । शरीर नाशवान है चैतन्य निकलकर चला जाता है मुर्दा पडा रहता है यह हम रोज देखते है परच्तु 
इस अपने मुर्दे को मुर्देरूप नही देखते । हमारे इसमे रहने से इसको चेतन कह। जाता है परन्तु यह तो वस्तुतः 
तो मुर्दा ही है । दर्पण के सामने खडें होकर देखे कि जो दिखाई दे रहा है वह मुर्दा है और उसका जानने 
वाला मैं हूँ ऐसा निरन्तर आभास करे तो वस्तुत यह मुर्दा दिखाई देने लगे तब इसके साथ एकत्वपना 
छूटे । इसलिए जोर देने को कह रहे हैं कि यह काम तेरे को करना जरूरी है चाहे मरना ही क्यो न पडे । 
अब वह निम्न पद्य द्वारा अपनी शका पुष्ट करते है-- 
कान्त्येव स्‍्नपयन्ति ये दशदिश्यो धाम्ना निरुन्धन्ति ये, 


धामोद्याम महस्विना जनमनो सुष्णन्ति रूपेरशा व । 


( ३६ ) 


दिव्येन ध्वनिना सु श्रवणयोः साक्षात्क्षरच्तीउम्ृत, 
वन्यास्तेषष्टसहत्र॒ लक्षणाधरास्तीथेंश्वरा: सुरयः ॥२४॥ 


अन्वयार्थ --(अष्टसहस्नलक्षणधरा') एक हजार आठ लक्षणों को धारण करने वाले [ति) वे 
(तीर्थेश्वरा:) तीर्थंकर (सूरयः) आचाये (चन्द्या') वन्दनीय है (ये) जो (कान्त्या) शरीर की कान्ति से 
(एव) ही (दश दिशा) दशो दिशाओं को (स्नपयन्ति) स्नान कराते है-व्याप्त करते है। (च) ओर (ये) 
जो (धाम्ना) अपने शारीरिक तेज से (महस्विनाम्‌) महा तेजस्वी-सूर्यादि के (उद्दाम) उत्कट-उत्क्ृष्ट 
(धाम) तेज को (निरुन्धन्ति) रोकते-नीचा करते हैं। (च) और (रूपेण) अपने शरीर के अलौकिक 
सौन्दर्य से (जनसनः) मनुष्यो -यानी जन्मधारियो -देव, मनुष्य और पशुओ के चित्त को (मुष्णन्ति) 
चुराते अपनी ओर आदक्ृष्ट करते हैं। (श्रवणयोः) श्रोताओ के कानो मे--(दिव्येन) दिव्य-मनोहर 
(ध्वनिना) ध्वनि-आवाज से (साक्षात्‌) साक्षातृ-प्रत्यक्ष रूप से (अमृतम्‌) अमृत को (सुख) सुख पूर्वक 
(क्षरत्तः) वषति है। 

सं० टीका- (ते प्रसिद्धा,, चाभेयादयस्तीर्थेश्वरा.-भरुतज्ञान लक्षण तीर्थतायकाः) वे प्रसिद्ध वृषभ 
आदि तीथथकर अर्थात्‌ श्रुतज्ञानात्मक तीर्थ के स्वामी। (वन्या.-नमस्करणीया:) वन्दततीय-नमस्क रणीय- 
नमस्कार के योग्य है। (ये-भगवन्तः) जो-भगवान्‌ (कास्त्यैव-युत्या एव-केवलस ) शरीर की कान्ति से ही 
(दशदिशः-कक्‌भः) दशो दिशाओ को (स्नपयन्ति-प्रक्षालयन्ति-स्वकान्त्येव समस्ता दिश:-प्रकटयन्तीत्यर्थ:) 
धो डालते हैं अर्थात्‌ अपनी कान्ति से हो सभी दिशाओ को प्रकाशित कर देते है। (ये-जिना:) जो जिनेन्द्र- 
तीर्थंकर (धाम्ना-घातिकम क्षयोत्पन्त कोटि सुर्याधिक शरीर तेजसा) घातिया-ज्ञानावरण, दर्शंतावरण, 
मोहनीय और अन्तराय इन चारो-कर्मो के क्षय से उत्पन्त जो करोडो सूर्यों के तेज से भी अधिक तेज रखने 
वाला है ऐसे शरीर के तेज से (उद्यासमहस्विना-अमर्यादीभूत तेजस्विना-स्व्ण-रत्न-मुक्ताफल-नक्षत्र-विमान- 
सुर्ये-चन्द्र-दीपाग्स्यादीनाम्‌ ) अपार तेज वाले स्वर्ण, मणि, मोती, नक्षत्र-विमान, सूर्य, चन्द्र, दीपक और 
अग्नि आदि के (धाम-तेज:) तेज को (निरुन्धन्ति-निवारयन्ति-स्वल्पीक्वन्तीत्यर्थ:) निवारण करते हैं। 
(तथाचोक्तम्‌ ) इसी रूप से--कहा भी है-- 

आकस्मिकमिव युगपद्धविवसकर सह्नमपगत व्यवधानम्‌ । 
भासण्डलसिव भावित रात्रिन्दिवेदसतितरामाभाति ॥१४ 

(युगपत्‌) एक साथ (अपगतव्यवधानम्‌) रुकावट रहित (आकस्मिकम्‌ ) अकस्मात्‌-अचानक 
उपस्थित हुए (दिवसकर सहस्रम्‌) हजार सूर्यो के (इब) समान (भावितरात्रिन्दिवभेदम्‌ ) रात और दिन 
के भद से रहित (सामण्डलस्‌) यह भामण्डल -तेज का पुञज्ज (अतितराम्‌) अतिशय रूप से (आघ्चाति) 
शोभित हो रहा है ऐसा (इब) मालम होता है । 

(ये) जो (रूपेण कृत्वा) रूप के द्वारा (जनमन -त्रिलोक निवासिप्राणिचित्तम) तीनो लोको गे 


( ४० ) 
निवास करने वाले प्राणियों के चित्त को (मुष्णन्ति-हरन्ति) हरते हैं (तच्चित्ताकर्षणं कुर्वन्तीत्यर्थ:) अर्थात्‌ 
उनके मन को अपनी ओर आकर्षित करते-खीच लेते हैं । (किम्भूतास्ते) कैसे है वे ”? (सुखम्‌-उभयोः शर्म 
मथा भवति तथा) दोनो को सुख जैसे हो वैसा जो करते हैं। (अ्वणयो:-कर्णयो:) कानो में (साक्षात्‌- 
प्रत्यक्षम्‌) प्रत्यक्ष (अमृतम्‌-धर्मसुधाम्‌-संसार दु.खापहारित्वात्‌) धर्मरूपी अमृत को क्योकि धर्मरूपी अमृत 
ही ससार के दु खो का नाश करता है (क्षरन्त.-ल्रवन्तः) बहाते हैं या वर्षाते है। (केच) किसके द्वारा ? 
(दिव्येन-अन्यजनातिशायिना, ध्वनिना-तीर्थंकर पुण्यकर्मातिशय विजुम्भमाणध्वनिना) दिव्य-अन्य मनुष्यों 
को तिरस्कृत करने वाली अर्थात्‌ अन्य पुरुषो के नही पायी जाने वाली ध्वनि के द्वारा जो नामकर्म की 
पुष्यप्रकृति रूप तीर्थंकर प्रकृति के अतिशय से वृद्धि को प्राप्त करती है ऐसी वाणी से । (पुन किम्भूताः) 
फिर कैसे ? (अष्टेत्यादि-अष्टाभिरधिकानिसह्नाणि तानि चर तानि लक्षणानि वज्ञ-कुशेशय तोरण-छत्ना- 
कारादीनि तेषां धरा:-धारका:, ते तथोक्‍ता ) जो वज्-कुशेशय कमल-तोरण-छत्र आदि एक हजार आठ 
चिह्ठो को धारण करते हैं। (नवशत व्यञ्ज्जनोपलक्षिताष्टशत लक्षण लक्षित्वात्‌) क्योकि वे ६०० नव सौ 
व्यज्जन तथा १०८ एक सौ आठ लक्षणो-चिह्दवो से उपलक्षित-सहित होते हैं। (तथा च सुरयः-आचार्याः) 
और आचार्य (वन्धा.) वन्दनीय है ॥॥२४। 
इसके बाद शिष्य कहता है कि कान्ति आदि गुणो के द्वारा शरीर के स्तवन से ही शरीर का स्वामी 
होने से आत्मा का स्तवन निएचयनय की दृष्टि से योग्य क्यो नही कहा जाता है ? ऐसा कहने पर आचार्य 
महाराज दो पद्यो द्वारा उत्तर देते हैं । 
प्राकार कवलिताम्बर मुपवन राजीनिगीरा भूमितलम्‌ । 
पिवतीव हि नगरसिदं परिखा वलयेन पातालस्‌ ॥२५॥ 
अन्वयार्थ-- (प्राकारकवलिताम्बरम्‌) परकोट से आकाश को ग्रसने वाला--अर्थात्‌ कोठ की ऊँचाई 
से आकाश को स्पर्श करने वाला । (उपचनराजी निगीणंभूमितलम्‌) बगीचो की पक्तियों से भूतल को 
व्याप्त करने वाला (इृदम्‌) यह (नगरम्‌) नगर (परिखा वलयेन) खाई के मण्डल से (पातालम्‌) अधो- 
लोक को (पिवति) पान करता (इच) सा अर्थात्‌ पीता हुआ सरीखा (प्रतिभात) मालूम होता है । 
सं० टीका- (इृदम्‌-प्रसिद्वम) यह प्रसिद्ध (नगरम्‌-पत्तनम्‌) नगर-शहर (पिबतीव-पानं करोति- 
गलतीत्यर्थ:) पान कर रहा है--अर्थात्‌ निगल रहा है (इब-उपसायाम्‌) इव-यह उपमार्थक अव्यय है। 
(किम्‌ ?) किसे ? (पातालम्‌ू-अधोभवनभ्‌) अधोलोक को (फेन ?) किसके द्वारा (परिखावलयेन, अति- 
मात्न॑निम्नत्वात) खातिका मण्डल के द्वारा क्योकि वह बहुत नीचा-गहरा है। (किम्भूतम्‌ ?) वह कैसा है 
(प्राकारेत्यादि-प्राकारेण शालिन, कवलितं-कचली कृत॑, व्याप्तमित्यथे:, अम्बरं-नभ्न', येन तत्‌, अत्युच्चस्तर- 
व्वात्‌) कोट के द्वारा जिसने आकाश को व्याप्त कर रखा है क्योकि वह बहुत ही ऊँचा है । (उपेत्यादि- 
उपवनानां-वाटिकानां राजि-पंक्तिस्तवा निगीर्ण-व्याप्तं-भूमितल-पृथ्वीतल, येन तत्‌) बगीचो की पक्िति 
से जिसने भुमण्डल को घेर रखा है। (इति नगरे वर्णितेषपि राज्षस्तदधिष्ठातृत्वेषपि प्रकारादि स्वरूपाभा- 


( ४१ ) 
बात, वर्णनं नो भवति) इस प्रकार से नगर का वर्णन होने पर भी नगर के स्वामी राजा का वर्णन नही 
होता है क्योंकि राजा कोट आदि स्वभाव वाला नही है, वेसे ही । 
भावार्थ -जसे कोट आदि नगर के ही स्वभाव है राजा के नही अत नगर के वर्णन से जैसे राजा 
का वर्णन सम्भव नही है तैसे ही तीर्थंकर के शरीर के सौन्दर्य के वर्णन से तीर्थंकर की आत्मा का वर्णन 
क्थमपि सम्भव नही है क्योकि वे कान्ति आदि जड शरीर के स्वभाव है तीर्थंकर की आत्मा के नही । 
शरीर के स्तवन से तीर्थंकर की आत्मा का स्तवन नही होता यह स्पष्ट करते है-- 
नित्यमविकार सुस्थित सर्वाद्भमपुर्व सहज लावण्यम्‌ । 
प्रक्षोमसिव॒ ससुद्र -जिनेन्द्ररपं परं॑ जयति ॥२६४ 
अन्ववार्थ--(नित्यम्‌ ) नित्य-शरीर की स्थिति पर्यन्त स्थिर रहने वाला, (अविकार सुस्थित सर्वा- 
ड्रम) विकार रहित होने से जिस शरीर के सभी अवयव सुदृढ रहते है, (अपुर्वंसहन लावण्यस ) अपूर्व 
स्वाभाविक सौन्दर्य से युक्त (समुद्र) समुद्र के (इव) समान (अक्षोभम्‌) क्षोभ रहित (परम) सर्वोत्क्िष्ट 
(जिनेद्धरूपम्‌ ) जिनेन्द्र तीर्थंकर महाप्रभु का रूप (जयति) जयशील है-सर्वोपरि है । 
सं० ठीका--(जिनेद्धरूपं-सर्वेज्ञरूपं) सर्वेज्ष का रूप (जयति-सर्वोत्कर्षेण वर्तते) सबसे उत्कृष्ट है, 
(किम्सूतम्‌ ?) कैसा है ? (नित्यम्‌ू-यावच्छरोरभावित्वात्‌ स्थिरसित्यर्थ:) नित्य-जब तक शरीर रहेगा तव 
तक रहने वाला है, (अवीत्यादि-अविकारेण-नेत्र हस्तादिविकृत्यभावेन, सुस्थितानि सर्वेशरीराज्धानि-सर्वा- 
वयवा यस्य तत्‌) नेत्रहस्त आदि में विकार का अभाव होने से जिसके शरीर के सभी अवयब पूर्णतया 
पुरक्षित हैं, (पुनः किम्भूतम्‌ ?) फिर कैसा है ? (अपूर्वेत्यादि-अपूर्व अन्यजीवासम्भवि, सहजं-अक्षृत्रिस्‌- 
त्वाभाविकसित्यर्थ), लावण्यं-लवणिमा-पयस्य तत्‌) अन्य जीवो के नहीं पाया जाने वाला- ऐसा स्वाभाविक 
सोन्दर्य जिसका है। (समुद्रमिव) समुद्र के समान (अक्षोभम्‌-न फेनापि क्षुभ्यत इत्यक्षोभम्‌) किसी के द्वारा 
भी क्षोभ को नही प्राप्त होने वाला (इति शरीरेस्तृयसाने तीर्थंकर-फेवलिपुरुषस्थ तदधिष्ठातृत्वेषपि सुस्थित 
सर्वाड्भादिगुणाभावात्‌ स्तवन न स्थात्‌ ॥२६॥) इस तरह से शरीर की स्तुति होने पर तीर्थंकर-केवली 
भगवान जो उस शरीर के अधिष्ठाता-स्वामी है तो भी सुस्थित सर्वाज्ञ आदि ग्रुणो का अभाव होने से 
उनकी स्तुति नही हो सकती । 
भावार्थ -- अब शिष्य कहता है कि यदि यह बात है तब तो तीर्थंकर की सारी स्थुतियाँ अग्रशस्त- 
निरर्थक हो जायेंगी, ऐसी स्थिति में शरीर तथा आत्मा दोनों मे एकत्व होगा ? “सेव नयविभागा- 
भावात्‌ ।) आचार्य उत्तर मे कहते हैं कि नही, ऐसा नही है तुम्हे नय के विभाग का ज्ञान नही है इसलिए 
तुम ऐसा कहते हो । 
अब आचार्य यहाँ उसी नय का उल्लेख करते है-- 
एकत्वं व्यवहारतो न तु पुनः कायात्सनोनिश्चया- 
न्नुः स्तोन्च व्यवहारतो5स्ति वपुषः स्तुत्या न तत्तत्त्ततः । 


( ४२ ) 
स्तोन्न॑ निश्चयतब्चितो भवति चित्स्तुत्येव सैवं भवे- 
न्तत्तस्तीथंक्षरस्तवोत्तरवलादेकत्व मसात्माड्ुयोः ॥२७॥ 
अन्वयार्थ -- (व्यवहारत्त.) व्यवहार तय से (कायात्मनो:) शरीर और आत्मा दोनो भे (एकत्वम्‌ ) 

एकता (अस्ति) है (पुन ) किन्तु (निश्चयात्‌ ) निश्चय नय से (न तु) नही (अस्ति) है। ( वपुष ) शरीर 
की (स्तुत्या) स्तुति से (नुः) आत्मा का [स्तोव्न) स्तवन (व्यवहारत.) व्यवहार नय से (अस्ति) है (तत्‌) 
वह स्तोत्र (तत्त्वत.) निश्चय नय से (न) नही (अस्ति) है। (निश्चयत.) निश्चय नय से (चित्स्तुत्या) 
चेतन्यस्वरूप आत्मा की स्तुत्ति से (एव) ही (चितः) आत्मा का (स्तोन्नमू) स्तोच (भ्वति) होता है। 
(एवम) इस प्रकार नि३चय स्तुति ही आत्मा की स्तुत्ति है ऐसा होने पर ही (सा) वह निश्चय स्तुत्ति 
(भवेत्‌) हो सकती है। (अतः) इस लिये अर्थात्‌ आत्मा गौर शरीर की स्तुति निश्चय: और व्यवहार से 
भिन्‍न होने के कारण (तीर्थंकरस्तवोत्तर वलात ) तीर्थंकर के स्तवन के बल से (आत्माद्धयोः) आत्मा 
और शरीर में (एकत्वम्‌) एकत्व-अभिन्‍नता (न) नहीं (भवेत्‌ ) हो सकती । 

स्‌० ठीका - (कायत्मनोः-देह देहिनो ) शरीर और शरीरी-आत्मा का (एकत्व-कथड्न्चिदेकता) 
कथड्चित्‌-विवक्षा के वश से एकत्व-अभिन्‍नत्व है (व्यवहारनयत+-व्यवहारनयमसाश्िित्य, लोकव्यवहार वा 
आत्मकर्मवशास्तोकर्मरूपेण पुदूगलस्कन्धबन्धो देह;, कंचक कलधोतयोरेकस्कन्ध व्यवह्ासरवत्‌ नीरक्षीरवद्वा) 
्यवहार नय का अथवा लोक-व्यवहार का आश्रय करके आत्मा और कम के वश से नोकमें रूप से 
पुद्गलस्कन्धो का वन्ध ही-देह-शरीर कहलाता है जेसे सुवर्ण और रजत “चाँदी ' को एकबन्ध रूप स्कत्ध 
में ही सुवर्ण का व्यवहार तथा पानी और दृध के एक बन्ध में दूध का व्यवहार देखा जाता है। 

(पुन निश्चयात्‌-निश्चयनयसाश्रित्य नेकत्वं, तयोः परस्परं भिन्‍्नत्वात्‌) किन्तु निश्चय नय का 
आश्रय करने से शरीर और आत्मा में एकत्व नही है क्योकि वे दोनो आपस मे भिन्न जुदे हैं। (त्वित्यधिक 
पद विशेष ज्ञायकरम्‌, निश्चयाद्धि देह देहिनो.-अनुपयोगोपयोगरूपयो., ' कनक कलधौतयो. पीत पांड्त्वस्व- 
भावषोरिव, अत्यन्त व्यतिरिक्तत्वेनेकार्थत्वानुपपत्ते ननिात्वमू, एवं किल नय विभाग) 'तु' यह अधिक 
पद विश्ञेषार्थे का ज्ञापक है अर्थात्‌ निश्चयनय से देह और देही “अनु'उपयोग-ज्ञानदशन रहित और उप- 
योग ज्ञानदर्शन सहित स्वभाव भे होने से, सुवण और चाँदी मे 'पीतत्व' पीलापन और 'पाण्डुत्व” सफेदी 
स्वभाव मे अत्यन्त भेद होने से एक पदार्थ नही हैं किन्तु स्वभाव भेद से जुदा-जुदा पदार्थ हैं. वस्तुत यह 
तयविभाग है । (अतः-कारणात्‌) इस कारण से-- (चपुष'-शरोरस्य ) शरीर के (स्तुत्यास्तवनेन-शरीरगुण- 
वर्णनेन) स्तवन--गुणो के वर्णन से (नु -आत्मन ) आत्मा का [स्तोन्न-स्तवचस्‌ ) स्तवन (अस्ति-भवति) हो 
जाता है (कुत -घ्यवहारत -व्यवहारतयात्‌ ) कँसे ” व्यवहारनय से, ( तत्‌-स्तोत्रं-निश्चयात्‌-परमार्थत. न हि ।/ 
वह स्तोत्र निश्वयनय से नही । (ननु आत्मन स्तोत्नसू-कथम्‌ ?) शकाकार कहता है कि आत्मा का स्तन 
कैसे होता है ? उत्तर मे कहते हैं कि (निश्चयत -परसार्थत , चित चिट्रूपस्यात्मन स्तोत्न-स्तवनम्‌ 0 
मित्यर्थ -सवति-अस्ति,) तिश्चवनपस्ते चैतन्यस्वरूप आत्मा का स्तवन-अर्थात्‌ आत्माके गुणों का वर्णन करने 
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से होता है । (कया ?) कैसे ? (चित्रतुत्यैन-चिट्रूपस्यासूर्ताखण्ड ज्ञानदर्शनाथ्नन्तगुणस्तवनेन,) चैतन्यस्वरूंप 
अमूर्त आत्मा के अखण्ड ज्ञान, दर्शन आदि अनन्त ग्रुणो के कीर्तेन से, (एवं निश्चयस्तुतिरेव-आत्मस्तुतिः, एवं 
सति सा निश्चयस्तुतिः स्तुतिर्भवेत्‌) इस तरह से निश्चय स्तुति ही आत्मा की स्तुति है ऐसा होने पर वह 
निश्चय स्तुति ही स्तुति हो सकती है। (अत"“अत्त्मशरीरयोभिस्तत्व समर्थनातु) इसलिए आत्मा और 
शरीर के जुदापन का समर्थन होने से | (एकत्व-अभिन्‍नत्वं न भवतीत्यर्थ:) एकता-अर्थात्‌ अभिन्‍नता नही 
है । (कयो: ?) किनकी (आत्माड्रयो.-चिद्रपदेहयो) आत्मा और शरीर इन दोनो की (कुतः ?) कंसे ? 
(तोर्थेत्यादि -तीर्थकरस्य नाभेयादिजिनस्य स्तवः-अष्ट प्रातिहार्यादिगुणवर्णनं, तोर्थकर शरीर गुणवर्णनमेव 
परमार्थ स्तवनसिति-प्रत्युत्तर बलाधानात्‌-एकत्वं न कदाचन ॥२७॥) नाभिराज के पुत्र श्री वृषभदेव तथा 
अजित आदि अन्य तीर्थंकरो के अष्ट प्रातिहार्य आदि ग्रुणो का वर्णन तीर्थकरों के शरीर के ग्रुणो का 
वर्णन ही परमार्थ वास्तविक स्तवन है इसके उत्तर मे जो कुछ भी ऊपर कहा गया है उससे आत्मा और 
शरीर मे कभी एकत्व अभिन्‍नत्व नही हो सकता यह बात सर्वथा सुस्पष्ट है। 

, ' भावा्थ-दारीर तो पौद्गलिक है। उसमे स्पर्श, रस, गन्ध और वर्ण इन ग्रुणी की उपलब्धि होती 
है जो चैतन्य स्वरूप आत्मा के गुणी से बिलकुल ही विपरीत है। ग्रुणो के वेपरीत्य से ग्रुणवान का विप- 
रीत होना स्वभावसिद्ध है ऐसी स्थिति मे आत्मा और शरीर ये दोनो पृथक्‌-पृथक पदार्थ है यह तकंसिद्ध, 
निर्वाध, निविवाद बात है । अत एक के स्तवन से दूसरे का स्तवन नही हो सकता । शिष्य ने शरीर 
मे आत्मत्व की भ्रान्ति से उक्त वात कही थी। उसका निवारण आचाये ने यहा स्वभाव भेद से कर 
दिखाया है । साथ ही यह भी स्पष्ट कर दिया है कि व्यवहार नय से शरीर और आत्मा का एक क्षेत्राव- 
गाह सम्बन्ध होने से शरीर के स्तवन से आत्मा का स्तवन हो जाता है। यह ज्ञानी-सम्यग्दृष्टि-जिसे 
आत्मा शरीर मे पूर्णतया भिन्‍नता का ज्ञान है, की अपेक्षा से ही कहा गया है। व्यवहार की समीचीनता 
और असमीचीनता का ज्ञान सम्यम्ज्ञानी को ही होता है मिथ्याज्ञानी को नही । क्योकि मिथ्याज्ञानी को 
उन दोनो की असलियत को खबर ही नही है। फिर निश्चयनय की तो बात ही क्‍या है वह तो उसका 
विपय प्तवंथा नही है । 

अब आत्मा ओर शरीर के भेद का उपसंहार पूर्वक फलितार्थ कहते हैं-- 

हति परिचित तत्तवरात्मकायकतायां तयविभजनयुक्त्याधत्यन्तमुच्छा दितायाम्‌ । 

ह्रवतरति न बोधो बोधसेवाद्य कस्यस्वरसरभसक्ृृष्टः प्रस्फुटन्नेक एवं ॥२८॥ 

अन्वयार्थ- (इंति) इस प्रकार से-पूर्व मे कहे अनुसार (परिचित तत्त्वेः) वस्तु स्वरूप को सम्यक्‌ 
प्रकार से जानने वाले मुनीश्व रो द्वारा (नयविभजनयुकतदा) नय-निरचय और व्यवहार के विभाग की 
योजना से अर्थात्‌ निश्चय और व्यवहार दोनो नयो के पृथक्‌-पृथक्‌ स्वरूप के प्रदर्शन द्वारा (आत्म- 
कार्यकतायाम्‌) आत्मा और शरीर मे अभिन्‍नता का (अत्यन्तम्‌) अतिशय रूप से (उच्छादि तायाम) 
उच्छेद-विना श-खण्डन होने पर (स्वरस रभसक्ृप्ट:) अपने आत्मिक आनन्दरूप रस से वेग पूर्वक आकपित 
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हुआ (प्रस्फुटन्‌) विकास को प्राप्त करता हुआ (एक') अद्वितीय (बोध.) आत्मज्ञान (एव) ही (अद्य) 
इस समय (कस्य) किस पुरुष की (बोधम्‌) आत्मा को (न) नही (अवतरतति) प्राप्त करता है (अपि तु) 
किन्तु (सर्चेस्प) सभी को आत्मा को प्राप्त करता है । 

सं० टी०--( अद्य-इदानोम्‌ ) इस समय (एव-तिश्चयेत) निश्चय से- (कस्य-पुरुषस्थ) किस पुरुष के 
(बोध.-बोधविज्ञानम्‌ ) भेद विज्ञान- जुदाई का ज्ञान (बोधम्‌ ब॒ध्यते-जानातीति बोध'-आत्मा, अथवा गणे 
गुणिन उपचार तम््‌) जो जानता है उसे बोध कहते हैं अर्थात्‌ ज्ञान अथवा ज्ञान ग्रुण मे ग्रणी-आत्मा का 
उपचार करने से बोध शब्द का अर्थ आत्मा हो जाता है उस आत्मा को (न) नही - (अवत्तरति, न प्राइु- 
भंवति) प्राप्त करता (अपितु प्रादुर्भवत्येव) किन्तु प्राप्त करता ही है। (कि भूतः सः) कैसा वह (स्वेत्यादिः 
स्वस्य-आत्मन , रसः ज्ञानशक्ति चिशेषः, तस्य रभ्षस, वेग", तेन्कृष्ट -आकृष्ट: विशदीकृत. इत्यथं:) अपनी 
आत्मा की ज्ञान शक्ति की विद्येषता के वेग से विस्तार को या निर्मलता को प्राप्त हुआ (भूयः किम्भूतः) 
फिर कंसा ? ([प्रस्फुटन-प्रकर्षण निर्मेलीभवन्‌-प्रकटीभवन्‌वा) अतिशय रूप से निर्मलता को धारण 
करता हुआ अथवा प्रकट होता हुआ (एक एवनान्यः) अकेला ही दूसरा नही (बोध बिना आत्तमान प्रत्यव- 
तरयितु न कश्चितृक्रमः इत्यर्थ.) अर्थात्‌-ज्ञान को छोडकर भात्मा मे अवतार लेने वाला दूसरा कोई नही 
है (कपव-सत्याम्‌) किसके होने पर (आत्मेत्यादि:-आत्मा च कायश्च-आत्मकायों तयोरेकर्ता-ऐक्यं- तस्‍्यां, 
उच्छादितायाम्‌-निराकृतायाम्‌ सत्याम्‌) आत्मा और शरीर दोनो की एकता का निराकरण-निषेध, होने 
पर (कया ?) किससे (नयेत्यादि-तयस्य-निश्चयव्यवहार लक्षणस्थ विभजन विभाग. तस्य युक्तिः दर्शनो- 
पन्यास: तथा) निश्चय और व्यवहार रूप नयो के स्वरूप के विभाग-जुदाई को दिखाने से (के. ?) किनके 
द्वारा (इति-पुर्वक्ति प्रकारेण परिचित परिचयीकृत तत्त्व शुद्धचिद्रप लक्षण येस्ते इति परिचित तत्त्वास्ते.) 
पूर्वोक्‍त प्रकार से शुद्ध चेतन्यस्वरूप आत्मा को जानने वाले तत्त्वज्ञ पुरुषो के द्वारा ॥२५॥ 


भावार्थ - वस्तुत नयो के स्वरूप का जानना वस्तुस्वरूप के जानने मे नितान्त आवश्यक है। 
उसके न जानने से ही यह आत्मा अनादि से अज्ञानी बना हुआ है, अतएवं शरीर को ही आत्मारूप से 
मानता आ रहा है। शरीर से भिन्‍न आत्मा नाम का कोई स्वतन्त्र तत्त्व है ऐसा उसे आज तक ज्ञान नही 
हुआ अतएव अज्ञानी ही बना रहा, लेकिन जब तत्त्वज्ञ महापुरुषो के तात्तिविक उपदेश को सुना और अनु- 
भव मे उसे उतारा तब मालूम हुआ कि अहो, मैं तो जड शरीर से सर्वथा भिन्‍त विज्ञानघन चैतन्य चमतृ- 
कार का पुञजरूप आत्मा हूं । मैं तो स्वभावत अजर-अमर नित्य सच्चिदानन्दमय हूँ। शरीर तो स्व- 
भावत विनश्वर है । जड है। इसके साथ मेरा क्या सम्बन्ध ? इसमे और मेरे मे आकाश पाताल जैसा 
अन्तर है। क्या कभी पूर्व और पश्चिम एक हो सकते हैं ” नही, कभी नही । वेसे ही आत्मा और पौद्ग- 
लिक शरीर भी तीनो कालो मे भी एक नही हो सकते ? यह सब निशचयनय और व्यवहारनय के स्वरूप 
के समझने का ही सुफल है जो आत्मा को आत्मा रूप से और शरीर को शरीररूप से स्वीकार कराने मे 
समर्थ कारण है। नय विवेक से ही बहिर्मुखी दृष्टि का त्याग और अनन्‍्तमुंखी दृष्टि का उत्पाद होता है 


( ४५ ) 
अंतः नय विवेक आत्मा और शरीर के यथार्थ स्वरूप को जानने मे सक्षम है ऐसा मानकर हमे सर्व प्रकार 
उसे ही समझने और अनुभव मे लाने का प्रयत्त करना चाहिए, बिना उसे जाने और समझे हमारा अनादि 
अज्ञान दूर नही हो सकता ॥२५॥ 
अब जब तक परभावो का अभाव है तब तक ही स्वानुभव होता है यह बताते है - 
प्रततरति न यावद्‌ वृत्तिमत्यन्तवेगादनवमपरभावत्यागहृष्टान्तद्ृष्ठिः । 
ऋटिति सकल भावेरन्यदीयविमुक्ता स्ववभियमनुभूतिस्तावदाविर्गभूव ॥२६॥ 


अन्वयार्थ-- (यावत्‌ू) जब तक (अनवस्‌) यथार्थ रूप से (अत्यन्तवेगात्‌) अति शीक्रतापूर्वक 
(अपरभावत्याग दुृष्टान्त दृष्टिः) परपदार्थो के त्यागरूप दुष्टान्त की दृष्टि (वृत्तिम्‌) प्रवृत्ति को 
(न) नही (अवतरति) प्राप्त करती (तावत्‌) तब तक (अभ्यदोयै.) पर पदार्थों के (सकलभावबे.) सभी 
परिणमनो से (विभुक्ता) रहित (इयम्‌) यह (अनुभूति-) आत्मानुभूति (झटिति) शीघ्र ही (आविर्बभूव) 
प्रकट हो जाती है। 

से० टी०--(यावत्‌-यावत्पयन्तम्‌) जब तक (अनब-सत्य यथाभवति तथा) सत्य रूप से (अत्यन्त- 
वेगातू-अति शीघ्षम्‌) जल्द से जल्द (अपरेत्यादि.--अपरे च ते भावाश्च अपरभावाः-अन्यपदार्था , तेषा 
त्याग:-त्यजन तदुल्लेखाय यो दृष्टान्त: तत्न दुष्टि ) परपदार्थों के त्याग का उल्लेख करने के लिए जो दृष्टात 
उस पर जाने वाली दृष्टि (यथाहि--कश्चिन्तरः, रजकात्‌ परकीयमम्बरमादाय सम्श्नान्त्यात्मीय प्रतिपत्त्या 
परिधाय शयानः स्वयमज्ञानी सन्‌ अन्येन तदस्त्र स्वामिना तदझ्चलमालस्व्यवलास्नग्नोंकियमाणों मक्षु 
प्रतिबुद्ध्यस्व अर्प॑य, परिवर्तितसेतद्वस्त्रं मामकसिति-असकृद्दच श्यृण्वन्‌ू, अखिलैश्चिम्है. सुपरीक्षय परकीय- 
मिति निश्चित्याचिरात्‌, ज्ञानी सन्‌ मु&चति तथा ज्ञाता5पि परभावान्‌ सम्श्रास्त्यास्वप्रतिपत्त्यात्म सात्कुर्वेन्‌ 
शयात्ः स्ववमज्ञानीसन्‌ गुरुणा परभावे विवेक कृत्वेकीक्रियमाणों सक्षु प्रतिबृध्यस्व, एक. खल्वयमात्मा, इत्य- 
सक्षत्‌ श्रुति भोती *इैण्वन्‌ अखिलेश्चिन्नें सुपरीक्ष्य सर्वात्‌ परभावान्निश्चित्य ज्ञानी स न्‌ मुन्चति परभावा- 
नितति दृष्टास्त दृष्टि',) जैसे-- कोई मनुष्य धोवी से किसी दूसरे का कपडा लेकर प्रान्ति से अपना मान- 
कर पहन कर सो रहा है। उस अज्ञानी को यह खबर नही है कि यह कपडा मेरे से भिन्‍त किसी दुसरे का 
है। सेरा खुद का नही है। अकस्मात्‌ उस वस्त्र का मालिक उस कपड़े के छोर को पकड कर जबरन उस 
मनुष्य को नग्न करता हुआ कहता है कि है भाई तू जल्दी जाग, यह कपडा मेरा है | वदल गया है। इसे 
तू मुझे दे दे। उक्त प्रकार के वचनो को अनेक वार सुनते हुए उसने समस्त चिह्दो से उस वस्न का निरी- 
क्षण और परीक्षण करके यह वस्त्र वस्तुत दूसरे का है। मेरा नही है, ऐसा निश्चय करके समझ्नदारी के 
साथ वह उसे छोड देता है। वैसे ही ज्ञानी-स्वपर विवेकी भी परपदार्थों को भ्रम से अपने म नकर अपने 
अधीन करके स्वय अज्ञानी होकर सो रहा है, अथ ति स्वपर के भेद विज्ञान से शन्य है । इतने में ही तत्त्व- 
शानी परम दयालु श्री गुरु ने पर पदार्थों को आत्मा से सर्वथा भिन्‍न सिद्ध करके तू एक हूँ, अद्वितीय है 


' ( ४६ ) 
जल्दी जाग । यह आत्मा निशचयत' एक है इस प्रकार की शास्त्रीय चर्चा को बार-बार सुनता है सुनते ही 
सभी प्रकार के लक्षणो से भली भाति परीक्षा करके सभी परभावों का निश्चय करके स्वय ज्ञानी हो 
समस्त परपदार्थो का त्याग कर देता है यह है दृष्टान्त दृष्टि | (र॒त्ति-परभावप्रर्व॒त्ति प्रति) परपदार्थों की 
ओर प्रवृत्ति को (न अवतरति-अवतरणं न करोति) अवतरण-प्रव्तंन को नही करती है (तावत्पर्यन्त) 
तब तक (इयसनुभूतिः आत्मानुभवज्ञानम्‌) यह आत्मानुभव का ज्ञान (स्वयं-स्वतः) अपने आप (आविबं- 
भूव प्रकटीबभूव) प्रकट हो जाता है (झठिति-शीघ्रम) नीघ-जल्दी (किम्भूता ?) कैसा ? (विमृक्‍ता- 
त्यकता) विमुक्त होकर (के. 2) किनसे (अन्यदीये.-परकीये:) पर (सकलभावेः-सकलचेतनाचेतनपदाथ्थे ) - 
सभी चेतन और अचेतन पदार्थों से ॥२६९॥ ' 
भावार्थ - मोहजनित अज्ञान के कारण ही यह आत्मा अनात्मा को ही आत्मरूप से मानता रहता 
है। यह मोह का महान्‌ परदा जब तक आत्मा पर पडा रहेगा तव तक आत्मा, अत्मारूप मे अपने को 
नही जान सकता, हाँ श्रीगुरु आदि के तत्त्वोपदेश का निमित्त मिल जाय और स्वत के उपादान में विवेक- 
स्वपर भेद विज्ञान जागृत होने की वेला-काललब्धि आ मिलें तो उक्त मोह का परदा वायु के सम्पर्क 
से कपूर की तरह उड जाय और उपादान स्वय ही भेदविज्ञान रूप मे परिणत हो परपदार्थों मे एकत्व 
ओर ममत्व का परित्याग कर स्वय आत्मा एक है, अखण्ड है, नित्य है, सच्चिदानन्द का पुञ्ज है ऐसा 
स्वीकार कर, अभूतपूर्व अननुभूत और अश्वतपू्व आनन्द का अनुभव करने लगता है जो इसकी खास 
निधि है स्वाभाविकी सम्पत्ति है इसी बात को जानने समझने और अनुभव मे लाने के लिए ही परवस्त्र 
को अपना मानकर बेफिक्री से सोने वाले मनुष्य को वस्त्र का स्वामी जैसे जगाकर और उसे अपने वर्रत्र 
के उन तमाम चिह्नो को समझा-बुझाकर कहता है कि यह वस्त्र मेरा है भूल से तुमने इसे अपना मानकर 
पहन रखा है अब तुम इसकी परीक्षा करके यह हमे लौटा दो। तब वह मनुष्य भी सावधानी से उसकी इन 
तमाम बातो को ध्यान से सुनता है और विचार करता है | तदुवरान्त वह इस नतीजे पर पहुचता है कि 
हाय मैंने बडी गलती की अक्षम्य भूल की, जो मैं दूसरे के कपडे को अपना मानकर पहनता रहा हूँ यह तो 
मेरा नही है अत मुझे इसे अविलम्ब लौटा देना चाहिए। बस इतना विचार दृढ होते ही वह उसे निर्ममत्त्व 
भाव से दे देता है । यही बात अनादि अज्ञानी जीव के विषय मे भी समझ लेनी चाहिए। यह अज्ञानी 
जीव अज्ञानवश परपदार्थो को अपना मानता है उसकी यह मान्यता वस्तु स्वरूप से स्वेथा विपरीत है जो 
उसको निरन्तर उत्पीडित खेदखिन्न करती रहती है, यह है अज्ञान का असीमित माहात्म्य। बाह्य मे 
सद्गुरु आदि के उपदेश आदि का सुअवसर प्राप्त होने से जब स्व-पर-भेदविज्ञान के प्रगट होने पर 
वह अज्ञान ही सम्यग्ज्ञान रूप मे परिणत हो जाता है तब वह ज्ञानी स्वय ही उन समस्त परणपदार्थों से 
व्यामोह का परित्याग कर स्वरूपरत हो सच्ची आत्मिक अनुभूति के अनुपम आनन्द का पात्र बन जाता 
है । तात्पय यह है कि पर मे अहड्भार और ममकार की बुद्धि ही अज्ञान है जो मोहजन्य है उस विपरीत 
बुद्धि का परित्याग ही सज्ज्ञान-आत्मज्ञान है जो परनिरपेक्ष है और है सर्वेदा-सर्वेथा स्वापेक्ष । इस ज्ञान 


, ( ४७ ) 
के प्रकट होते ही आत्मा मे स्वानुभूति रूप निज परिणति अबाधरूप से प्रवृत्त होती है । 
' अब आत्मा स्वय ही स्व॒रस का आस्वादन करता है यह बताते है-- 
सर्वंतः स्वरस निर्भरभाव॑ चेतये स्वयमहं स्वमिहैकम । 
नास्ति नास्ति सम कशचन मोहः शुद्ध चिद्घरभभहोनिधिरत्मि ॥३०॥॥ 


भन्वयार्थ-- (अहम ) मैं (स्वयं) अपने आप-परनिरपेक्षरूप से (इह) इस ससार से (स्वतः) सब 
तरफ से-पूर्णरूप से (स्वरसनिर्भरभावस्‌) चेतन्य. रूप निज रस से भरपूर स्वभाव वाले (एकम्‌) एक अद्वि- 
तीय (स्वम्‌) आत्मा को (चेतये) चिन्तन-अनुभवन करता हूं । (मोहः) मोह (म् ) मेरा (कश्चन) कोई 
(नास्ति-नास्ति) नही है नही है। (अहम) मैं (तु) तो (शुद्धचिद्धनमहोनिधिः) शुद्ध चैतन्य का समूहरूप तेज 
का पुञज (अस्ति) हूँ । 

सं० टी ०--(इह जगति) इस ससार में (अहम्‌-आत्मा) आत्मारूप मैं (स्वयं-आत्मना) अपने द्वारा 
(स्वमू-आत्मानम्‌) अपनी आत्मा को (चेतये-अनुभवामि, उपलभे-जानामीत्यर्थ.) जानता हूँ । (किम्भूत- 
सात्मानस्‌) कंसी आत्मा को (सर्वेत.-सामस्त्येन) समस्त रूप से (स्व॒रसनिर्भ र-भावम्‌-स्वस्य-आत्पन., रसः- 
रुचि'-अनुभवनसिति यावत्‌-तेन निर्भेरो भावः स्वभावोयस्य तम्‌,) आत्मा के रस-अनुभव से भरप्र स्वभाव 
वाला (सम-आत्मन ) मेरा (कश्चन-कोडपि) कोई भी (शरीरादौो) शरीर आदि में (मोहः ममत्व) 
मोह-ममत्व --यह मेरा है इस प्रकार का भाव- (नास्ति नास्ति-पुन. पुनर्नेविद्यते) नहीं है नही है -ऐसा 
बार-बार विचार करता है। (अस्मि-भ्षवा-पहम्‌) मैं हूँ (कीदृशः) कंसा ? (शुद्धेत्यादि-शुद्धा-निर्मला- 
कर्मकलड्]ूराहित्यात्‌ू-सा चासो चित्‌ चेतना तस्याः, घनो निबिड़:ः स चासो महोदधि. महासमुद्रश्व घनरसा- 
नामिव नि.शेषगुणानामाधारत्वात्‌ ) शुद्ध-निर्मेलकर्ममल से रहित होने के कारण अति पविन्न चेतना का 
अगाध महा समुद्र हँ क्योकि आत्मा समस्त गुणो का आधार है ॥३०॥ 


भावार्थ--मैं स्वभावतः अनन्त आनन्द का अखण्ड पिण्ड हूँ। उसका अनुभवन मैं ही स्वय अपने 
आप अपने द्वारा करने का पूर्ण अधिकारी हूँ । अन्य किसी चेतन या अचैतन द्रव्य का मेरे साथ जरा-सा 
भी सहज सम्बन्ध नहो है। परद्रव्य के साथ मेरा अहकार या ममकार मेरे ही अज्ञान के कारण हो रहा 
था जिसकी वजह से में अनन्त ससारी बना रहा, यह मेरी ही मूल मे भूल थी। जो भब तत्त्वोपदेश रूप 
अमृत के पान करने से सब तरह से निर्मल हो चुकी है और मैं स्वय ही ज्ञान-चेतना की अवस्था भे रह 
रहा हैँ अतएव मात्र आत्मा का ही अनुभव करता हूँ ॥३०॥ 

अब आत्मा और पर द्रव्यो के विवेक-भेद का विस्तार के साथ कथन करते हैं-- 

इति सत्ति सह सर्वेरन्यभावविवेके स्ववमयम्तुपयोगो विश्रदात्मानमेकस । 

प्रकटित परमार्थदर्शनज्नानवृत्तः कृतपरिणतिरात्माराम एवं प्रवृत्तः ॥३१॥ 

अन्वयार्थ --(इति) पूर्वोक्त प्रकार से (सर्वेः) सभी (अन्यभावेः) पर पदार्थों के (सह) साथ (विवेक) 


( ४८ ) 
भेदज्ञान के (सत्ति) होने पर (अयम्‌) यह (उपयोग) ज्ञानदर्शन रूप परिणतति (स्वयम) स्वत'-अपने आप 
(एकम्‌) एक अद्वितीय (आत्मानम्‌) आत्मा को-अपने स्वरूप को (विश्वत्‌) धारण करता हुआ (प्रकटित- 
परमार्थ ) जिनका परमार्थ प्रगट हुआ है ऐसे (दर्शनज्ञान-वृत्त:) सम्यग्दर्शन, सम्यसज्ञान और सम्यक्‌- 
चारिव के साथ (कृतपरिणति:) एकता को घारण करने वाला (आत्मारामे) आत्मारूप उपवन में 
(एव) ही (प्रवत्त.) प्रवृत्ति करता है । 
स० टोका--(अयम्‌ ) यह (उपयोगः-ज्ञानदर्शनोपयोग ) ज्ञानोपयोग और दर्श्नोपयोग (स्वयमु- 
स्वरूपेण) स्वत -निजरूप से (आत्मा चिद्रूप एव) चैतन्य रूप मे ही (प्रवृत्त -प्र्वत्ति प्राप्त.) प्रवृत्ति करता 
है । (बच सति) किसके होने पर ? (इति-पूर्वोक्त प्रकारेण) पूर्व में कहे अनुसार (सर्वेः-समस्तें.) सभी 
(अन्यभाव -धर्माधर्मादिलक्षण. परपदार्थे;) अन्य धर्मद्रव्य, अधर्म द्रृष्य आदि विभिन्‍न लक्षण वाले परपदार्थों 
के (सह साकम्‌) साथ (विवेके-पृथग्भावे जातेसति) पृथकृता-जुदाई का ज्ञान होने पर (किम्भत.-आत्मा ?) 
कंस। आत्मा (विश्वदु-दधदू) धारण करता हुआ (कम्‌ ?) फ्रिसको (एकं-अद्वितोयम) एक-अद्वितीय 
(आत्मान-स्वस्वरूपम्‌ ) अपने स्वरूप को (भूय -किमत कृतपरिणति -कृता परिणति -परिणमनं-एकता यस्य 
सः) एकता रूप परिणमन को प्राप्त हुआ (क सह) किनके साथ (दर्शनज्ञानवृत्ते.- तच्छुद्वानबोधचारित्रे.- 
आत्मनस्तन्मयत्वात्‌ ) आत्मश्रद्धान, ज्ञान और चारित्र के साथ क्योकि आत्मा स्वभावत सम्यर्दशन ज्ञान 
चारित्रस्वरूप है (कीदशस्त ?) कंसे दर्शन ज्ञान चारित्र से। (प्रकटित परमार्थ-परम.-उत्कृष्ट , सर्मप्रका- 
शकत्वात्‌-सचासी अर्थश्च परमात्मलक्षणो5रथ इति यावत्‌, प्रकदित:-प्रकाश नीतः परभमार्थयिन स तथोकत ) 
सर्वे पदार्थों का प्रकाशक होने से परम-सर्वोत्कृष्ट जो परमात्मपद उसका प्रकाश करने वाले (भूय 
किम्मत') फिर कंसा (रास.-रमणोय -मनोज्ञ.) रमणीय-मनोज्ञ-मन को प्रिय (जगच्छ ष्ठत्वात्‌) ससार मे 
श्रेष्ठ होने से ॥३१॥ 
भावार्थ--परमात्मपद का मूल रत्ननश्नय का एकत्व है। रत्नत्रय के एकत्व का बीज स्वपर भेद 
विज्ञान है क्योकि स्व-आत्मा और पर-आत्मा से भिन्‍न सभी चेतन और अचेतन पदार्थों के भिन्‍नत्व का 
ज्ञान हो तो आत्मा को न्ञानचेतना मे प्रतिष्ठित करता है। ज्ञानचेतना सम्यग्दृष्टि की चेतना ही तो है 
विना सम्यकत्व के उसकी प्राप्ति होना नितानत असम्भव है अत सम्यग्दशंन या ज्ञानचेतना का मुख्यतम 
साधन स्वपर भेदविज्ञान ही है उसके होते ही सम्यकत्व और तदविनाभाविनी ज्ञानचेतना होती ही है और 
उसके होने पर स्वात्मानुभूति होती है जिसका चरमतम फल परमात्मपद ही है। 
अब आत्मा ज्ञान का समुद्र है यह प्रकट करते हैं-- 
सज्जन्तु निर्भरममी समसेव लोका श्रालोकमुच्छुलति शातिरसे समस्ताः । 
आ्राप्लाव्य विश्रमतिरस्करिणीं भरेण प्रोन्मग्न एब भगवानबबोधसिन्धुः ॥३२७ 


अ्न्वयार्थं-- (एष:), यह (भगवान्‌) भगवान्‌ (अवबोध सिन्धुः) ज्ञानरूप समुद्र (भरेण) अपने भार 


जऔ-- अतआओण क+. सन अत नी 


( ४९ ) 
से (विश्वमतिरस्करिणीस्‌) विपययरूप परदे को (आप्लाब्य) दूर करके-विनष्ट करके (प्रोन्मग्नः) प्रकट 
हुआ है अत (अमी) ये (समस्ताः) सभी (लोका:) लोक-भव्य प्राणी (ससम) एक साथ (एव) ही 
(निर्भरम) अतिशय रूप से (आलोकम्‌) लोक की शिखर तक (उच्छलति) उछलने वाले (शान्तरसे) 
शात्त रस मे (निमज्जन्तु) स्नान करें-पूर्ण आत्मणुद्धि को प्राप्त व रे । 
स० टी०-(उन्सग्न.-उच्छलित:, प्रकटीभूत इतियावत्‌,) उन्मग्त-उछला उठा अर्थात्‌ प्रकट हुआ -- 

(को5सो ? ) यह कोन ? (एषः) यह (अवबोधसिन्धु: -अवबोधो ज्ञानं स एव सिन्धु:-- अनन्तगुणाधा रत्वात्‌,) 
ज्ञानरूप समुद्र क्योकि यह अनन्त गुणो का आधार है। (कि कृत्वा ?) क्या करके ? (आप्लाब्य- 
प्लावयित्वा, निराकृत्येत्यर्थ') दुबो करके-विनप्ट करके (काम) किसको (विश्वमेत्यादि:-विश्वमो-ससेदमि- 
तिमोहः, मद्यवदु-भ्रमकारकत्वात्‌ स एवं तिरस्करिणी-यवनिका ता कण्ठकादिभिर्द स्पर्शत्वेन, उभयोरुप- 
सानोपमेययो: सादृश्यात्‌ जलेन सस्य विनाश्यत्वात्‌) विध्रम- यह मेरा है इस प्रकार का मोह- क्योकि 
यह मदिरा के समान भ्रम-भ्रान्ति को पेदा करता है-वही हुआ तिरस्करिणी-परदा-उसको जैसे परदा 
काँटे आदि के द्वारा दुष्टता से स्पर्श किया गया विनाश को प्राप्त होता है वैसे ही जल के द्वारा जलमध्य 
वर्ती घान्य भी विनाश के योग्य होने से विनष्ट की जाती है क्योंकि यहा पर दोनो उपमान और उपमेय 
मे सदृशता है (कथम्‌ 2?) कंसे (भरेण-अतिशयेन) अतिशय रूप से-अधिकता के साथ (सज्जत्तु-मज्जनं 
कुव॑न्तु, कर्ममलक्षालनहेतुत्वात्‌ तस्य,) मज्जन करो क्योकि वह कर्म मल के प्रक्षालन मे कारण है, (के ? ) 
कौन ? (अमी) ये (समस्ता:-सर्वेलोका:-भव्यजना.) सभी भव्य जन (कथम्‌ ?) कंसे ( निभरं-अत्यर्थम ) 
अत्यन्त रूप से (समसेव-युगपद्‌ एव) एक साथ ही (क्व ?) कहा-किसमे ? (शान्तरसे-शान्त.-उपशमत्तं, 
स॒ एवं रसः-पानोयम्‌, शाम्यस्य पाप प्रक्षालन शीलत्वात्‌) उपशमता रूप रस मे क्योकि शम-उपशमतारूप 
रस पापो के प्रक्षालन-धोने-विनाश करने का स्वभाव वाला होता है (आलोकम्‌-त्रिलोक शिखर पयंन्तम ) 

तीन लोक की शिखर तक (उच्छलति-ऊध्वंगमन कुवंतिसति-आलोक॑ व्याप्तेसति, इृत्यर्थ ) उछलने पर-- 
ऊध्वेंगमन करने पर अर्थात्‌ लोक की शिखर तक व्याप्त होने पर (अन्यवारिधि जलस्योच्छलनशील- 
त्वात्‌) क्योकि दूसरे समुद्रो का स्वभाव भी ऊपर की ओर ही उछलने का होता है । 

भावार्थ--प्रकृत मे शान्तरस की महत्ता पर प्रकाश डाला गया है। श्वगार, हास्य, रौद्र, करुणा, 

वीर, भयानक, बीभत्स, अद्भुत और शान्त ये नव रस नाटक मे उपयोगी होते हैं। इनमे से एक शान्त 
रस को छोडकर शेष आठ रस तो लौकिक हैं। लेकिन एक शान्‍्त रस अलौकिक है। उसका अधिकार 

मात्र आत्म स्वरूप की उपलब्धि कराने में है, क्योकि शान्तरस के होते ही आत्मा पापों का प्रक्षालन 

करने मे सक्षम होता है। पापो का प्रक्षालन हो चुकने पर शान्त आत्मा पुण्य का भी प्रक्षालन कर सब रसो 

के उपशम होने से परमशुद्ध बन जाता है । और लोक की शिखर पर-- तनुवातवलय से जहाँ सिद्ध परमेष्ठी 

विराजमान रहते हैं वहा, यहा से एक समय मे पहुचकर उनही सिद्धो की श्रेणी मे जा बैठता है। यह है 

भेद विज्ञान की महिमा | जिसके प्रकट होते ही आत्मा मे शात्ति का अपार-पारावार उछल उठता है । 


( ५० ) 
जी वस्तुत आत्मा का स्वरूपगत धर्म है। इसलिए हर एक आत्मार्थी-मोक्षार्थी भव्य पुरुष को चाहिए कि 
वह सबसे पहले अपने में स्वपर भेद विज्ञान की महिमा को समझे । तत्पश्चात्‌ उसे अपने मे जागृत करने 
का निरन्तर प्रयत्न करता रहे । प्रयत्त करने पर सफलता अवश्य ही मिलेगी । 
श्रव ज्ञान विलास का व्याख्यान करते हैं 
इसके अनन्तर जीव द्रव्य और अजीवद्रव्य दोनो मिलकर रगशभूमि मे प्रवेश करते हैं। उसमे सवसेपहले 
आचार्य मगल के हेतु ज्ञान की महिमा को प्रकट करते है क्योकि ज्ञान ही एक ऐसा गुण है जो अपने को जानता 
है और अपने से भिन्‍न समस्त चेतन और अचेतन पदार्थों को भी जानता है यही ज्ञान का मुख्य विलास है-- 
जीवाजीव विवेक पृष्कलहशा प्रत्याय्य यत्पाषंदानू- 
प्रासंसार निबद्ध बन्धनविधिध्व॑ंसाद्विशुद्धं स्फुटव । 
ग्रात्माशभमननन्‍्तधाम महसाध्यक्षेण . नित्योदित 
धोरोदात्तमनाकुल॑ विलसति ज्ञानं मनोद्धादयतु ४३३॥ 
अन्वयार्थ--(जीवाजीव विवेक पुष्कलदशा) जीव तथा अजीव के भेद को-जुदाई को प्रकट करने 
वाली विशाल दृष्टि से (पायदान) सभासदो--जीव और अजोव के नाना प्रकार के दवागो को देखने 
वाले सम्यर्दृष्टियो को तथा मिथ्यादृष्टियो को (प्रत्याय्य) भेद विज्ञान को प्रकट कराके (आससारनिबद्ध 
बन्धनविधिध्वंसात्‌) अनादि ससार को व्याप्त करके बन्धन को प्राप्त हुए कर्मों के बन्ध के विनाश से 
(विशुद्धमू) अतिशय रूप से निर्मेल (स्फुटत्‌) स्फुरायमान (आत्मारामस्‌) आत्मा ही जिसका क्रीडावन- 
निवासस्थान है (अनन्तधाम) अविनश्वर तेजस्वी (नित्योदित) निरन्तर उदित रहने वाला (अध्यक्षेण) 
सत्पृूर्ण केवल ज्ञान के प्रकाश रूप (सहसा) तेज से (धीरोदातम्‌) निष्क्रम्प एवं विशाल (अना- 
फुलम्‌) +ाकुलता-सड्भूल्प विकल्परूप मानसिक चिन्ताओ से शून्य (यत्‌) जो (ज्ञानमृ) ज्ञान-सम्यग्ज्ञान 
है वह (मन.) चित्त को (ह्वादयत्‌ ) आनन्दित करता हुआ (विलसति) विलास को प्राप्त करता है । 
स० टीका (ज्ञान-शुद्धात्मबोध.) शुद्ध आत्मज्ञान, (बिलसति-विलास कुरुते) विलास करता है 
(तदित्यध्याहार ) यहा तत्‌-इस पद का भअध्याहार है । (यत्‌-ज्ञानम्‌) जो ज्ञान (विशुद्धं-निर्मेलम्‌) निर्मल, 
(कुत, ?) कंसे (आससारेत्यादि -आसंसार-प>चसंसारमभिव्याप्येत्याससार निबद्धानि बन्धन प्राप्तानि, 
तानि च तानि बन्धनानिच प्रकृतिस्थित्यनुभागप्रदेशलक्षणानि तेषा विधि.-विधान तस्यध्वस -विनाश 
तस्मात्‌ ) द्रव्य, क्षेत्र, काल, भव और भावरूप पाच प्रकार के ससार को व्याप्त करके बाँधे गये अ्रक्ृति, 
स्थिति, अनुभाग और प्रदेश लक्षण वाले बन्धों के विधान के विनाश से (पुन. किम्भूतम्‌ ) फिर कैसा ” 
(स्फुटत्‌-प्रादुर्भवत्‌) विकास को प्राप्त होता हुआ--उत्पन्न होता हुआ (किक्ृत्य ?) क्या करके ? (प्रत्याय्य- 
प्रतीतिगोचरान्‌ कृत्वा) प्रतीति के विषय--भेदज्ञान के पात्र-करके (कान्‌ ?) किनको ” (पार्षदान्‌ू-सभा- 
पतीन्‌) सदस्यो को--सभा के स्वामियों को (कया 7) किससे (जीवाजीवबिवेक पुष्कलदृशा जीवश्चा- 


(५१ ) 


जीवश्च जीवाजीवी तयोविवेक:-पृथक्करण, स एव पुष्कला-विस्तोर्णादृकू-दृष्टिस्तया) जीव और अजीव 
इन दोनो का जो भेद ज्ञान वही हुईं विस्तृत दृष्टि उससे (किम्भूतम्‌) फिर कैसा (आत्मारामस्‌-आत्मा- 
चिद्रप -ल एवं आरास--क्रीडावनम्‌-निवासस्थानम्‌ यस्थ तत्‌ ) चैतन्य स्वरूप आत्मा ही जिसका क्रोडावन- 
निवास स्थान है (पुन किम्मतस्‌ ?) फिर कैसा ? (अनन्तधाम-अनन्तं-अन्तातीतं-धाम तेज- यस्य तत्‌) 
अनन्त-विनाश से रहित है तेज जिसका अर्थात्‌ अनन्त तेजस्वी (नित्योदितं-नित्यं-निरन्तर, उदितं-उदयप्रा- 
प्तम) हमेशा उदय को प्राप्त (क्रेन ?) किससे ? (अध्यक्षेण-लकल फेवलालोक प्रत्यक्षेण) सम्पूर्ण केवल- 
ज्ञान के प्रकाशरूप प्रत्यक्ष से (महसा-तेजसा-लोकातिकान्त प्रकाशेन) लोक को अतिक्रमण करने वाले 
प्रकाश से-लोक मे सर्वोत्तम प्रकाश से (धीरोदात्तम-धीरं-निष्कम्पं-घर्यादिगुणयुक्तत्वात्‌-तच्च तदुदात्तं च 
उत्कठं, धीरोदात्तम) धीरता आदि ग्रुणो से युक्त होने के कारण निष्कम्प-निश्चल ओर उत्कट (अनाकुल- 
आकुलतारहितम्‌) आकुलता से रहित (मनः भव्यचित्तम्‌) भव्य जीवो के मन को (ह्रादयत्‌-ह्॒षई्रेक कुचंत्‌ ) 
अत्यन्त हाषित करता हुआ । 


भावार्थ--ज्ञान मे परिपृर्णता का कारण ज्ञानावरण कमे का सवेधा विनाश है, और निर्मेलता का 
बीज मोहनीय कर्म का पूर्णरूप से अभाव है क्योकि ज्ञान मे जो इष्ट और अनिष्ट विकल्प उठा करते है वे 
सब मोह जनित होते है वे भी अल्प ज्ञान या अधूरे ज्ञान मे ही उठा करते हैं वयोकि अल्पज्ञान-क्षायोपशमिक 
ज्ञान-मोहनीय कर्म के रहते हुए ही होते हैं । हा केवलज्ञान-परिपूर्णज्ञान या असहायज्ञान तो मोहनीय कर्म 
के विनाश के अन्तर्मु ह्॒त के पश्चात्‌ ही केवलज्ञानावरण कर्म के क्षय से उत्पन्न होता है अत उसमे विकल्पों 
इष्ट और अनिष्ट कल्पनाओ का उत्पन्न होना असम्भव है। इस अक्षय ज्ञान का क्रीडास्थल मात्र आत्मा- 
रूप उपवन ही है । तात्परय यह है कि आत्मा जब परिपूर्ण निरावरण केवल ज्ञान से सम्पन्न होता है तब 
उसमे लोक त्रयवर्ती अनन्तानन्त पदार्थ अपनी त्रिकाल सम्बन्धी अनन्तनन्त पर्यायो के साथ युगपत्‌ एक 
ही काल में प्र"७बिम्बित होते है। उनके प्रतिविम्बित होने पर भी आत्मा अपने स्वरूप मे ही निमग्न 
रहता है। आत्मा का स्वभाव ज्ञायक है और ज्ञेयों का स्वभाव शेय रूप से ज्ञान में प्रतिविम्बित-झलकते 
रहना है। दोनो अपने-अपने स्वभाव मे ही रहते हैं। एक दूसरे मे बाधा नही पहुचाते हैं। सच बात तो 
यह है कि अपूर्ण ज्ञान की अवस्था मे भी आत्मा की ज्ञायकता मे ज्ञेय बाधक नही होते है वे तो स्वय ही 
अपने स्वरूप मे निमरन रहते है पर मोही आत्मा मोहोदय के कारण स्वय ही उन पदार्थों मे इष्ट और 
अनिष्ट कल्पना करके निरन्तर दुखी होता रहता है अतएवं अपने स्वरूप से च्युत रहता है। इसमे अन्य 
पदार्थ दोषी नही हैं। दोषी तो मात्र मोही-आत्मा ही है। यदि यह आत्मा मोह न करे तो यह इसके 
पुरुषार्थ की बात है इसमे पर पदार्थ क्या कर सकता है वह तो पर ही है। पर पदार्थ अपने मे ही हेरफेर 
करने के अधिक।री है। अपने से भिन्‍त किसी भी पदार्थ मे रब््चमात्र भी हेरफेर करने वाले वे नही हैं 
न थे और न होगे यह त्रिकाल अवाधित सिद्धान्त है । मोही अज्ञानी इस सिद्धान्त को समझ ही नही पाता 
है अतएव हमेशा खेद खिन्‍न बना रहता है। स्वयं की ओर इसकी दृष्टि नही जाती जब जाती है तब पर 


( ५२ ) 
की ओर ही जाती है इरालिए ही पर को सुख दुप का कारण मान पर से राग और द्वेप कर सुखी 
ओर दुखी होता रहता है । 
अब भेद विज्ञान के लिए उत्साहित करते हुए आचार्य बहते हैं-- 
विरम किमपरेणाकार्यकोलाहलेन स्वयमपि निमभ्मतः सनु पद्यप०मासमेकम्‌ । 
हृदयसरसि पूंस: पुदुगला जि ल्धास्तो ननु किमनुपलबव्धिर्भाति किझचोपलब्धि: ॥३४॥ 
अन्वयार्थ - (विरम) हे आत्मन्‌ तुम ससार से विरकक्‍्त हो (अपरेण) अपने से भिन्‍न पदार्थों के 
(अकार्य कोलाहलेन) निष्प्रयोजन कोलाहन तकं-वितर्क रूप चर्चा से (किस) क्या प्रयोजन अर्थात्‌ उससे 
इस तेरी आत्मा का कोई इप्ट प्रयोजन सिद्ध होने वाला नहीं है (त्वमु) तुम (स्वयम्‌ृ) स्वत -अपने आप 
(अपि) ही (निभृत ) निश्चल-निश्चिन्त रुप से स्थिर (सन्‌) होते हुए (एकम्‌) एक (पण्मासम्‌) छह माह 
तक (पश्य) देखो-आत्मा के स्वरूप को समझने की ओर घ्यान दो ऐसा करने से (हृदयसरसि) मन रूप 
तालाब मे(पुद्गलात ) पुदूगल से-शरीरादि से (भिन्‍नधाम्न ) पृथक्‌ तेजस्वी अखण्ड-चंतन्यपुओुजमय तेज वाले 
(पुस ) आत्मा-जीव को (ननु) निशंचय से (किम) क्‍या (अनुपलब्धि ) अप्राप्ति (भाति) मालूम पडती है 
अथवा (किम्‌ ) वया (उपलब्धि ) प्राप्ति (भाति) मालूम होती है ” 
स० टी०- (ननु शब्दो$त्न-आमसन्त्रणे) यहा ननु शब्द आमन्त्रण बुलाने अर्थ में है। है जीवात्मा 
(विरम-विरवतोभव ससार दु खादे , परादवचोव्यापाराच्च) ससार के दु खादि से और पर पदार्थ से-- 
जिसके विपय को चर्चा से तुम्हारा कोई सम्बन्ध ही नही है। (अकार्य कोलाहलेन-फायदिन्यो5कार्य ) कार्य 
से भिन्‍न का नाम अऊार्य है अर्थात्‌ जिससे तुम्हारा जरा भी सरोकार नही है उसके कोलाहल-विचार- 
विमर्श से, (तत्नभावे निषिद्धे च स्वरूपार्थेडप्पतिक्रमे | ईषदर्थे च सादृश्यात्तह्िरुद्धतदनन्‍्ययों ॥१॥) तत्न भाव, 
निपिद्ध, स्वस्पार्थ के अतिक्रमण, ईपदर्थे, सादृष्यते तद्दिरुद्ध और तदन्य अर्थ मे (इति नज्‌ शब्दस्य तदन्य- 
वाचित्वात्‌,) इस कारिका के आधार से नत्र्‌ शब्द प्रयोजन से भिन्‍न का वाचक होने से (अकार्यश्चासो 
फोलाहलश्च सतेन, ) निष्प्रयोजन वेमतलव के कोलाहल-शोरगुल-होहल्ला से जैसे (तथाहि-नेसगिक राग-द्वेष 
कर्मकल्मापषित अध्यवसानमेवजीव , तथाविधाध्यवसानादगा रस्थेव कार्त्स्न्यात्तरतिरिक्तत्वेनान्यस्थानप- 
लष्यमानत्वात्‌ इत्ति केचित्‌ ॥१॥) स्वाभाविक राग द्वेप रूप कम के मल से मलिन अभिप्राय ही आत्मा 
या जीव है क्योकि उक्त प्रकार का अध्यवसान-अभिप्राय पूर्णछूप से अगार के समान उपलब्ध है उसके 
अतिरिक्त सिवा अन्य कोई जोव है ऐसा समझ में नही आता ऐसा किन्‍्ही का कहना है। (अनाग्यनन्त 
पूर्वापरी भूतावयवंकससरण क्रियारूपेण क्रीडनू कर्मेंव जीव , कर्मणा$ति रिक्‍्तत्वेनास्यस्थानुपलभ्यसानत्वात्‌- 
इति केचित्‌ ॥२॥) अनादि अनन्त जो पूर्वापर अवयव रूप पुदूगल परमाणुओ मे परिभ्रमण स्वरूप क्रिया 
से क्रीडा करता हुआ कर्म ही जोव है क्योकि कर्म से भिन्‍नत कोई जीव नामक पदार्थ है ऐसी उपलब्धि नही 
है ऐसा कोई कहते है ।।२॥ (तीब्रमन्दानुभवभिद्यमानदुरन्त राग रस निर्भराध्यवसानसन्तान एव जीव- 
स्ततो5तिरिक्तस्यान्यस्थानूपलभ्यमानत्वादिति केचित्‌ ॥३॥) तीन्र-अत्यधिक तथा मन्द-अत्यल्प अनुभव- 
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अनुभृत्ति के भेद से भेद को प्राप्त होने वाला अतएवं फलकाल में महा दु खदायक जो राग रूप रस उससे 
भरपूर ओतप्रीत अध्यवसान-अभिप्राय की सनन्‍्तति ही जीव है क्योकि उक्त रागात्मक परिणाम से भिन्न 
कोई जीव पदार्थ उपलब्ध-अनुभव मे नहीं आता- ऐसा कोई कहते है ॥३। (त्तव पुराणावस्थादिभावेन 
वर्तमानं नोकमेंव जीव., शरीरादतिरिक्तत्वेनान्यरयानुपल+यमानत्वादिति केचित्‌ ॥४॥ ) नृतन तथा पुरा- 
तन अवस्था आदि के रूप से परिवर्ततशील नोकमं-शरीरादिरूप से परिणत पुदंगल विशेप ही जीव है 
उस शरीरादि से पृथक्‌ कोई जीव नाम का पदार्थ है ऐसा देखने या सुनने मे नहीं आता है ऐसा कोई कहते 
कहते है ॥४॥ (विश्वसपि पुण्य पापरूपेणाक्रामन्‌ कमंविपाक एवं जीवः शुभाशुभभावादतिरिकतत्वेनानय- 
स्यानुपलभ्यमानत्वादिति केचित्‌ ॥५॥) सारे जगत को पुण्य ओर पाप से आक्रान्त व्याप्त करने वाला 
कर्मविपाक- कर्मो का फल-ही जीव है क्योकि शुभ-पुण्य तथा अशुभन्‍पाप से अतिरिक्‍त-जुदा कोई 
अन्य जीव नही है ऐसा ही अनुभव मे आता है ऐसा कोई कहते है ॥५॥ (सातासातरूपेणाभिव्याप्त 
समस्त तीन्रगुणाभ्यां-भिद्यमानाकर्मानुभव एवं जीव. सुखदु.खातिरिक्तत्वेनान्यस्पानुपलभ्यमानत्वात्‌ इति 
केचित्‌ ॥६॥) साता-सुख तथा असाता-दु ख के रूप से चारो ओर या सब तरफ से भरपूर तीब्र-कठो र तथा 
मन्द सरल रूप गुण से भेद को प्राप्त करने वाला कर्मों का अनुभव-सुख दु.ख रूप वेदन ही जीव है इससे 
पृथक कोई जीव पदार्थ है ऐसा उपलब्धि के रूप मे दृष्टिगोचर नहीं होता है ऐसा कोई कहते है ॥६॥ 
(मज्जितावदुभयात्मकत्वादात्मकर्मोभयमेव जीव. कात्स्स्यंतः कर्मगो5तिरिक्तत्वेनानयस्थानुपल१यमानत्वा दि- 
ति केचित्‌ ॥७॥) आपस मे एक दूसरे से दूध और पानी की तरह हिलेमिले रहने के कारण आत्मा और 
कम दोनो ही जीव हैं कारण कि पूर्णरूप से कर्म को छोडकर जूदा जीव है ऐसी उपलब्धि नही है ॥७॥ 
(अर्थक्रियाससर्थ: कर्ससयोग एवं जीव. कर्मसयोगा त्‌ खट्वाया इव काष्ठसयोगादतिरिक्तत्वेनान्यस्यानुप- 
लभ्यसानत्वादिति केचित्‌ ॥८॥॥) अर्थ क्रिया मे समर्थ कर्मों का सयोग ही जीव है क्योकि जैसे काठ के 
सयोग से भिन्‍न कोई खटवा-खाट-चा रपाई चीज नही है प्रत्युत काठ सयोग का नाम ही खट्वा है वेसे ही 
अथ्थ क्रिया समर्थ कर्म सयोग का नाम ही जीव है उससे भिन्‍न कोई जीव पदार्थ प्राप्त नही है ॥॥५॥॥ (एव- 
सेव प्रकारेण कोलाहलेन किम्‌ ?) इस पूर्वोकत प्रकार के कोलाहल से कया साध्य सिद्ध हो सकता है ? 
(न किसपि) अर्थात्‌ कोई भी प्रयोजन हल नहीं हो सकता है। (र्ताह कि कतेव्यम ?) तो क्या करना 
चाहिए ? (एक षण्सासम्‌-षण्मासपर्यन्तमु) छह महीने तक (पश्य-अवलोकय) देखो-विचारो (किम्भूतः 
सन्‌ ?) क॑से होते हुए ? (स्वयमपि स्वतएव-परनिरपेक्षोभूत्वा) खुद-ब-खुद दूसरे की अपेक्षा न रखते हुए 
अर्थात्‌ स्वापेक्ष होकर (निभत. सन्‌-निश्चल. सन्‌ ) निश्चल होते हुए (समस्त व्यापार तन्वादिचिन्ताविहाय ) 
सभी व्यापार और शरीर आदि की चिन्ता को छोडकर (कब ?) कहा ? (हृदयसरसि-हृदय चित्त एव सरः 
सरोवर तस्मिनु) मनरूप तालाब में (पुस. आत्मन ) आत्मा के (तदा) उस समय (अनुपलब्धि -अप्राप्ति:) 
अनुपलब्धि-उपलब्ध नही होना (किस्‌ ?) क्‍या ? (भाति, प्रतिभासते) मालूम होती हे (च पुन्र-पक्षान्तरे) 
और दूसरे पक्ष मे (उपलब्धि -प्राप्तिः) प्राप्ति (किम ?) क्या (भाति) मालूम होती है । (निश्चल-स्वात्म- 


( ५४ ) 
स्वरूपेइबलो किते सति षण्मासा१यन्तरें आत्समन , अनुपलब्धि -उपलब्धिवभिवति-इत्यर्थ:) अर्थात्‌ स्थिरता के 
साथ अपनी आत्मा के स्वरूप को अवलोकन करने पर छह महीने के भीतर आत्मा की उपलब्धि या 
अनुपलब्धि हो सकती है। (किम्भूतस्य पुंस ?) कंसी आत्मा के (पुदुगलात्‌-परमाण्वादि द्रव्यात्‌) पुद्गल 
द्रव्य से जो परमाणु और आदि शब्द से स्कन्ध रूप है (भिन्‍नधाम्न.-भिन्‍न-अतिरिक्त धाम-तेजोपस्यतत्‌) 
भिन्‍न तेज वाले ॥३४॥ 
भावार्थ टीकाकार ने कोलाहल शब्द से आत्मा के विषय में विभिन्‍्त प्रकार के मतमतान्तरी की 
मान्यताओ का सक्षेप मे वर्णन करते हुए कहा है कि इन मतमतान्तरों के विवाद को छोडकर तुम स्वय 
ही अनुभवपूर्ण विचारधारा में निमग्न होकर शरीरादि से भिन्‍न चिच्चमत्कार सम्पन्न आत्मा के स्वरूप 
की प्राप्ति के लिए अधिक से अधिक छह महीने तक तनन्‍्मय होकर शरीर से भिन्‍न अपने को देखो ऐसा 
करने से तुम्हे अपने आत्मतत्त्व की प्राप्ति अवश्य ही होगी क्योकि आत्मस्वरूप की उपलब्धि में पर पदार्थ 
से सर्वथा भिन्‍न आत्मा के स्वरूप का स्वाद ही मुख्य कारण है। महापुरुषो ने इसी मार्ग पर चलकर ही 
आत्मस्वरूप की अभिव्यक्ति की थी अत यही मार्ग प्रत्येक आत्मस्वरूप लिप्सु मुमुक्षु पुरुष को उपादेय है 
प्रशस्त है श्रेयस्कर है । 
अब सभी द्रव्यो से स्वंथा भिन्‍न आत्मा एक स्वतन्त्र द्रव्य है यह निरूपण करते हैं-- 
सकलमपि चिहायाह्नाय चिच्छक्तिरिकतं, स्फुटतरमवगाह्य स्वं च चिच्छक्तिमात्रम्‌ । 
इमसुपरिचरन्तं चार विश्वस्य साक्षात्‌ कलयतु परमात्मात्मानमात्मन्यनन्तम्‌ ॥३५! 
अन्वयार्थ - (आत्मा) आत्म। (चिच्छक्तिरिक्तम्‌) चेतन्य शक्ति से शून्य अर्थात्‌ अचेतन-जड स्वरूप 
(सकलम्‌) सभी पदार्थ समूह को (अक्वाय) शीघ्र ही (विहाय) छोड कर (च) और (चिच्छक्तिमात्रम्‌) 
चैतन्य शक्ति स्वरूप (स्वम्‌) अपनी आत्मा का (स्फुटतरम्‌) अत्यन्त स्पष्ट रूप से (अबगाह्मय/ अव- 
गाहन करके (विश्वस्थय) लोक के (उपरि) ऊपर (चारु) सुन्दरता से (चरन्तम्‌) प्रवर्तेमान 
(अनन्त) अन्त रहित-अविनाशी (परम) सर्व श्रेष्ठ (इसम्‌) इस (आत्मानस्‌) आत्मा को (आत्सत्ति) 
आत्मा मे (साक्षात्‌-कलयतु) साक्षात्‌ अनुभव करो | 
स० टीका - (कलयतु-ध्यायतु, पश्यतु-जानातु वा कलिवलि कामधेनुरितिवचनात्‌ ) ध्यावे-देखे अथवा 
जाने क्योकि कलू और वल्‌ धातु कामधेनु के समान इष्ट अर्थ को देने वाली हैं। (क ? ) कौन ? (आत्मा- 
चिद्रप ) चैतन्य स्वरूप आत्मा (कम्‌ ?) किसे (इमम्‌-प्रत्यक्षीभूत स्वानुभवादिभि ) अर्थात्‌ स्वानचुभव आदि 
के द्वारा प्रत्यक्ष हमने वाली इस ( आत्मानम्‌--स्वस्वरूप-आत्मा) अपने स्वरूप को (कब) कहाँ (आत्मनि- 
स्वस्वरूपे) आत्मा में अपने निज रूप में (किस्भूतस्‌ १) कैसे ? (साक्षात्‌-प्रत्यक्षम्‌) प्रत्यक्षरूप से (विश्वस्य- 
जगत ) +इव-जगत्‌ के (उपरि) ऊपर (चरन्तम्‌-अग्निमस गे परिस्फुरन्त-लोका तिशायिमाहात्म्य, लोका- 
लोक परिच्छेदक वा चरधातोर्ज्ञानार्थवाचकत्वात) अग्निमभाग--शिखर पर लोकोत्तर माहात्म्य वाले 
अथवा लोक और अनोक को जानने वाले क्योकि चर धातु का अर्थ जानना भी होता है (परसु-उत्कृष्टम्‌ ) 


( ५५ ) 
उत्कृष्ट-उत्तम (अनन्तपृ्‌-अन्तातीतम्‌ ) अनन्त-अन्त से रहित (कि क्ृत्वा ?) क्‍या करके (स्वमृ-आत्मानम्‌ ) 
अपनी आत्मा को (अवगाह्य अनुभूय) अवगाहन-अनुभव करके (किम्भतं-स्वम्‌ ?) कसी अपनी आत्मा 
को ? (चिच्छक्तिमात्रं-श्ान शक्तिसात्रम) चैतन्य शक्तिरूग-ज्ञान सामर्थ्यैवान्‌ (स्फुटतरम्‌-अतिव्यक्तम्‌ 
अति स्पष्ट (च-पुनः) और (कि कृत्वा) क्‍या करके (विहाय-त्यक्त्वा) छोडकर (सकलमपि-समस्तम्॒पि) 
सभी (पर द्रव्यम्‌ - न तु-एकदेशेनेत्पपिशब्दार्थ.) पर द्रव्य को -पर द्रव्य के किसी एक भाग को नही 
ऐसा अपि शब्द का अथ है (किम्भूतं तत्‌ ?) वह परद्रव्य कैसा ? (चिच्छक्तिरिक्तम्‌-ज्ञानशक्तिमुक्तम्‌- 
अचेतनमितियावत्‌) चेतन्यशक्ति-ज्ञानशक्ति से रहित अर्थात्‌ जड-भचेतन (भक्ताय-शी प्रम्‌ ) जल्दी (शीघ्र- 
वाच्यव्ययम्‌ ) अह्वाय यह शीघ्रार्थ का वाचक अव्यय है (स्नगू झगित्यञ्जसाह्वाय इत्यमर.) स्रकू, झगिति, 
अज्जसा और अन्नाय ये चार शब्द अव्ययसन्ञक शीघ्र अर्थ के वाचक है ऐसा अमरकोश का वचन है। 
भावार्थ--आत्मा के साथ द्र॒व्यकर्म भावकमे-नोकर्म का सम्बन्ध है उसको इस प्रकार समझना 
चाहिए जेसे वर्तत मे चौती रखकर अग्नि पर रखकर गरम करे चासनी बनावे वहा पर मिट्टापना भी है 
गर्मपना भी है बर्तन भी है और अग्नि भी है इनसे चीनी का होना अपने मिद्ठेपने के साथ बाकी सब 
सयोगी अवस्था है चीनी सर्वाग में गर्म है चीनी ही गर्म हुई है परन्तु गर्मपना चीनी का नही है अग्नि का 
है अब यह हमारे पर निर्भर है कि हम चीनी को गर्मरूप अनुभव करें या मिट्ठेरूप। हमने गर्मरूप तो 
अनुभव किया परन्तु मिट्ठेरूप नही किया। इसी प्रकार आत्मा मे एक ज्ञायक भाव है--एक रागादिक 
परिणमन--शरीर और कर्म का सम्बन्ध है | ज्ञानपना आत्मा के निज सत्व से उठ रहा है, जिसके होने से 
आत्मा का होना है रागादि भाव चीनी को गर्मपने की तरह पर से होने वाले हैं उनके अभाव में भी 
आत्मा का अभाव नही है यही बात शरीरादि कर्मादि के साथ है इसलिए आचार्य प्रेरणा करते है कि 
समस्त चेतन्य से रहित जो रागादि शरीरादि-कर्मादि है उनको वाद देने के बाद जो बाकी बचा चेतन्य 
चमत्कार मात्र आत्मा का निज भाव वही अनुभव करने का है यह भाव समस्त पर क्ृत भावों से अलग 
अनुभव गोचर है !३५॥ 
अब चेतन और अचेतन मे मौलिक अन्तर है यह बताते हैं-- 
चिच्छक्तिव्याप्तसवंस्वसा रो जीव इयानयम्‌ । 
श्रतोश्तिरिक्ताः सर्वेडपि भावा पौद्गलिका श्रमी ॥३६॥॥ 
अन्वयार्थ - (चिच्छक्तिव्याप्तसवेस्वश्षार:) चेतन्य शक्ति से व्याप्त सर्वस्व सार वाला (इयान्‌) 
इतना (एव) ही (अयम्‌) यह (जीव ) जीव (अस्ति) है (अत.) इस चेतन्यशक्ति से (अतिरिक्‍ताः) छृन्य 
(सुर्वेडपि) सभी (अमी) ये--(भावाः)भाव (पोद्गलिकाः) पुदूगल जन्य (सन्ति) है। 
सं० टी ० -- (अयम्‌ ) यह (जीवः-आत्मा) जीव-आ त्मा (इयान्‌-एतावन्मात्नः:) इतना ही (अस्ति) है 
(चिच्छक्तोत्यादि चिच्छकत्या-ज्ञानाविभागप्रतिच्छेदेन व्याप्त सर्वस्वसारं सर्वत -सामस्त्येत, सारं- 
अन्तर्भागों यस्य स) चैतन्य शक्ति-ज्ञान के अविभाग प्रतिच्छेद से व्याप्त है सब तरफ से सार भाग 


(५६ ) 

अन्तरज्भ जिसका अथवा जिसका प्रत्येक प्रदेश सब तरफ से चैतन्य शक्ति से भरपूर है (अमी-प्रत्यक्षा: 
शरीरादय ) प्रत्यक्ष रूप से दिखाई देने वाले शरीर आदि (सर्वेष्पि-तमस्ता अपि) सभी (भावा.-पदार्था.) 
पदार्थ (पोद्गलिका“-पुद्गलेभवा,-पौद्गलिका*) पुदूगल गे उत्पन्त होते रहते है (अत.-एतस्मातु-चेतन्यात) 
इस चेतन्य से (अतिरिक्‍ता -भिन्‍ना.-ज्ञान शुन्या इत्यथें)) भिन्‍न अर्थात्‌ चेतन्य-ज्ञान से रहित है । 

भावार्थ --जीव का जितना भी परिणमन है वह सब ज्ञानदर्शन शक्ति से भरपूर रहता है क्योंकि 
ज्ञान दर्शन जीव का मुख्य गुण है और जो ग्रुण होता है वह गुणी से अभिन्‍न ही रहता है। स्वभावत गुण 
गुणी मे सवेदा और सर्वथा अभेद ही होता है उसमे भेद की कल्पना मात्र कल्पना ही है क्योकि वह 
व्यवहार के आश्रय से को जाती है। ज्ञान शक्ति से शून्य जो कुछ भी इन्द्रियो से ग्रहण किया जाता है 
वह सब मात्र पुद्गल का परिणमन विद्येष है जो स्वभावत जडता के साथ अविनाभाव सम्बन्ध रखता 
है । यही जीव और पुद्गल मे खास फक॑ है जो दोनो तत्त्वो की पृथकता को सूचित-प्रदर्शित करने मे दर्पण 
के समान हे । 

अब वर्ण आदि मे जुदाई को दिखाते हैं-- 

वर्णाद्या वा राग सोहादयो वा भिन्नाभावाः स्व एवास्य पुँसः । 
तेनेवान्तस्तत्त्वतः पदयतो$मी नो हृष्ठाः स्पुह प्मेक॑ परं स्पात्‌ ॥३७॥ 

अन्वयार्थे--(वर्णाद्या) वर्ण आदि (वा) अथवा (मोहादय.) मोह आदि (सर्वे) सभी (भावाः) 
भाव-परिणमन (अस्य) इस (पुस') आत्मा के (भिन्‍ता ) भिन्‍न-जुदे (एव) ही (सन्ति) हैं। (तेन) भित्न 
होने से (एव) ही (तत्त्वत.) वस्तुत -परमार्थे दृष्टि से (अन्त*) अन्तरज़भ-निज स्वरूप को (पश्यत ) देखने 
वाले के (अमी ) ये वर्ण आदि तथा राग-मोह भादि (दृष्टा.) दिखाई (नो) नही (स्थुः) देते (परम्‌) सिर्फ 
(एकम्‌ ) एक-अद्वितीय आत्मतत्त्व ही (दृष्टम्‌) दिखाई (स्यात्‌) देता है। 

सं० टीका - (अस्य-प्रत्यक्षस्य) इस प्रत्यक्षीभूत (पुंस -आत्मन ) आत्मा के (वर्णाआ वा वर्णगन्ध- 
रसस्पर्शरूप शरीर संस्थान संहननादयो बहिर्भावा , वा पुन रागसोहादय -रागद्वेषमोह प्रत्यय कर्म नोक 
वर्ग वर्गणा स्पर्धकाध्यात्मस्थानान भागस्थान योगस्थान बन्धस्थानोदय स्थानसागंणा स्थानस्थिति बन्धस्थान 
संक्लेशस्थान विशुद्धिस्थान सयम' लब्धिस्थान जीवस्थानादय ,) वर्ण, गन्ध, रस, स्पशेरूप शरोर, सस्थान, 
सहनन आदि बाह्य परिणमन तथा राग, ढ्वेष, मोह, प्रत्यय, कर्म, नोकर्म, वर्ग, वर्गणा, स्पर््धक, अध्यात्म- 
स्थान, अनुभागस्थान, योगस्थान, बन्धस्थान, उदयस्थान मार्गणास्थान, स्थितिवन्धस्थान, सद्धुलेशस्थान, 
विशुद्धिस्थान, सयमलब्धिस्थान ओर जीवस्थान आदि (सर्वे-समस्ता ) समस्त (एव-निश्चयेन) निरचय से 
(भावा -पदार्था:) पदार्थ (भिन्‍्ना -अतिरिकक्‍ता , आत्मातिरिकता इत्यर्थ ) आत्मा से भिन्‍न है (तेनेव-वर्णादी- 
ना भिन्‍नत्वकारणेनेव) वर्ण आदि से भिन्‍न होने के कारण ही (तत्त्वत.-परमार्थत ) परमार्थे निश्चय से 
(अन्त -अभ्यन्तरे-स्वस्वरूपे) भीतर अपनी आत्मा के स्वरूप में (पश्यत अवलोकयत.-स्वध्यानं कुर्बंत 
इतिर्भाव.) देखने वाले अर्थात्‌ अपनी आत्मा के ध्यान करने वाले के (असी-वर्णरागादयः) ये वर्ण आदि 


( ५७ ) 

और राग आदि (नोदृष्ठा --नावलोकिता ) नही देब्े गये (स्थु -मजेु ) होते है (अवलोकनेडस्त सति कि 
दृष्टमू ?) देखने पर भीतर कया देखा ? ( एकं-अद्वितीयं ) एक-अद्वितीय (परं-उत्कृष्ट-परमात्मानमित्यर्थ ) 
उत्कृष्ट अर्थात्‌ परमात्मा (दृष्टं-अवलोकितम्‌) देखा हुआ (अन्त पश्यत पुंस ) भीतर देखने वाले पुरुष के 
(स्थात्‌-भवेत्‌ ) होता है । 

भावार्थ--वर्ण आदि रूप जो कुछ भी भाव-परिणमन होते हैं वे सबके सब पुद्गलद्रव्य के ही 
अस्तित्व में उपलब्ध होते हैं। पुद्गल द्रव्य से भिन्‍त किसी भी द्रव्य में उनकी उपलब्धि नही होती, क्योकि 
पुद्गल द्रव्य को मूर्तिमान माना है। और मूर्ति शब्दका अर्थ-स्पद्दें, रस, गन्ध एवं वर्ण माना है। यह स्पर्शादि 
का चतुष्टय मात्र पुदूगल का धर्म है अतएव पुद्गल धर्मी ही मूतिमान्‌ शब्द से व्यवह्ृत होता है। उससे 
यह निष्कर्ष सहज ही निकल आता है कि पुद्गल का धर्म पुद्गल मे ही उपलब्ध होगा । उसकी उपलब्धि 
चैतन्य स्वरूप आत्मा मे त्रिकाल में भी सम्भावित नही है। अतएव आत्मा वर्णादि से त्रंका लिक भिन्‍नता 
रखता है। अब रहो बात राग द्वेष मोहादि की, सो यद्यपि रागादि का अस्तित्व आत्मा मे ही प्राप्त 
होता है क्योकि वे सब ससारी आत्मा के ही विकारी भाव हैं। तथापि उनकी उत्पत्ति कर्मंबद्ध रागी 
आत्मा मे ही सम्भवित है वीतरागी मे नहीं। अर्थात्‌ घातिकर्म विनाशक अहंन्त परमेप्ठी जो अनत 
चतुष्टय से मण्डित हैं वे अधातिकर्म से बद्ध होते हुए भी पूर्ण वीतरागी हैं। जब उनमे राग्रादि नही हैं 
तब कर्मंमुक्त मुक्तात्माओ मे उनका अस्तित्वकैसे हो सकता है भर्थात्‌ कथम्रपि नही हो सकता है। इन्ही 
अहंन्त एवं सिद्ध परमेष्ठी के स्वरूप की ओर जब हमारा ध्यान जाता है तब हमे यह निश्चय हो जाता है 
कि आत्मा के स्वभाव मे रागादि विभाव नही है। वे तो ओोपाधिक भाव हैं अतएवं विभाव हो हैं। अत 
वे सबके सब भाव इस आत्मा से भिन्‍न हैं, ऐसा स्वभाव दृष्टि से देखने पर स्पष्टतथा दिखाई देता है। 
स्वभाव दृष्टि मे तो मात्र चैतन्यमय आत्मा ही दिखाई पडता है अन्य कुछ भी नहीं। यह स्वभाव दृष्टि 
का अचिन्त्य माहात्म्य है । 

अब पुदूगल से बना हुआ पुद्गल ही होता है यह दिखाते है -- 

निर्वेत्यंते येन यदत्र किचितृतदेव तत्त्यात्न क्थं च नान्यत्‌ । 
रुक्मेरानिव्‌ त्तमिहासिकोशं पद्यन्ति रुकमं न कथंचनासिस ॥३८॥ 


अन्वयार्थ-- (अन्न) इस जगत्‌ में (येन) जिसके द्वारा (यत्‌ किड्चित्‌) जो कुछ (निर्वेर्त्यते) निर्माण 
किया जाता है रचा जाता या बताया जाता है (तत्‌) वह (तत्‌) वह (एव) ही (स्थात्‌) होता है (अन्यत्‌) 
उससे भिन्‍न दूसरा (कथञज्चन) किसी प्रकार से (न) नही (स्थात्‌) हो सकता। (इह) इस लोक मे 
(रुप्सेण) सुवर्ण से (निव्‌ त्तम्‌) निर्माण किये हुये (असिकोशम्‌ ) म्यान-तलवार के रखने के घर को (जना ) 
मनुष्य (रुफ्मस्‌) सुवर्ण (पश्यच्ति) देखते हैं-जानते हैं (असिम्) तलवार (कथज्चन) किसी प्रकार से (न) 
नही (पश्यन्ति) देखते हैं । 


( ४८ ) 
सं० टीका - (अन्न-जगति) इस जगत्‌ मे (यत्‌-शरीरादि) जो शरीर आदि (किड्चित्‌-फिमपि) 
कोई भी (येन-पुदुगलादिना) जिस पुद्गल आदि के द्वारा (निर्वेत्य॑त्े-निष्पाथते) रचा जाता है (तत्‌- 
शरोरादि) वह शरीर आदि (तदेव-पोद्गलिकसेव) पुद्गल रूप ही (स्यात्‌-भवेत) होता है ( कथब्‌चन- 
फैनापि प्रकारेण संस्कारादिना) सस्कार आदि किसी प्रकार से भी , (अन्यत्‌-पुदूगलातिरिक्तं) पुद्गल से 
भिन्न (न) नही (भवेत्‌) हो सकता (अथचा-अन्यतृ-आत्मादि द्रव्यं केनापिप्रकारेण पौदूगलिक न हि) अथवा 
वस्तुत. आत्मादि द्रव्य किसी प्रकार से भी पुद्गल द्रव्यरूप नही हो सकता (इमसर्थ दुष्टान्तयति) इस अर्थ 
को दृष्टान्त देकर स्पष्ट करते है (इह-जगति) इस जगत्‌ में (रूक्मेण-कार्तस्वरेण) सुवर्ण से (नि त्त- 
निष्पन्तम्‌) रचित (असिकोशं-कनकपत्ननिष्पन्तं खड्गपेटारकम) असिकोश-तलवार को पिटोरा-म्यान को 
(रूक्सं-सोवर्णम्‌) सुवर्ण रूप से (पश्यन्ति-अवलोकयन्ति) देखते है (सर्वे व्यवहारिण') सभी व्यवहारी लोक 
(कथब्‌चन-फेनपि प्रकारेण-आधाराधेयादिना) आधार आधेय आदि किसी प्रकार से भी (असि-खड़गम्‌) 
तलवार को (सोवर्णम॒) सुवर्ण रूप से (न) नही (पश्यन्ति) देखते हैं । 
भावाथ--पुदूगल से निर्मित शरीर पुद्गल ही है। पुदूगल से पृथक किसी अन्य द्रव्यरूप नही । 
पुद्गल का परिणमन पुद्गल रूप ही होगा । आत्मा रूप नही । तथा आत्मा का परिणमन्त आत्मा रूप ही 
होगा | पुदूगल रूप नहीं। एक द्रव्य का परिणमन अपने रूप ही होगा । पररूप नही। ऐसा सिद्धान्त 
लिकाल अवाधित है। अत ज्ञानी जन शरीर को जड पुद्गल तत्त्व से निर्मित होने के कारण जड ही 
जानते मानते हैं। आत्मा को आत्मारूप से ही जानते है क्योकि आत्मा स्वभावत्तः चेतन है। ज्ञान दर्शन 
का पिण्ड है। वह त्रिकाल मे जड शरीररूप नही हो सकता है ऐसा निश्शक रूप से जानना मात्र ज्ञाची- 
वस्तु स्वरूप के मर्म को जानने और पहचानने वाले-के ही हो सकता है । 
अब वर्णादि पुदूगल रूप हैं यह स्पष्ट करते हैं--- 
वर्णादि सामप्रयभिदं विदन्तु निर्माणमेकस्य हि पृदुगलस्य । 
ततो5स्त्विदं पदुगल एवनात्मा यतः सविज्ञानधनस्ततो5त्यः ॥३६॥। 
अन्वयार्थ --(इदम्‌) इस (वर्णादिसामग्रथम्‌) वर्णादि से लेकर गुणस्थान तक के भावों को (हि) 
निईचय से (एकस्थ) एक (प्रुदूगलस्थ) पुद्गल द्रव्य का (निर्माणम्‌) निर्माण-रचना विशेष (विदन्तु/ 
जानो । (तत-) तिस कारण से (इदं) यह वर्णादि का समूह (पुद्गल.) पुदूगल (एबं) ही (अस्ति) है 
(अ(त्मा) आत्मा (न) नही है। (यत.) क्योकि (स ) वह्‌ आत्मा (विज्ञानघन ) विज्ञान का पिण्ड (अस्ति) 
है (ततः) इसलिये (अन्य ) इन वर्णादि भावो से पृथक्‌-जुदा (अस्ति) है । 
सं० टी ०--(विवन्तु-जानन्तु दक्षा., इत्यध्याहायेस्‌) दक्ष-वस्तु स्वरूप को जानने मे निपुण कुशल- 
ज्ञानीजन जाने । यहा दक्ष पद का अध्याहार करना चाहिए। इदं-प्रत्यक्षमु) इस प्रत्यक्ष-दिखाई देने वाले 
(वर्णादिसामग्रुध्म्‌ - वर्णादीनि-वर्णंगन्‍्ध रस स्पर्शशरीर संस्थान सहननादीनि तेषा झ्ामग्रुयं-समग्रस्य भाव. 


( ५६ ) 

सामग्रधम्‌) वर्ण, गन्ध, स्पर्श, शरीर, संस्थान, सहनन आदि के समुदाय की (निर्माण) रचना (एकस्थ- 
धर्मादिपंचद्रव्यनिरपेक्षय) धर्म, अधर्म, आकाश, काल और जीव की अपेक्षा से शून्य एक पुद्गलरय- 
परमाण  द्रव्यस्थ) परमाणुरूप पुद्गल द्रव्य की (हि-इति निश्चितम्‌) निश्चित है (वान्यन्निष्पादितम्‌ | दूसरे 
द्रव्य से नही रचा हुआ है (ततः-तस्मात्कारणात्‌) तिस कारण से (वर्णादिनिर्माणस्थ पुद्गलत्वसाधनात्‌ | 
अर्थात्‌ वर्णादि की रचना का साधन पुद्गल होने से (इदन्तु-वर्णादि) यह वर्णादि तो (पुदुगल एवं वर्णादि- 
नामप्रकृतिनिष्पादितत्वात्‌ ) पुदूगल ही है वयोकि वर्णादि नाम कमे की प्रकृतियों से ही वर्णादि को रचना 
होती है (नात्मा-चिद्रपो नहि) चैतन्य स्वरूप आत्मा से नही (वर्णाविचिद्रप. कुतो न) वर्ण आदि चंतन्य- 
स्वरूप वयो नही है ? (यतः-पस्मात्‌ हेतो:) जिस कारण से (स -भात्मा) वह आत्मा (विज्ञानघन'-विशि- 
प्टेन ज्ञानेन बोघेन, घनोनिधिड, विज्ञानस्य घनो यत्र स तथोकतः) ज्ञान से लवालबव भरा हुआ अथवा 
जिसमे विशेष ज्ञान पिण्ड पाया जाता है (ततः-वर्णादीना विज्ञानाभावात्‌ ) तिस कारण से अर्थात्‌ वर्णादि 
में विज्ञान न होने से (अन्य'-वर्णादिभिन्‍न एव) वर्णादि से जुदा ही है ॥३६॥ 


भावाय - आचार्यश्री ने प्रेरणा की है कि जो ज्ञानी जन आत्म स्वरूप तथा पर के स्वरूप को 
जानने वाले तत्त्वज्ञ पुरुष हैं। वे पुदूगल जन्य वर्णादिको से तथा कर्म जनित राग द्वेप मोहांदि विभाव 
भावों से रहित ही आत्मा को देखें जानें और श्रद्धान मे लायें। आत्मा का स्वभाव शुद्ध चतन्यहै। 
स्वभाव दृष्टि से तो सभी आत्मा शुद्ध हैं। पर्यायदृष्टि में अशुद्धता है जिसका अभाव क्रम से होते हुए 
घुद्धत्व की पूर्णोपलब्धि जीवन्मुक्त तथा सर्व कर्म विमुक्त, मुवतात्माओं में वत्तमान रहती है। ऐसा ही 
प्रत्येवः ससारी आत्मा का स्वाभाविक द्रव्य है। उसकी सम्प्राप्ति ही प्रत्येक आत्मार्थी का चरम लषध्य है । 
बहा तक पहुचने का एकमात्र साय भेदविज्ञान है। उसे जागृत करने की ओर ही ज्ञानियों का ध्यान जाना 
ताहिए। विना उसके इष्ट सिद्धि कथमपि सम्भव नहीं है । 
अब जीवो के वर्णादि का प्रतिपादन मिथ्या है यह निरुपण करते हैं-- 
घृतकुम्माभिधानेषपि कुम्भो घृतमयों न चेत्‌ । 
जीवो वर्णादिमज्जीय जल्पनेषषि न तनन्‍मयः व४०ाा 
अन्वयार्थ-- (चेत्‌) यदि (घृतकुग्भाष्तिधाने) घी का घड्ा कहने पर (अपि) भी (फुम्स.) उुस्भ- 
धडा (घृतमयः) पृतमय थी का (न) नहों (भवेत ) होता है (तहि) तो (चर्णादिमज्जीवजरपने) वर्णादि- 
गान्‌ तीव को पहने पर (अपि) भी (जोबः) जीव (तन्मयः) वर्णादिमान-वर्णादिग्प (न) नहीं (रण) 
हो सकता है । 
सं०्टो०- [चित्‌-यदि) यदि (कुम्म -रलल ) कलश (घृतमय - पूतेन आज्येन, निवृत्त पृतमण.) 
भी में वना टजा (न) सही (भदेत) होता हैं (घतकुम्भाधिषाने-पृतस्य कुम्भ हन्यभिछानेषपि न फेदस, 
अमभिधाने४पि, एत्यपिशच्दाद') थी दा घटा ऐसा गहने पर ली, झपि पद से नहीं रझ7ने पर भी (सहि) 
नो (जीव, आत्मा) दोग (तन्मय-दर्णादिमयों) वर्णादिमय उे सादि से घुपत या चर्णादे रम्मप (सहित) 


(६० ) 
नही है(क्व सति ?) किसके होने पर (वर्णेत्यादि-सुख्ध॑ प्रति वर्णादिमान्‌ अय॑ जीवः, इति सूत्रे लोकव्य॑वहारे 
च जल्पने5पि) भज्ञानी के प्रति यह जीव वर्णादिमान्‌ हैं ऐसा आगम मे तथा लोक व्यवहार मे कहने पर 
भी (यर्थव हि कस्यचिदाजस्मप्रसिद्धेक घृतकुम्भस्थ तदस्यमृण्सय कुम्भानभिन्नस्य प्रबोधनाथ योउ्यं घतकुम्भ: 
स मृण्मयो न घृतम4 इति तथा कुम्भे घृतकुम्भ इतिव्यवहार.) जसे वस्तुत किसी ऐसे मनुष्य को जो जन्म 
से ही घी का घडा जानता है। घी से अतिरिक्त मिट्टी आदि के घडे को नही जानता है। उसे समझाने 
के लिए जो यह घडा घी का है वह मिट्टी का ही है। घी का नही है, ऐसा। घड़े !मे घीका घडा 
व्यवहार होता है (तथाः्स्याज्ञानिनों लोकस्यासंसारप्रसिद्धाशुद्धजी वस्य॒ शुद्धजीवानभिज्ञस्यथ प्रबोधनाय 
यो5यं चर्णादिमान्‌ जीव. स ज्ञानमयो न वर्णादिमयह्डति तत्प्रसिद्धया जीवे वर्णादिमद्‌ व्यवहारः) ॥४०॥ 
वसे हो अनादि काल से प्रसिद्ध अतएवं अशुद्ध इस अज्ञानी जीव को जो दद्ध जीव से अपरिचित है सम- 
झाने के लिए जीव में वर्णादिमान का व्यवहार होता है ॥७०॥ 
भावार्थ -व्यवहार तो व्यवहार हो है। अपने मे वह पूर्णतया समीचीन है। लोकव्यवहार मे 
उसकी प्रधानता है । विना उसके लोक व्यवहार चलना कठिन ही नही प्रत्युत असम्भव है। शारत्र मे भी 
अज्ञानी जनो-जो आत्मा के स्वरूप से बिल्कुल ही अप्रतिबुद्ध हैं-को समीचीन रूप से आत्मा के स्वरूप 
को समझाने के हेतु व्यवहार का आश्रय-सहारा लेना पडता है इसी आशय को हृदयगम कर जीव को 
जो स्वभावत वर्णादिमान नही है--वर्णादिमान्‌ कहा जाता है पर यह कथन पारमार्थिक-वास्तविक नही 
है अर्थात्‌ जीव वर्णादिमान्‌ कदने पर भी वर्णादिरूप नही है क्योकि जीव के स्वरूपास्तित्व मे वर्णादि की 
अस्तिता त्रिकाल बाधित है | जैसे घडे के साथ घी का सम्बन्ध होने पर घडा, घी का घडा कहा जाता है 
परन्तु घडा घी का नही होता ॥४०॥ 
अब जीव मे वर्णादि तथा रागादि कुछ भी नही है तो जीव क्या है ऐसा प्रशइत होने पर उत्तर देते हैं-- 
अ्रनाथ्नन्तमचल॑ स्वसंवेद्यसिद स्फुटस । 
जीवः स्वयं तु चतन्य मुच्चेइचकचकायते ,॥४९१॥ 
अन्वया्-- (तु/ निश्चय से (अनादि) आदि-उत्पत्ति से रहित (अनन्तम्‌) विनाश शून्य (अचलम्‌ ) 
क्षणनश्व रता से रहित (स्वसवेद्यम्‌) अपने द्वारा ही जानने के योग्य (स्फुटम्‌ ) स्पष्ट-ज्ञायक स्वभाव से प्रकाश 
मान (इदस्‌) यह (चेतस्यम्‌) ज्ञानदर्शनरूप चेतना वाला (उच्चे:) सर्वेश्रेष्ठ रूप से (यत्‌) जो चकचकायते)) 
चकचक्ति हो रहा है (इदम ) यह (स्वयम्‌) स्वत -स्वभावसिद्ध परनिरपेक्ष (जीव') जीव (अस्ति) है। 
स० टी ०--(इदम्‌-प्रत्यक्षम ) यह प्रत्यक्ष (चेतन्य-चेतनत्वम्‌) चैतन्य (स्वयम्‌-स्वतः-पुद्गलाद्नपेक्ष- 
व्वेन) स्वभाव से-पुदूगल आदि की अपेक्षा न रखने से (तु-इतिनिश्चितम्‌) तु यह अव्यय निश्चित अर्थ में 
प्रयुत हुआ है अर्थात्‌ निश्चय से (जीव -आत्मा) आत्मा (चेतन्यमन्तरेण अन्यस्थानुपलभ्यमानत्वात्‌ ) 
चैतन्य के बिना अन्य की उपलब्धि न होने से (उच्चै-सकलश्रेष्ठत्वात्‌) सब मे उत्तम होने से ऊँचा (चक- 
चकायते-चाकचकक्‍्यतया शोभते) चकचकित रूप से शोभमान है (किम्भूतस्‌ ?) कैसा (अनादि-कदानिदपि 


(६१ ) 
तस्पोत्पत्तेरभावा त्‌) अनादि अर्थात्‌ कभी भी उसकी उत्पत्ति न होने से (अनन्तं-अच्तातिक्रान्तम्‌-विनाश- 
रहितत्वात्‌) विनाश रहित होने से अनन्त (अनादि-निधनत्वे तह कौदृशम्‌ ?) तो अनादि निधन होने से फिर 
कैसा ? (अचलं-विनाशरहिंतत्वात्‌) विनाश रहित होने से-अचल, (तहास्तोति कं ज्ञायते)/ तो ऐसा कैसे 
जाता जाय । (स्वसवेद्यम्‌-अहं सुखी, ढ़ 'ख्यहमित्यादिरूप स्वस वेदनप्रत्यक्षम) मै सुखी मैं दु खी इत्यादि रूप 
स्वआत्मा का प्रत्यक्ष होने से जाना जाता है (स्फुट-व्यक्तं, धर्माधर्मादि द्रव्याणामचेतनत्वेनास्फुटत्वात) 
व्यक्त अर्थात्‌ धर्म आदि द्रव्य अचेतन-जड होने से अस्फुट हैं । 
भावार्थ--जीव स्वभाव सिद्ध पदार्थ है। इसका प्रारम्भ और अन्त नही है क्योकि यह अनादि 
निधन है। इसका प्रत्यक्षीकरण स्वानुभव से ही होता है। अन्य किसी को सहायता इसमे कार्यकारिणी 
नही है क्योकि स्वानुभूति सदा स्वापेक्ष ही होती है। यह अपने ज्ञान के प्रकाश से न केवल अपना ही 
प्रकाश करता है किन्तु त्रिलोकवर्ती अनन्ताननन्‍्त चेतन और अचेतन सभी पदार्थों को भी प्रकोशित करने 
का स्वभाव रखता है। जो इसका खास गुण है। इसी गुण के कारण ही यह सर्वोपरि प्रकाशमान है । 
इसमे परपदार्थकृत चञ्चलता रज्चमात्र भी नही है अतएव यह पूर्ण रूप से निश्चित है । 
अब जीव तत्त्व का आलम्बन करते हैं-- 
वर्राय: सहितस्तथा विरहितो द्वधास्त्यजीबोयंतो 
नामुतेत्वमुपास्यपध्यति जगज्जीवस्थ तत्त्व ततः । 
इत्यालोच्य विवेचर्कः सम्रुचितं नाव्याप्यतिव्यापि वा 
व्यक्त व्यन्रिजतजीवतत्त्वमचलं चेतन्यमालंव्यताम ॥४२॥ 


अन्वयार्थ--(यतः) जिस कारण से (अजोबः) अजीव तत्त्व (द्वेधा) दो प्रकार का (अस्ति) है उनमे 
पहला (वर्णद्यिः) वर्ण आदि से (सहितः) युक्त (तथा) और दूसरा (विरहितः) वर्णादि से रहित (ततः) 
तिस कारण से (जगत्‌) जगत्‌ के प्राणो (अमूतंत्वं) अमूर्तेता को (उपास्य) लेकर-अर्थात्‌ अमू्तंता रूप 
लक्षण से (जीवस्थ) जीव के (तत्त्वस) असली स्वरूप को (न) नही (पश्यन्ति) देख सकता (इति) ऐसा 
(आलोच्य) पूर्वापर विचार करके (विवेचक ) जीवतत्त्व के स्वरूप को विवेचन करने वाले तत्त्वज्ञ पुरुष 
(अव्यापि) अव्याप्ति (बा) और (अतिव्याषि) अतिव्याप्ति से (व) रहित (समुचितम्‌) समीचीन- 
निर्दोष (व्यक्तम्‌) स्पष्ट (व्यग्जितजीव-तत्त्वम्‌) जीव के असली स्वरूप को प्रकाशित करने वाले (अच- 
लमृ्‌) सदा विद्यमान (चेतन्यम्‌) चेतन्‍्य का (आलम्ब्यताम्‌) आलम्वन करें । 


सं० टोका--(ततः-तस्मात्‌ कारणात्‌) तिस कारण से (जगत्‌-गच्छति जानातीतिजगत) जगत्‌-जानने 
वाला जीव लोक (झुतिगसोर्थे च॒ इति व्विप्‌) इस सूत्र से विवप्‌ प्रत्यय गम धातु से ज्ञान अ्थ मे हुआ है 
(ज्ञानवत्प्राणिसमूहः) ज्ञानवान्‌ प्राणियों का समुदाय (असूतंत्वम्‌-मृतंत्वरहितम्‌) मूर्तता रहित-अमूर्तता का 
(उपास्य-भाशित्य) आश्रय करके (जीवस्यथ, आत्मन*) जीव-भआत्मा के (तत्त्वमू-स्वरूपस्‌ ) स्वरूप को (पश्य- 


(६२ ) 


ति-भवलोकयत्ति) देखता है-अवलोकन करता है परतु(नहि यद्यदमूर्त तत्तज्जीवंतत्त्वसिति जीवेनामूत॑त्वस्थ 
व्याप्त्यभादात्‌ ) जो जो अमूर्त है वह वह जीव का स्वरूप नहीं हो सकता क्योकि अमूर्तता के साथ जीव 
की व्याप्ती नही है। (कुत ?) किस कारण से (यतः यस्मात्‌ कारणात्‌) जिस कारण से (अजीव -अजीव 
पदार्थ ) अजीब पदार्थ (हधा-द्विप्रकार:) दो प्रकार का (अस्ति-वर्तते) है। (एकोभेदः) एक-पहला भेद 
वर्णाद्य:-रूप, गन्ध, रस, स्पर्शाद्. सहित:युक्तः परमाण्वादि पुद्गलपिण्डाना वर्णात्मकत्वेन मृतेत्वात्‌) रूप, 
गन्ध, रस और स्पश आदि से सहित क्योकि परमाणु आदि के पुद्गलपिण्ड वर्णात्मक होने से मूर्त हैं। 
(तथा-तेनेवप्रकारेण द्वितीयोभेद') उसी प्रकार से दूसरा भेद (तैविरहितः) उन उक्त वर्णादियों से रहित 
(धर्माधर्भसाकाशकालाना वर्णादिरहितत्वेनामू्तत्वात्‌ू) धर्म, अधमें, आकाश और काल वर्णादि से रहित 
होने के कारण अमूते है (इति-अमुना प्रकारेण) इस प्रकार से (अमृतंत्वं-जीवस्वरूप न) जीव का स्वरूप 
अमूर्तता नही है। (आलोच्य-निश्चित्य) निश्चय करके (आलस्ब्यताम्‌-सेव्यताम्‌) आलम्वन करो-- 
सेवन करो (किम्‌ ?) क्या ? (चंतन्यं-चेतनत्वम्‌) चैतन्य-चेतनता (व्यजित-जीवतत्त्वम--व्यजितम्‌ जीवस्य- 
स्वरूप येन तत्‌ ) व्यजित-प्रकट कर दिया है जीव के स्वरूप को जिसने (अचलं-परलक्ष्येडभावाच्चचलता रहि- 
तम्‌) पर लक्ष्य-पर पदार्थ-मे जीव का अभाव होने से चज्चलता रहित (समुचित-सम्यक्‌ प्रकारेण तत्नोचित 
युक्‍्तम्‌) भलो भाति उससे युक्त (लक्षणस्य त्रीणि दृषणानि-अव्याप्त्यतिव्याप्त्यसम्भवरूपाणि) लक्षण के 
तीन दोष हैं--१ अव्याप्ति २ अतिब्याप्ति ३ असम्भव से रहित। (तत्नाव्यापि नैतल्लक्षणं स्वलक्ष्ये जीवे 
सर्वत्र विद्यमानत्वात्‌) जीव का यह चेतन्य लक्षण अपने लक्ष्यभुत सभी जीवों मे पाया जाता है। (गोः 
शायलेयत्ववदव्यापि न च) अतएवं गो के शावलेयत्व की तरह अव्याप्ति दोष से दृषित नही है अर्थात्‌ 
यदि गो का लक्षण शावलेयत्व-चितकबरापन किया जाय तो वह सिर्फ चितक4री गायो मे ही घटित 
होगा अन्य श्वेत काली नीली आदि गायो मे नहीं पाया जायगा। अत गो का यह शावलेयत्व लक्षण 
अव्याप्ति दोष से दूषित है किन्तु जीव का चैतन्य लक्षण जीवमात्र मे उपलब्ध होने से सल्लक्षण है। 
अर्थात्‌ अव्याप्ति दोष से दूषित नही है। 

(वा-पुन. अतिव्यापि न च स्वलक्ष्य जीवलक्षणं विहायान्यत्र गोः पशुत्ववद्धि्रमानत्वाभावात्‌) और 
जीव का उक्त चैतन्य लक्षण अपने लक्ष्यभूत जीव को छोडकर अन्य किसी भी द्रव्य में नही पाया जाता 
है। जैसे गो का 'पशुत्व' लक्षण गो को छोड कर अद्व आदि मे पाया जाने से अतिव्याप्ति दोष से दुष्ट 
है वैसा जीव का चेतन्य लक्षण अतिव्याप्ति दोष से दृषित नही है क्योकि वह जीव से भिन्‍न में विद्यमान 
है ही नही । (पुनः-गव्येकशफत्ववदसम्भव च न ) और जीव का उक्त लक्षण गो मे एक शफत्व की तरह 
असम्भव भी नही हैं (यत ) क्योकि (व्यक्त तत्नैव तत्न सर्वन्नेव विद्यमानत्वात्‌) इलोकस्थ व्यक्त पद से 
उक्त वह चैतन्य लक्षण स्पष्ट रूप से उन सभी जीवों मे उपलब्ध होता है। (अथवा समुचितपदेनासर्भव 
परिहार ) अथवा इलोक मे कहे हुए समुचित पद से असम्भव दोष का परिहार हो जाता है। अर्थात्‌ जैसे 
गो का लक्षण एक शफ वाला किया जाय तो वह एक शफ किसी भी गाय में सम्भव नहीं है अतएव 


'( ६३ ) 


गो का उक्त लक्षण असम्भव दोष से दूषित है। वैसे ही जीव का चेतन्य लक्षण जीव मात्र मे त्रिकाल 
अबाधित होने से असम्भव दोष से दूषित नही है अतएव सुलक्षण है। इस प्रकार से जीव का चैतन्य लक्षण 
अव्याप्ति, अतिव्याप्ति और असम्भव इन तीनो दोषो से शून्य होने के कारण समीचीन लक्षण है। बस 
इसी लक्षण से लक्षित जीव को पुद्गलादि जड पदार्थों से सर्वथा स्वरूप भेद से भिन्‍त मानकर श्रद्धान ज्ञान 
और आच रण में लाने की समुचित चेष्टा करनी चाहिए । 
भावार्थ -किसी भी वस्तु के लक्षण मे तीन दोष नही होना चाहिए अव्याप्ति, अतिव्याप्ति और 
असम्भव । आत्मा का लक्षण अमूर्तिक करने पर अतिव्याप्ति दोष आयेगा क्योकि धर्म-अधर्म आकाश काल 
भी अमूर्तिक है। अगर रागादिक आत्मा का लक्षण करे तो अव्याप्ति दोष आयेगा कारण सिद्धो में 
अरहनो मे रागादि नही है और मूरतिक लक्षण करने पर असम्भव दोष आयेगा इसलिए आत्मा को पह- 
चान तो आत्मा के चैतन्य लक्षण द्वारा ही की जाती है जो मात्र आत्मा मे तो है और किसी मे नही मिल 
सकता । उसी चैतन्य चिह्न के द्वारा आत्मा की पहचान करो। 
अब जीव और अजीव को भिन्‍नता अनुभव मे क॑से आती है यह बताते है-- 
जीवादजीवमितिलक्षणतो विभिन्‍न ज्ञानोजनोइनुभवति स्वयपमुल्लसन्तस्‌ । 
प्रज्ञानिनों निरवर्षिप्रविजुस्भितो5यं मोहस्तु तत्कयमहों बत नावटीति ॥४३॥। 
अन्वयार्थे -(इति) पूर्वोत्तित प्रकार से (ज्ञानी) जातवान्‌ (जनः) मनुष्य (स्वयं) स्वत खुद-ब-खुद 
(उल्लसन्तम्‌) शोभायमान (जीवातू) जीव से (लक्षणत.) लक्षण के कारण (अजीवम ) अजीव-पुद्गलादि 
जड पदार्थ को (विभिन्‍न) सर्वेथा भिन्‍न (अनुभवत्ति) अनुभव करता है, अर्थात्‌ जानता है मानता है। (तु) 
विन्तु- (वतत) खेद है (अहो) और आइशचये है कि (निरवधि) अमर्यादा रूप से (प्रविजम्भितः) अत्यन्त 
वृद्धि को प्राप्त हुआ (अयम्‌) यह (मोहः) मोह-अज्ञात अर्थात्‌ पर के साथ एकत्वपना (कथम्‌) केसे-क्यो-- 
(अज्ञानिनः) भेद ज्ञान से रहित प्राणियों को (नानटीति) बार-बार अथवा अतिशय रूप से नचा रहा है । 
सं० टी० -(इति-चेतनत्वाचेतनत्वयो भिशन्तत्वकथनिन) चेतन और अचेतन के भेद का निरूपण 
करने से (अनुरूवति-निश्चिनोति, अनुभवविषय करोतीत्यर्थ') निश्चय करता है अर्थात्‌ अनुभव में लाता 
है (क ?) कौन (ज्ञानी-भेदविज्ञानयुकत') जीव तथा अजीव के भेद को जानने वाला (जनः-भव्यलोक'") 
भव्य जीव (लक्षणत -असाधारणधर्मत*) असाधारण धर्म से (जीवात्‌ू-आत्मन') जीव-आत्मा से (अजीव॑ं- 
धर्मादि-द्वव्यम्‌ )धर्म, अधर्मं, आकाश और काल (विभिन्‍नम्‌-अतिरिक्तम्‌ )सवेथा पृथक है (कीद्श-अजीवम ?) 
कसे अजीव को (स्वयम्‌-अचेतन्यस्वरूपेण) अचेतन रूप से (उल्लसन्तम्‌-ऊ्ध्वं विलसन्‍्तम्‌) अतिशय प्रकाश- 
मान है (वतइति खेंदे) वत्त यह खेद वाचक अव्यय है अर्थात्‌ खेद है (तत्‌-तस्मात, जीवाजीवयो , परस्पर 
भिन्‍्नत्वात्‌) जीव और अजोव के आपस मे भिन्‍नता होने से (अयम्‌-मोह. -पुद्गलात्मक मोहनीय राग- 
हेषात्मकं च कर्म ) यह मोह-पुद्गल रूप मोहनीय कर्म अर्थात्‌ द्रव्यकर्म तथा राग द्वेष रूप भाव कर्म (अहो- 
इति आश्चयें) अहो यह आइचये अर्थ का वाचक अव्यय है अर्थात्‌ आइचर्य है (कर्य-केन प्रकारेण-) किस 


( ६४ ) 
प्रकार से ( (नानदीति-अत्यर्थ नाटयति न कथमपि, तयो: परस्पर भिन्‍नत्वसाधनात्‌) अत्यन्त रूप से नचाता 
है अर्थात्‌ किसी भी प्रकार से नही नचाता है क्योंकि जीव और अजीव में आपस मे भिन्‍नता सिद्ध है 
(किम्भूतोमोह' 2) कैसा मोह ? (अज्ञानिन:-भेदआान रहितस्थ मृढ़प्राणिनः) अज्ञानी-भेद विज्ञान से श्त्य-- 
अर्थात्‌ मू्खे प्राणी के (निरेत्यादि मर्यादारहितत्वेन व्याप्त; अज्ञानिनस्तनमयत्वात्‌) भमर्यादित रूप से 
व्याप्त है अर्थात्‌ अज्ञानी का मोह अनन्त है क्योकि अज्ञानी मोह मय होता है ॥४३॥ 
भावार्थ जीव के चेतन्य लक्षण से अजीव का लक्षण जडता सर्वथा भिन्‍न है मर्थात्‌ अजीव जड़ है 
अचेतन है अतएव वह जीव से त्रिकाल भिन्‍त है यह ज्ञानी के ज्ञान मे प्रति समय प्रतिभासित होता रहता 
है। यह बडे आइचय और खेद का विषय है कि अज्ञाती-जीव और अजीव मे पार्थक्य का निर्णय नही कर 
पाता है उसका मोह प्रति क्षण वृद्धिद्भत होता है जो उसे अज्ञान के चक्र मे चलाता रहता है। 
अब अविवेकपूर्ण नाटक मे पुद्गल की प्रधानता बताते हैं-- 
भ्रस्सिन्ननादिनि सहत्यविवेकनादये वर्णाविमान्नटति पृदूगल एवं नान्‍्यः । 
रागादि पुदूगल विकार चिरुद्धशुद्ध चेतन्यधातुमय मुतिरयं च जीवः ७४४७ 


अन्वयार्थ --(अस्मिनू) इस (अनादिनि) अनादि काल से प्रचलित (मह॒ति) महान्‌ (अविवेकनादये) 
अज्ञान रूप नाटक मे (वर्णादिमान्‌ ) वर्ण, गन्ध, रस तथा स्पर्श वाला (प्रुदूगलः) पुद्गल-परमाणु 
एव स्कन्धरूप जड पदार्थ (एव) ही (नट॒ति) नृत्य कर रहा है--नाच रहा है। (अन्य ) अन्य कोई 
(न) नहीं (च) क्योकि (अयमृ) यह (जीवः) जीव (रागादि पुदूगल विकार विरुद्ध शुद्ध चेतन्य- 
धातुमय मसतिः) रागादि पुदूगल के विकारो से विपरीत शुद्ध-निर्मेल चेतन्य धातुरूप मूत्ति वाला 
(अस्ति) है । 

स० टीका--(नठति नृत्यं करोति, नारकादिपर्याय सूक्ष्म स्थूलादिरूप भवतीत्यर्थः) नृत्य करता है 
अर्थात्‌ नारक आदि सूक्ष्म तथा स्थूल आदि रूप को धारण करता है। (कः 7) कौन ? (पुद्गलः, वर्ग 
बर्गेणास्पर्धक गुणहान्यादिरूप: ) वर्ग, वर्गंणा, स्पर्धक, ग्रुण हानि आदि रूप पुदूगल (एव-निश्चयेन) निश्चय 
से (किम्मृूतः ?) कैसा (वर्णादिमान्‌, वर्णोरूप॑ं स एवं आदियेस्य स्पशेरस गन्धादेः, स वर्णादिः विद्यते यस्य 
सः, “स्पर्शरसगन्धवर्णवन्त. पुदूगला:”-इतिवचनात्‌) जिसके आदि मे वर्ण है ऐसे स्पर्श रस गन्ध आदि 
जिसमे विद्यमान हैं वह वर्णादिमान अर्थात्‌ पुदगल कहा जाता है। क्योकि स्पर्श रस गन्धवर्ण वाले पुदुगल हैं 
ऐसा आगम का वचन है। (क्व ?) कहा (अस्मिन्‌ जगत्प्रसिद्धे) इस लोक मे प्रसिद्ध है (अविवेक नादये भेद 
अहमस्येति लक्षणो5विवेक. तथाचोक्‍तं-'चिदचचिदत्त्वेप रतत्त्वे विवेकस्तद्विवेचनसिति तद्विपरीतो5विवेक स एव 
नादय लास्यं तस्मिन्‌) यह मेरा है मैं इसका हूँ यह्‌ अविवेक स्वरूप है इसी प्रकार से कहा भी है कि चेतन 
और अचेतन इन दोनो तत्वों का विवेचन करना विवेक कहलाता है उस विवेक से विपरीत का नाम 
अविवेक है अर्थात्‌ दोनो तत्त्वो को एक मानना ही अविवेक है उसी अविवेक रूप नृत्य में (किम्भूते ?) 
कैसे (अनादिनि-आदिरहिते) आदि-प्रारम्भ-शुरुआत से छून्‍्य (पुनः किम्मूते ?) फिर कैसे (सहति-आससार 


(६५ ) 
जीव व्याप्तत्वात) जब से संसार है तब से जीव के साथ व्याप्त होने से महान्‌ (चेतिभिस्तप्रक्मे) यह 
अव्यय भिसन क्रम का वाचक है (अन्य -अजीवाड्िन्नः) अजीव से भिन्‍न (अयं जीव आत्मा) यह आत्मा 
(न नठ॒ति) नही नृत्य करता है (कुतः ?) कंसे (हेतु गर्भितविशेषणण दर्शयति-राग्रेत्यादि:-रागो-रतिः, 
आदि शब्दात, हेषमोहाध्यवसायादयः ते च ते पुदुगलानां विकाराश्च विकृतय' तेभ्योविरुद्ध विपरीतस्वरूप- 
त्वाज्टून्न तच्च तत्‌ शुद्धं-द्रव्यभावनोकमंर हित चेतन्यं च तदेव धातु -द्रव्यविशेषः अथवा दधातिस्वगुण 
पर्यायनितिधातु:-ज्ञानशक्ति तेन निव त्तामूतिलक्षणया स्वरूपं यस्थ स ) अब हेतु गर्भित विशेषण को 
दिखाते है राग इत्यादि राग अर्थात्‌ रति, आदि शब्द से द्ेष मोह अध्यवसाय आदि वे ही हुए पुदुगल के 
विकार उनसे विरुद्ध अर्थात्‌ जीव से विपरीत स्वरूप होने के कारण, द्रव्यकर्म नोकर्म तथा भावकर्म से 
रहित जो चेतन्य वही हुआ धातु-द्रव्यविशेष अथवा जो निजग्रुण और पर्यायो को धारण करता है वह धातु 
कहा जाता है अर्थात्‌ ज्ञानशक्ति उससे लक्षण शक्ति द्वारा जिसके स्वरूप का निर्माण होता है इसलिये । 
भावाये--प्रत्येक ससारी आत्मा अनादि काल से अविवेक-स्वपर भेद विज्ञान के अभाव से ही 
चोरासी लाख योनियो मे परिपत्रमण रूप नाटक करता हुआ ससारी बन रहा है यह एकमात्र अपने 
स्वभाव को नही जानने का ही दुष्फल है। जब अज्ञान का स्थान ज्ञान-स्वपरविवेक-ग्रहण करता है तब 
ज्ञानी जीव अपनी स्वाभाविक ज्ञान शक्ति से इस निष्कर्ष पर पहुचता है कि इस ससार मे ससरणकर्तता 
एकमात्र रूपी पुदुगल ही है अज्ञानी जीव स्वस्वरूप से च्युत हो पर वस्तु को ही निजरूप से स्वीकार करने 
लगता है नतीजा यह होता है कि यह अपने अस्तित्व को पर मे ही विलीन कर अनन्त ससारी हो विविध 
यातनाओ से उत्पीडित एवं त्रस्त रहता है इसकी यह दशा उस मृग के समान है जो मगमरीचिका मे जल 
की बुद्धि से इतस्त परिभ्रमण करता हुआ दु ख का ही पात्र बना रहते है। यदि वह मृग-मृगम रीचिका 
में जलत्व बुद्धि का त्याग कर दे तो तत्क्षण सुखी हो सकता है। इससे यह निचोड सहज ही मे निकल 
आता है कि विपर्यय बुद्धि ही दुख का मूल है। अस्तु ज्ञानी-आत्मस्वरूप एवं पर स्वरूप का ज्ञाता जब 
निज मे निज का निज के द्वारा निरीक्षण करता है तब वह देखता है कि मेरे मे रागादि भाव निमित्तज है 
सहज नही यदि वे सहज स्वभाव होते तो शुद्ध पर्यायापन्‍न सिद्धों मे भी उपलब्ध होते जब सिद्धों मे उनकी 
अनुपलब्धि है तब कहना पडता है कि वे आत्मा के स्वभाव भाव नही है प्रत्युत्त नैमित्तिक विभाव भाव 
ही है निमित्त के अभाव में उनका भो अभाव हो ही जाता है अतएवं निमित्तभूत पुदूगल ही नाटक करने 
वाला है जीव नही | जीव तो स्वभावतः शुद्ध है। शुद्ध का नाटक कैसा ? 
अब भेद ज्ञान का अन्तिम सुफल बताते हैं-- 

इत्य ज्ञानक्र्चकलनापाटन॑ नाठयित्वा 

जीवाजीवोी स्फुटविघटन नेच यावत्प्रयातः । 

विश्व व्याप्प प्रसभविकसद व्यक्तचिन्मान्नशकत्या 

ज्ञातृ द्रव्य स्वयमतिरतात्तावदुच्चेइचकाशे ॥४५॥ 


( ६६ ) 


अन्व॒यार्थ--(इत्थम्‌) इस प्रकार से--अर्थात्‌ पुदूगल ही नाटक करने वाला है जीव नही इस कथन 
से (ज्ञानक्रकच कलनापाटनम्‌) ज्ञान-भेदज्ञान रूप करोत के ग्रहण की चतुराई से (जीवाजीवी) जीव और 
अजीव को (नाटयित्वा) नचा करके (यावत्‌ ) जब तक वे दोनो (स्फुट विधटनम्‌) स्पष्ट रूप से प्थकता 
को (नैव) नही (प्रयातः) प्राप्त करते । (तावत्‌) तब तक ([ज्ञातृ) ज्ञाता (द्रव्यम) द्रव्य अर्थात्‌ ज्ञात्ाद्रष्टा 
स्वभाववान्‌ आत्मा (प्रसभ विकसत्‌) अतिशय रूप से विकास को प्राप्त होता हुआ (व्यक्तचिन्मात्र 
शक्त्या) प्रकटरूप चेतन्य स्वरूप शक्ति से (विश्व) जगत्‌ को (व्याप्य) व्याप्त करके (स्वयम्‌) स्वत अपने 
आप (अतिरसात्‌) रस की अधिकता से (उच्च ) सर्वोपरि (चकाशें) शोभित हो उठता है। 


सं० टोका - (तावतू्‌-तावत्कालपयन्तम) तब तक (सज्ञातृद्रव्यं-ज्ञायकद्रव्यम्‌) ज्ञायक आत्मद्रव्य 
(स्वयं-स्वभावादेव) स्वभाव से ही (अतिरसात्‌-रसातिशयत ) रस की अधिकता से (उच्च -ऊध्वेंम) ऊपर 
(चकाशे-शुशुभे ) शोभित रहता है। (किम्भूतम्‌ ?) कसा (प्रसभ विकसत्‌-अत्यर्थ विकासं गच्छत्‌) अत्यन्त 
विकास को प्राप्त होता हुआ (कया ?) किसके द्वारा (व्यक्तेत्यादि-चिन्मात्रस्य-ज्ञानमात्रस्यशकिति अविभा- 
गप्रतिच्छेदसम्‌ हु , व्यकताचासो चिस्मात्नशक्तिश्च तया) विकसित ज्ञानमात्र के अविभाग प्रतिच्छेद समूह 
के द्वारा (कि कृत्वा) वया करके (विश्य॑-जगत ) जगत्‌ को (व्याप्य-परिच्छत्येत्यर्थ ) व्याप्त करके अर्थात्‌ 
पूर्ण रूप से जान करके (यावत्‌-यावत्पर्यन्तम्‌) जब तक (नंवप्रयात -निश्चयेन न प्राप्नुतः)) निश्चय रूप से 
नही प्राप्त होते (किम ?) क्‍या (स्फुट विघटन-सफुटं-व्यक्तं-विघटन-पृथग्भवनम्‌) स्पष्ट रूप से पृथक्‌ 
होना (कौ !) कौन दो (जीवाजीवौ-जीवः-आत्मा चेतन:, अजीवः-अचेतन -कर्मंपुद्गलादिः, इन्द्रः तो) जीव 
और अजीव को अर्थात्‌ आत्मा तथा अनात्मा-पुद्गलादि कर्म परमाणुओ को (किक्ृत्वा ?) क्‍या करके 
(त्थम्‌ पूर्वोक्त प्रकारेण, पुद्गलस्येव नर्तेनादिकथनलक्षणेन,) पूर्व मे कहे अनुसार बर्थात्‌ पुदुंगल ही 
नृत्यादि का करने वाला है जीव नही इस कथन से (नाठयित्वा-नृत्यविषय कृत्वा, इतस्ततश्चालयित्वेति- 
यावत्‌) नृत्य कराके अर्थात्‌ इधर-उधर चला के (किम्‌ ?) क्‍या [चझ्ञानेत्यादि -ज्ञान-शुद्धात्मज्ञान, तदेव 
ऋकच. करपशच्न॑ “क्रकचो5स्त्री करपत्रस्यथात्‌' इत्यमर., तस्थ कलना-ग्रहण तस्या. पाठनं पदुत्व-तत्पदुत्व 
जोवाजीवयोमरंध्ये छृत्वेत्यर्थ ) शुद्धात्मा ज्ञानहप करोत के ग्रहण की चतुराई को जीव ओर अजीव के बीच 
मे करके यहा क्रकच शब्द करपन्न-अर्थात्‌ करोत का वाचक है ऐसा अमर कोष से स्थुट है । (तावतू) तब 
तक (ज्ञात) ज्ञाता जानने वाला (वद्रव्यम॒) द्रव्य अर्थात्‌ जीव द्रव्य (समय-समय प्रति अधिकतया अचकात्‌ 
यावन्निश्शेषबन्धध्वसो न याति तस्मिन्‌ ऊृते अधिकतया प्रतिभासना भावात्तस्थ- स्वस्वरूपे5वस्थानात्‌ 
कृतकृत्यत्वादिति तात्पयम्‌) प्रति समय उत्तरोत्तर अधिकता से तब तक शोभित होता रहता है जब तक 
पूर्णरूप से बन्ध का विनाश नही हो जाता । बन्ध का पूर्ण विनाश होने पर तो उत्तरोत्तर अधिकता का 
अभाव हो जाता है क्योकि अःत्मा कृतकृत्य होने से अपने निजस्वरूप मे स्थित हो जाता है ऐसा तात्पयर्थि 


समझना चाहिए ॥४४॥ 
भावायें - सम्यग्दृष्टि आत्म ज्ञान रूप करोत से जीव अजीव को प्रथक्‌ करने में उद्यमशील 


(६७) 

रहता है लेकिन जब तक वह पूर्णरूपेण अजीव को आत्मा से पृथक्‌ नही कर देता तब तक वह श्रुत ज्ञान 
से आत्मा के स्वरूप को पर पुद्गलादि से पृथक जानता हुआ आत्म स्वरूप को पूर्णतया प्राप्त करने के 
हेतु उद्यमशील बना रहता है ओर जब वह॒अपने ही प्रबल पुरुषार्थ से ज्ञानावरणादि घातक कर्मों का 
विनाश कर केवल ज्ञान प्राप्त कर लेता है तब वह पूर्णरूप से प्रत्यक्ष आत्मा का एवं सकल चराचर 
पदार्थों का ज्ञाता होकर लोक शिरोमणि बन जाता है। अर्थात्‌ कतक्ृत्य हो जाता है यही कृततकृत्यतापूर्ण 
स्थिरता की जननी है और इसका जनक पूर्वोक्त भेद विज्ञान है। भेद विज्ञान के बिना क्ृतकृत्यता नही 
आ सकती और कतक्ृत्यता आये बिना पूर्ण स्थिरता कथमपि सम्भव नही है ऐसा जान कर प्रत्येक कृत- 
कृत्येच्छ को भेदविज्ञान की ओर अग्नसर होना चाहिए यह इसका तात्पर्याथ है ॥४५॥ 

व्याख्यानमिर्द जयतादात्मविकाशि प्रकृष्ट निजसानम्‌ । 

शुभचन्द्रयतिव्यकतं॑ शुद्धार्थ समयसारपच्यस्यथ ॥१॥ 

अन्वयायें - (शुभचन्द्रयतिव्यक्तम्‌ ) शुभचन्द्र मुनि के द्वारा प्रकट किया हुआ (आत्मविकाशिप्रकृष्ट 
निजसानस्‌ ) आत्मा के विकास से उत्कृष्ट परिमाण को प्राप्त (शुद्धार्थभू) निर्दोष अर्थ से सहित (समय- 
सार पद्चस्थ) समयसार के पद्यो का (इदसृ) यह (व्याख्यानम्‌) व्याख्यान (जयतात्‌) जयवान-सर्वश्रेष्ठ हो । 
(इति समयसारपचस्य परमाध्यात्मतरज़िणीनासधेयस्प व्याख्याया प्रथमो5ड्धू: समाप्तः) 
इति परमाध्यात्म तरज्जिणी नामक समयसार के पद्मों की व्याख्या मे यह पहला अद्धू समाप्त हुआ ' 


४ 


द्वितीयो5ड्धू:-प्रार भ्यते 
कर्ता कर्म अधिकार 


सर्वे प्रथम ज्ञान की महिमा का वर्णन करते हैं-- 
एकः कर्ता चिवह॒मिहसे कर्म फोपादयो5सी इत्यज्ञानां शसयबधितः कतृ-कर्मंप्रवत्तिम्‌ । 
ज्ञानज्योतिः स्फूरति परमोदात्तमन्त्यन्तधीरं साक्षात्कुवं झिरुपधिपृथरद्रव्यनिर्भा सिविश्वम्‌ ११ 
अन्वयार्थें--(इह) इस लोक मे (चित्‌) चैतन्य स्वरूप (अहम) मैं (एकः) एक (कर्ता) कर्ता- 
करने वाला (अस्तमि) हूँ (अम्ी) ये (कोपादयः) क्रोध आदि (मे) मेरे (कर्म) कर्म हैं (इति) इस प्रकार 
की (अज्ञानाम्‌) अज्ञानियो की (कत्‌ कर्म प्रवृत्तिमू) कर्ता और कर्म की प्रवृत्ति को (अभित.) सब तरफ से 


(शमयत्‌ ) शान्त करता हुआ, (परमोदात्तम्‌) अत्यन्त विशाल अर्थात्‌ अनन्त, (अत्यन्त घीरभ) अतिशय 
रूप से निश्चल, (निस्पधि) सर्वे उपाधियो-आकुलताओ से रहित, (पूृथक्‌) भिन्न-भिन्न (द्रव्यनिर्भासि) 


( ६८) 
द्रव्यो के स्वरूष को प्रकाशित करने वाला, (विश्वम्‌) लोक और अलोक को (साक्षात्कुर्नत्‌) प्रत्यक्ष करने 
वाला 'ज्ञानज्योति.) ज्ञान का प्रकाश-अखण्ड तेज (स्फुरति) स्फुरायमान-प्रकाशमान होता है । 
सं० टीका - (स्फुरति-द्योतते) प्रकाशित होता है (किम्‌ ?) क्‍या ? [ज्ञानज्योति -बोधतेजः) ज्ञान 
का तेज (पृथक्‌-समस्त द्रव्येश्यो भिन्‍तस्‌) सर्व द्वव्यों से भिन्‍न (किम्भूतम) कैसा (परमोदात्तम्‌-परम- 
उत्कृष्ट सर्वेद्रव्य विकाशकत्वात्‌-अथवा परा-उत्कृष्ठा सा लक्ष्मी, / गैनन्‍त चतुष्टयलक्षणा यस्य तत्परम तच्च 
तदुदात्त-उत्कृष्ट च तत्‌) सभी द्रव्यो का प्रकाशक होने से उत्कृष्ट अथवा अनन्त चतुष्टयरूप उत्कृष्ट 
लक्ष्मी से व्याप्त (पुनः) गौर (अत्यन्तधोरम्‌-अतिशयेन धीर॑ निष्कम्पम्‌, धीर्घारणा तां जगद ग्रहणाय 
राति आदत्ते इति धीरमसिति वा) अतिशयरूप से निश्चल निष्कप अथवा जग्रत्‌ को जानने के लिए बृद्धि- 
केवलज्ञान को ग्रहण करने वाला (निरुपधि-बाह्याभ्यन्तर द्रव्य भावकरंण उपाधेनिष्क्रान्तोनिरुषधि) ज्ञाना- 
वरणादि रूप बाह्य कर्म उपाधि तथा रागद्वेषादिरूप आभ्यन्तर कर्मों की उपाधि से रहित (“निरादयो 
निर्मेमनाद्यर्थें पञ्चम्या , इति पत्रूचसी तत्पुरुष, नत्वव्ययीभाव ) निर्‌ आदि अव्यय निर्यममन आदि अर्थ मे 
अजञ्चम्यन्तसुबन्त के साथ समस्त को प्राप्त करते हैं इस सूत्र से यहा पञ्चमी तत्पुरुष समास है अव्ययी 
भाव समास नही । (द्रव्यनिर्भासि-ससस्तगुणपर्याय नयोपनयप्रकाशक नयोपनयमन्तरेणान्‍्यस्य द्रव्यस्था- 
भावात्‌) सभी गुण, पर्याय, नय, उपनयो का प्रकाशक क्योकि नयो और उपनयों के विना कोई द्रव्य 
उपलब्ध नही होता । 
(तथाचोक्तमण्टसहस्रयाम्‌-- ऐसा ही अष्ट सहस्ली मे कहा है-- 
तयोपनयकान्ताना त्रिकालाना समसुच्चय । 
अविभ्राद भावसम्बन्धो द्रव्भभेकमनेकधा ॥१॥ 

(ब्रिकालानाम ) तीनो कालो के ( नयोपत्तय कान्तोनाम्‌) नयो तथा उपनयो का (समुच्चय ) एक 
पिण्ड, (अविश्वाद्‌ भावसम्बन्धः) अन्य पदार्थ के सम्बन्ध से शून्य अर्थात्‌ द्रव्य दृष्टि से जिसमे किसी भी 
अन्य द्रव्य का सम्बन्ध नही है ऐसा (द्रव्यमु) द्रव्य (एकम्‌) एक है (अनेकधा) अनेक प्रकार है। (विश्वम्‌- 
षड्द्वव्य समुदाय सप्त रज्जुघनन्रिलोकम्‌-उपलक्षणादलोकबूच) जीवादि छहो द्वव्यो का समूह रूप सात 
राजु घन प्रमाण तीनो लोक तथा उपलक्षण से अलो॥-को (साक्षात्कुव॑त्‌-प्रत्यक्षी कुवंत्‌) प्रत्यक्ष करता 
हुआ (इश्तपुर्वार्धोक्तप्रकारेण प्रर्व॒त्ति-कत्‌ कर्मप्रवृत्तिम) इस तरह पूर्वार्ध में कहे अनुसार कर्ता कर्म की 
प्रव॒त्ति को (तदत्न ऋधादो यो5यसात्मा स्वयमज्ञानभावेन ज्ञानभवनसात्नसहजोदासीनावस्थात्यागेत व्या- 
प्रियमाण. प्रतिभाति स कर्ता) जो यह आत्मा स्वय ही ज्ञानरूप रहना मात्र ऐसी स्वभाव्रभूत उदासीन 
अवस्था के त्यागरूप अज्ञानभाव से इन क्रोध आदिको मे प्रवृत्ति करता हुआ मालूम पडता है वही कर्ता 
है । (यत्तु-अज्ञानभवन व्याप्रियम्ाणत्वेनानतरुत्प्लवमान प्रतिभाति क्रोधादि तन्‍्कर्म) और जो अज्ञानरूप से 
व्यापार करने के कारण अन्तरज् मे उत्पन्न होते हुए प्रतिभासित होने वाले क्रोध भावि हैं वे ही कर्म हैं 

(एदमियसनादिरज्ञानजा कत्‌ कर्म प्रवृत्ति,, कर्ता-आत्मा, कर्म ज्ञानावरणादि., इन्द्व,, तयो प्रवृत्ति;--प्रवर्तन 


| 


( ६६ ) 


ताम्‌) इस तरह से यह अनादि अज्ञान से उत्पन्न हुईं कर्ता कर्म की प्रवृत्ति, कर्ता-आत्मा, कमे-ज्ञानावरण 
आदि इन दोनो की प्रवृत्ति को (अभित.-साकल्येन) सब तरफ से-पूर्णरूप से (शसयत्‌-उपशर्म शान्तता-- 
नयत्‌) शान्त करब्ा हुआ (किसम्भूताम्‌ तास्‌) कसी प्रवृत्ति को (अज्ञानामू-न विद्यते ज्ञानं यस्या सा ताम) 
जञानशुन्य-जिसमे स्वपर भेदात्मक ज्ञान का स्वथा अभाव है (इति क्‍्व) यह कहा (इह-जगति) इस 
जगत्‌-ससार मे (एकः, अह चित्‌-आत्सा, 'चिच्छब्दो5त्न पुल्लिड्भे) यहा चित्‌ शब्द पुल्लिज्ध में प्रयुक्त हुआ 
है अर्थात्‌ एक अद्वितीय मै चेतन्यस्वरूप आत्मा (कर्ता-करोतोत्येवं शीलः कर्ता) क्रिया करना ही जिसका 
स्वभाव है वह कर्ता (कोपादयः क्रोधादयो द्रव्यसावरूपा,) द्रव्य तथा भावरूप क्रोध आदि (से-ममात्मन , 
कत्‌ तापन्‍्नस्य) कर्तापने को प्राप्त हुई मेरी आत्मा के (कर्म-क्रियसाण कार्यम्‌) किये जाने वाले-करने 
योग्य कर्म है (ऐसी अज्ञानता को शानन्‍्त करता हुआ) ॥१॥ 
भावार्थ--चतन्य स्वरूप मैं तो कर्ता हूँ और क्रोध आदि रूप भाव मेरे कम है इस प्रकार की 
अनादिकाल से चली आ रही अज्ञानमय कर्ता कर्म की प्रवृत्ति को जड मूल से उन्मूलन करता हुआ अनन्त 
महिमा शाली परम निरुचल निविकार ज्ञान ज्योतिरूप समस्त पर द्रव्यो से सवंथा पुथक्‌ अपना अस्तित्व 
रखता हुआ एब लोकालोक को दर्पण की भाँति प्रत्यक्ष करता हुआ अखण्ड अनन्त ज्ञान प्रकाशमान 
होता है ॥१॥ 
(मनु ज्ञाने कथ न कतृ कमंप्रवृत्तिरिति चेत्‌ ) ज्ञान मे कर्ता कर्म की प्रवृत्ति क्यो नही होती ? इस 
प्रइन के उत्तर मे कहते है-- 
परपरिणतिसुज्मत्लण्डय:ठू दवादानिदमुदितमखण्ड ज्ञानमुच्चण्डसुच्चे: । 
सनु कथम॒वकाद: कतृ करे प्रवत्तेिरिह सवति कथं वा पौदूगलः कर्मंबन्ध:ः ॥२॥ 
अन्वयार्थ-- (परपरिणतिम्‌ ) क्रोध आदि रूप पर भावी को (उज्झत्‌) त्यागता हुआ ( भेदवादान ) 
कर्ता कम आदि रूप भेदो के कथन को (खण्डयत्‌) तोडता हुआ (अखण्डम्‌ु) अखण्ड (उच्चे.) अतिशय 
(चण्डस्‌) प्रचण्ड (इदम) यह (ज्ञक्तम) ज्ञान (उदितस्‌) उदय को प्राप्त हुआ है (इह) ऐसे इस 
ज्ञात स्वरूप आत्मा मे (कत्‌ कर्मंप्रवृत्ते.) कर्ता कर्म की श्रवृत्ति को (ननु) निश्चय से (अवकाशः) स्थान 
(फथम्‌) कसे (भव्रेत्‌) हो सकता है। (वा) और (पौद्गल ) पुदुगल सम्बन्धी (कर्मबन्धः) कर्म बन्ध 
(कथमस्‌) कैसे (सवति) हो सकता है ” (अपितु न कथसपि भवेत्‌) किन्तु किसी भी प्रकार से नहीं हो 
सकता है । 
स० टी०--(इदमृ-प्रत्यक्षम ) यह प्रत्यक्ष (ज्ञानम-बोधः) ज्ञान (उच्च.-अतिशयेन) अतिशय रूप से 
(उदितम्‌-उदय प्राप्तम) उदय को प्राप्त हुआ (किस्म्ृृतम्‌) कसा ज्ञान (उञ्झतृ-त्यजत्‌ ) त्यागता छोडता 
हुआ (परेत्यादि-परेषु-क्रोधादिषु परिणति-परिणासम्‌) आत्मस्वरूप से भिन्‍न क्रोध आदि रूप परिणाम को 
(पुन. कीदशस्‌) फिर कसा ? (खण्डयत्‌-निराकुबत्‌) खण्डन-निराकरण करता हुआ (कान) किनको 
(भेदवादानू--भेदाना कत्‌ कर्म करणादिरूपणा, वादा.-कथनानि-तानु) भेदवादो- कर्ता, कम, करण आदि 


( ७७ ६) 

रूप वादो को (अखण्डम्‌- न खण्ड्यते केनापि तदखण्डम्‌-परिपुर्णम) जिसका खण्डन किसी से भी न हो 
वह अखण्ड-प रिपूर्ण (उच्चण्डम्‌-उत्कटम्‌-द्रव्यालवनिराकरणहेतुत्वात्‌ ) द्रव्य कर्मो के आखसत्रव के निरोध का 
कारण होने से अतिशय रूप से महान्‌ (नत्विति वितके) ननु यह अव्यय वितर्क मे आया है (इहनज्ञाना- 
त्मनि) इस ज्ञान स्वरूप आत्मा मे (अवकाश:-स्थानम्‌ ) स्थान (कथम्‌) कंसे-किस प्रकार से (न केनापि 
प्रकारेण) अर्थात्‌ किसी भी प्रकार से नही पाता | (कस्या ?) किसकी ? (करन्रेत्यादि -- कर्ता च कर्म च कु - 
करमंणी तयो. प्रवृत्ति.-प्रवरतंनम्‌, आत्मा कर्ता क्रोधादि कर्म 'ईदग्विधविकल्परूपा, तस्या. भावकर्मणा नाव- 
काशईति यावत्‌) कर्ता और कर्म इन दोनो की प्रवृत्ति--कर्ता आत्मा और कर्म क्रोध आदि इस प्रकार की 
विकल्परूप प्रवृत्ति अर्थात्‌ भावकर्मों को जगह नही है ऐसा इसका भावार्थ है। (वा-अथवा) अथवा (भवति- 
जायते 'प्रादुभवि गतो च भू! इत्यभिधानात्‌) उत्पन्न होता है यहा भू धातु का अर्थ उत्पत्ति है क्योकि प्रा- 
दुर्भाव और गति अर्थ मे भू धातु का प्रयोग होता है ऐसा कहा गया है। (कथम्‌) किस प्रकार से (च 
केनापि प्रकारेण) किसी भी प्रकार से नही । (पौद्गल:-पुद्गलेभ्य.-त्रयोविशति वर्गणानामन्यतमाध्यों वर्ग- 
णाभ्यस्तदुचिताभ्यो भव पौद्गल ) पुद्गलो के तेईस प्रकार की वर्गणाओ मे से कर्म बन्ध के योग्य वर्गणाओ 
से जो होता है वह पौदूगल (कर्मबन्ध.-कर्मणा-ज्ञानावरणादिद्रव्यकर्मणा बन्ध.) ज्ञानावरणादि कर्मों 
का बन्ध ॥२॥। 

भावार्थे--कर्ता और कर्म की प्रवृत्ति का मूल कारण अज्ञान है। उस अज्ञान का स्थान जब ज्ञान 
पा लेता है, तब कर्ता कम की प्रवृत्ति की निवृत्ति सहज ही हो जाती है। उसके होते ही पौद्गलिक कर्म- 
बन्ध का अभाव स्वत ही सम्पन्न हो जाता है। द्वव्य कर्म के उदय से जब ओऔदयिक-उदयानुस। री-भाव 
होते हैं वे राग द्वेघादि रूप भाव कर्म द्रव्यकर्म के बन्धक होते हैं। यह सब ज्ञान के ऊपर निर्भर करता 
है। ज्ञान के होने पर बन्धाभाव अवश्यम्भावी है। यह ज्ञान का चरमफल है | इसके होने पर मोक्ष की 
प्राप्ति अवश्यम्भाविनी है। अत अज्ञान से ज्ञान की दिशा मे आना ही आत्मा के लिए परमोरत्क्॑ष की ही 
नही प्रत्युत चरमोपलब्धि को बात है। उस ओर ही मुमुक्षु की मन प्रवृत्ति होनी चाहिए 


अब ज्ञानी सदा प्रकाशमान रहता है यह कहते हैं-- 
इत्येवं विरचय्य सम्प्रति परद्रव्यान्निर्वात्ति पर्रा- 
स्‍व॑ विज्ञानधनस्वभावमभयादास्तिघ्नुवानः परम्‌ । 
ग्रज्ञानोत्यितकत्‌ कर्मकलनाकलेशा प्विवृत्तः स्वयं-- 
ज्ञानीभत इतइ्चकास्ति जगतः साक्षों प्राणः पुम्नात्‌ ॥३॥। 
अन्वयार्थे-- (इत्येवम) इस तरह से-पूर्वोक्त प्रकार से (परद्रव्यात्‌) परद्रव्य-पुद्‌गल द्रव्य से (पराम्‌) 


अत्यन्त (निवत्तिम्‌) निवृत्ति-जुदाई को (विरचय्य) रचकर-प्राप्त करके (सम्प्रति) तत्काल ही (स्वम ) 
अपने (परम) सर्वे श्रेष्ठ (विज्ञानघन स्वभावम्‌) विज्ञानघन स्वभाव को (अभयात्‌)' निर्भयता के साथ, 


( ७१ ) 
(आस्तिध्नुवान.) प्राप्त करता हुआ (अज्ञानोत्यितकतू कर्सकलनात्‌क्लेशात्‌ ) अज्ञान से उत्पन्न हुईं कर्ता कर्म 
की प्रवृत्ति के क्लेश से (निवृत्त') छूटा-रहित हुआ (स्वयम्‌) स्वय (ज्ञानोभूत.) ज्ञानहप हुआ (जगतः) 
जगत का-लोकालोक का (साक्षी) प्रत्यक्षकर्ता-नावने और देखते वाला (पुराण) अनादि (पुमान्‌ ) आत्मा 
(इत.) अव यहा से (चक्रास्ति) प्रकाशमान होता है । 
से० टी ०--(इतः-ज्ञानस्य माहात्म्य कथनादनन्तरम्‌) इस ज्ञान के महत्त्व के वर्णन के परचात्‌ 
(चकास्ति-द्योतते) द्योतमान रहता है (क ?) कौन (पुराण -जी्ण:-अनाविरित्यथ:) अनादि (पुमान्‌- 
आत्मा) आत्मा (किम्प्ूत ?) कैसा (जगतः-ब्विलोकस्य) तीनो लोको का ([साक्षी-अक्षति-सद्भातीकरोति 
पुर्वोत्तरपर्याघानित्येव शील,, अक्षी, अथवा अक्ष्णोति-व्याप्नोति-परिच्छिनत्ति, सर्वगुणपर्यायानित्येव शील,, 
अक्षो-ज्ञायक:ः तेन सह वतेते, इति साक्षी, अथवा जगत साक्षो साक्षिक -जगत्त्वभावज्ञायकत्वात ) 
जिसका स्वभाव अपनी पूर्व ओर उत्तर पर्यायो को इकट्ठा करने का हो उसे अक्षी कहते है अथवा 
जिसका स्वभाव अपने सभी गुण और पर्यायों को जानने का होता है उसे अक्षी कहते हैं अर्थात्‌ ज्ञायक- 
जानने वाला उक्त ज्ञायक स्वभाव से सहित को साक्षी कहते हैं। अथवा जगत के स्वभाव का ज्ञाता होने 
से साक्षी (स्वयमृ्‌-परस्त्रूपमन्तरेण) पर के स्वरूप के विना -([ज्ञानोभत. संसारावस्थायामज्ञानं-प्रति- 
वुद्धावस्थायां ज्ञान भूयतेस्मेति ज्ञानीचूत.) ससा रदशा भें अज्ञानरूप से तथा प्रतिवुद्ध अवस्था में ज्ञानरूप से 
जो हो चुका हो अर्थात्‌ जो मिथ्यात्व की अवस्था में अज्ञानी रहा हो और पश्चात्‌ सम्यवत्व की अवस्था 
मे ज्ञानी रह चुका हो (निवृत्त--विनिर्वुत्ति प्राप्त') विशेष रूप से निवृत्ति-जुदाई की प्राप्त हुआ (कुतः ?) 
किससे (अशेत्यादि'-अज्ञाना-स्वय चेतन्याभावलक्षणा, उत्तयिता प्रादुर्भता, करत कर्मणो कलना-प्रवत्तिविकर 
वा सेव क्‍लेश'-दु.खदापित्वात्‌-तस्मात्‌ ) स्वय चेतन्य से शून्य उत्पन्त हुई कर्ता कर्म रूप प्रवत्ति वही हुआ 
एक प्रकार का वनेश-दु ख उससे (पुन. किम्भूत* ?) फिर केसा (आस्तिध्नुवान -प्ठिवु आस्कन्दने, अस्यथ- 
धातो. प्रयोगात्‌) आस्कन्दनार्थक प्ठिवु धातु का प्रयोग होने से चारो तरफ से घेरता हुआ (परं-केवलम ) 
सिर्फ (स्वं-स्वस्पम्‌) अपने रूप को (कुत" ?) किससे (अभयात्‌-निर्भवत्वमाश्रित्य) निर्भयता का आश्रय 
करके अर्थात्‌ निर्भयता से (किभृत स्वम्‌ |) कंसे अपने को (विज्ञानेत्यादि:-विज्ञानस्थ विशिष्ट निर्मल 
शानस्पघनो-निरन्तर स्‌ एवं स्वभावों यत्य तत्‌) परिपूर्ण निमेल ज्ञान ही जिसका नित्य स्वभाव है (इति 
हेतो:-आत्मप्रकाशन स्वनावात्‌) आत्मा को प्रकाशित करने के स्वभाव से (एवं-पुर्वोकत प्रकारेणकर्ता- 
फर्मावकाशाभावेसतति ) पूर्वावित प्रकार से कर्ता कर्म के अवकाश का अभाव होने पर (विरचय्य-रचपरित्वा ) 
रच करके (फानू ?) किसे (पराम्‌-उत्कृप्टा) सर्वोत्कृप्ट (निवृत्तिम्‌-परावत्तिम ) परावुत्ति कौ--परिवर्तन- 
अभाव को [स्म्प्रत्ति-ह्दानोम) इस समय ([फुत -परद्रव्यात्‌ -पुद्गलादि परद्रव्यत्वात ) प्रदगल आदि 
पर द्रव्य से ॥३॥ 
सादाय >चह सात्मा बन्‍न्‍्त सस्तार के कारणशूत मिथ्यादर्शन के सम्बन्ध से क्नादित कज्ञानों 
रहता है। पद्चातू सदुगुद्ध आदि के सदुतदेश रूप बाह्य कारण तथा मिथ्यादर्सनादि ये उपशमा कम 


( ७२ ) 
अन्तरज्ध कारण को प्रवलता से सम्परद्शन के होते ही ज्ञानी बन जाता है। इस प्रकार से अज्ञान से 
निकल कर ओर ज्ञान की परमोत्कृष्ट ज्योति से पुद्गलादि पर द्रव्य से अपनी आत्मा को स्वेथा प्रथक 
जानकर ज्ञानी आत्मा अज्ञान जनित या स्वग्र ही अज्ञाव स्वरूप कर्ता कमें की अनादि कालिक प्रवृत्ति को 
जलाञ्जलि देकर स्वय ही अविचेल अनन्त ज्ञान रूप हो निर्मेल निराकार निज स्वभाव का अनुभोक्‍ता हो 
जाता है। यह मात्र स्वपर भेदज्ञान का ही माहात्म्य है ऐसा समझना चाहिए । 
अब आत्मा के कत्‌ त्व का अभाव बताते हैं-- 


व्याप्य व्यापकता तदात्मनिभवेन्नेवातद/त्मन्यपि 
व्याप्यव्यापकभावसम्भवम्ृते का कत्‌ फर्मेस्थितिः । 
इत्युहमविवेकधघस्म रमहो भारेणश मिद॑स्तमों 
ज्ञानीभूय तदा स एप लसितः कत्‌ त्व शुन्यः पुमाच्‌ ॥४॥ 
अन्वयार्थे-- (व्याप्यव्यापकता) व्याप्य व्यापक भाव (तदात्मनि) स्वभाववान्‌ पदार्थ मे (भवेत्‌) 
होता है (अपि) किन्तु (अतदात्सनि) अतत्स्वरूप पदार्थ मे (नैव) नही (भवेत्‌) होता (व्याप्यव्यापकाव 
सम्भवम्‌) व्याप्य व्यापक भाव के सम्भव (ऋते) विना (कत्‌कर्मस्थिति.) कर्ता कर्म की प्रवृत्ति (का) 
कौन अर्थात्‌ कोई भी नहीं होती (इति) इस प्रकार के (उद्दाम विवेक घस्मरमहो भारेण) उत्कट भेद 
विज्ञान रूप अज्ञानान्धकार को भक्षण करने वाले तेज के समूह से (तमः) अज्ञानरूप अच्धकार को 
(भिन्‍्दत्‌) भेदता हुआ (ज्ञानीभूय) ज्ञान स्वरूप हुआ (तदा) उस समय (एष ) यह (पुमान्‌) आत्मा 
(क्तु त्वशुन्यः) कर्त्‌ त्व रहित (लसितः) शोभित (भवत्ति) होता है । 
सं० टीका -(तदा-कत्‌ त्वशुन्यत्वसुचनसमये) उस समय--कर्तापच की शून्यता के समय (स एषः: 
प्रत्यक्षी भूत') वह यह-प्रत्यक्षरूप (पुमान्‌-चिद्रृप.) चेतन्‍्य स्वरूप आत्मा (लसित'-उल्लासं प्राप्त: परम- 
प्रकर्षत्व प्राप्त इत्यर्थ ) उल्लास को प्राप्त अर्थात्‌ परम प्रकर्षता को प्राप्त हो (किकृत्वा) क्या करके (ज्ञानी- 
भय ? अज्ञानं ज्ञान भूत्वा ससार दशात इति ज्ञानीभूय) ससार दशा के अशान से ज्ञानवातू बनकर ज्ञानी- 
भूय यह पद (“समासेभाविन्यनञ्र स्कौ यप्‌ इति कौमारश्सुत्रेणयप्‌) समासे इत्यादि कौमार सूत्र से यप्‌ 
प्रत्यय करने पर “डाच्चूर्याद्यनुकरण चेत्‌ , इति चिन्तामणीय सूत्रेण निष्पादताच्च । ” डाच्चूर्यादि चिन्तामणीय 
सूत्र से सिद्ध होता है (तदालसितः यदेत्यध्याहार',) उस समय परमोत्कपता को प्राप्त हुआ जब यहा यदा 
णुबद का अध्याहार है (कर्त्‌ त्वशून्य -यदाहमात्म! कर्ता, कर्म नोकर्मपरिणामरूपकर्मणामिति विकल्पेन-शून्य:- 
रहित ) जव मैं चैतन्य स्वरूप आत्मा कर्म और नोकम रूप परिणामों का कर्ता हूँ इस प्रकार के विकल्प 
से रहित (कि-कुर्वेन्‌ !) क्या करता हुआ (तम“-भज्ञान-ज्ञानदृष्टिनिवारकत्वात्‌ ) अज्ञान रूप अन्धकार को 
क्योकि यह ज्ञानरूप नेत्र का अवरोधक है ( मिन्‍्दन्‌-छिन्दन्‌ निवारयन्निति यावत्‌ ) निवारण करता हुआ 
(केन) किसके द्वारा (इति-पूर्वाधोक्तियुकत्या) इलोक के पर्वाद्ध में कही हुईं युक्‍्ति से (उद्दामेत्यादिः प्- 
उद्दाम, उत्कृष्ठ.,, सं चासो विवेकश्च, चेतनावेतनभिन्नत्वक रणलक्षणः, तथा चोकत॑ 'चिदचित्त्वे परतत्व॑ विवेक 
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स्तद्दिवेंचनमिति' स एवं घस्मरं जगदज्ञानग्रसक, मह-तेज: अथवा विवेकेनोपलक्षित घस्मरमहः जगदन्त'* 
कारक ज्ञान तस्य भारस्तेन) चेतन और अचेतन को पृथक करने वाला महान्‌ विवेक जेसा कि विवेक का 
लक्षण करते हुए आचार्य ने कहा है कि चेतन और अचेतन रूप श्रेष्ठ दो तत्त्वों को जो पृथक करे सो 
विवेक है वह विवेक ही हुआ-घस्मर-जगत्‌ के अज्ञान को ग्रसने--नाण करने वाला-मह -तैज अथवा 
विवेक से सहित घस्मरमह -जगत्‌ को प्रत्यक्ष करने वाले ज्ञान के भार से (इतिकिम्‌) ऐसा कौन ? (तदा- 
त्यनि-तावेव स्वभावस्वभाविभावावेव आत्मा-स्वरूपं यस्य स तदात्मा तस्मिन) स्वभाव गौर स्वभावी ये 
दोनो ही भाव जिसके स्वस्प है उसमे (भवेत्‌-स्यात्‌) होता है (का ?) क्‍या ? व्याप्यव्यापकता-व्याप्यते- 
धनेनेति व्याप्यं कार्य, व्याप्नोति स्वकार्यंसिति व्यापक:, ध्मधमध्वजयों , घटमृत्तिकयोर्वा व्याप्यव्यापक्ताव 
सख्भावात्‌, पुद्गलद्रव्येण कर्त्रा-स्वतन्त्रव्यापकेन कमंत्वेब क्रियमाण कर्म व्याप्य तथोस्त-द्भावत्वव्यवस्था- 
नातू कुम्भमुदोरिव) जिसके द्वारा व्याप्त किया जाय वह व्याप्य-कार्य, और जो अपने कार्य को व्याप्त 
करता है वह व्यापक, धूम का अग्नि के साथ अथवा घट का मिट्टी के साथ व्याप्यव्यापकभाव विद्यमान 
है। स्वत्तन्त्र रूप से व्यापक पुद्गलद्रव्यरूप कर्ता के द्वारा कर्मरूप से किया जाने वाला कर्म व्याप्य इन 
दोनो में घट का मिट्टी के समान व्याप्य व्यापकभाव बनता है । 

(अपि पुन ) ओर भी (अतदात्मनि-अतत्स्वरूपे) अतत्स्वरूप व्याप्यव्यापकता शून्य वस्तु में (व्याप्य- 
व्यापकता ) व्याव्यव्यापकता-कार्यका रणभाव (नव) नही (कुम्भकुम्भफारयोरिव) कुम्भ-कुम्भकार के समान 
(अन्यथा) अतत्स्वरूप मे भी व्याप्य व्यापकता स्वीकार करने पर (परवंतधूमध्वजयोरपि तत्प्रसद्भात ) पर्वत 
और अग्नि मे भी व्याप्य व्यापकता-कार्य कारणस्वभाव का प्रसदड्भ उपस्थित होगा । (स्वभाव स्वभाविनों' 
फार्यकारणयोश्च शिशपावृक्षत्वयोर्धूमधूमध्वजोश्च यथा व्याप्यव्यापकता न चान्यत्न) स्वभाव स्वभावी मे, 
कार्य कारण में, शिशपा वृक्षत्व में धूम अग्नि में जैसी व्याप्य व्यापकता है वेसी अच्य में नहीं। (तथा 
ज्ञानात्मनो' पुदुगलकर्मणोरेव व्याप्यव्यापकता)जेसी जान व आत्मा मे, पुदूगल व कर्ममे व्याप्यव्यापकता है। 
(न चपुद्गलपरिणामात्मनो कुम्भतत्कारकयोरिवास्ति,) वैसी पुदूगलऊर्म व आत्मा में कुम्भ व कुम्मकार मे 
नही है। (व्याप्येत्यादि,-व्याप्य च व्यापक च व्याप्यव्यापके तयोर्भावस्‍तस्थ सम्पवस्तम्‌) व्याप्य और व्यापक 
एन दोनो का जो भाव-धर्म उसकी उत्पत्ति के (ऋति-चिना, 'ऋते योगे द्वितीयापिभवति,) बिना ऋते शब्द के 
योगमे शब्दान्तर ने द्वितीया विभवित भी होती है (“पच्रमीचर्ते ” द्वितीया च शब्दान्‌) च शब्द से द्वितीया भी 
होती है (इतिशाकटायनात्‌ ) उस घाकटायन से (करत फर्मस्थितिः-कर्मात्मनों* कतू कर्मावस्थान ) कर्म और 
आत्मा कर्ता और कर्म ही अवस्था (कापि) कोई नी (न कावि भवतोति ) अर्थात्‌ कोई भी नहीं शोती है ॥ ४॥। 

पावार्थ--सित्तदा अस्तित्व सर्वे अवस्वालों मे उपधच्चय रहता है बह व्यापक पहा जाता | । 
अचस्थाएँ व्याप्य फही जातो हैं। यह व्याप्य व्यापवता मात्र द्रव्य में ही होती है। द्वरम्प्यापर होता ई 
और उसकी पर्गायें व्यप्य होती है। यह व्याप्य व्यापक सम्बन्ध सत्म्वनण में की होता है, अनत्प्यमप से 
नही । जैसे पट ता मृचिया के सास व्याप्य व्यापक भाव है बयोदि घटरूप पर्याय मृत्तिद्मम्प दब्य थी ही 


( ७४ ) 
है अन्य की नही । वेसे ही ज्ञानगुण की विविध पर्यायें ज्ञानी आत्मा के साथ ही व्याप्य व्यापकभाव रखती 
है, अन्य पुद्गलादि के साथ नही । जब पुदूगलादि के साथ आत्मा का व्याप्य व्यापक भाव कथमपि सम्भव 
नही है तब आत्मा का उक्त पुद्गलादि के प्ताथ कर्तू कर्म भाव कैसे हो सकता है क्योकि विना व्याप्य 
व्यापक सम्बन्ध के कर्तू कर्म भाव की व्यवस्था हो ही नहीं सकती । इस प्रकार से जो विवेकी--भेद- 
विज्ञानी व्याप्य व्यापक भाव को पहिचानता है वही करत्‌ कर्म भाव की पहिचान करने मे दक्ष होता है। 
अतएव आत्मा पुद्गलादि पर द्रव्यो का ज्ञाता द्रष्टा ही है कर्ता एव भोक्‍ता नही है | 
अब आत्मा का पुद्गल के साथ व्याप्यव्यापक भाव का अभाव सिद्ध करते हैं-- 

ज्ञानी जानन्तपीमां स्वपरपरिर्णात पृदगलश्चाप्यजानन्‌, 

व्याप्तव्याप्यत्दमन्त: कलयितुमसहो नित्यमत्यन्तभेवात्‌ । 

प्रज्ञानात्कत कर्म श्रममतिरनयोर्भाति तावन्न यावत्‌, 

धिज्ञानाचिश्चका स्तिक्रकचवददय मभेदमुत्पाद्य सद्यः ॥५॥ 


अन्वयार्थ--(ज्ञानी) स्वपर स्वरूप का ज्ञाता आत्मा (इमाम्‌) इस (स्वप्रपरिणतिम्‌) अपनी ओर 
परद्रव्य-पुद्गलादि की परिणति-पर्याय को (जाननू) जानता है (अपि) और (पुद्गल-) पुदृगल (अजानन्‌ ) 
ध्वपर की परिणति को नहीं जानता है अतएव दोनो द्रव्य (व्याप्त व्याप्यत्वम्‌) व्याप्य व्यापकता को 
(अन्त ) अन्तरज़ मे-निज रूप मे (कलयितुम्‌) धारण करने के लिए (असहो) असह-असमर्थ है क्योकि 
उवत दोनो द्रव्यों मे (नित्यम्‌) सदा से (अत्यन्तभेदात्‌) सर्वथा भेद है अर्थात्‌ दोनो द्रव्य स्वरूप से हमेशा 
ही बिल्कुल ही भिन्‍न है। (अनयो ) आत्मा और पुद्गल इन दोनो द्रव्यों मे (अज्ञानात्‌) अज्ञान-स्वपर के 
स्वरूप का ज्ञान न होने से (कर्त कर्म श्रममति') कर्ता और कर्मेरूप विपरीत बुद्धि (तावत्‌) तभी तक 
(भाति) भासित होती है (यावत्‌) जब तक (विज्ञानाचि') भेद विज्ञान की ज्वाला (क्रकचवतृ) करोत 
के समान (अदयम्‌) निर्देयता पूर्वक (सद्य.) शीघ्र ही अर्थात्‌ तत्काल (भेदम्‌) भेद को-दोनो की प्रथकता 
को (उत्पाद्य) उत्पन्त करके (न) नही (चकाल्ति) प्रकाशमान होती है । 

स० टीका-'(ज्ञानी-आत्मा) ज्ञानी-आत्मा (च-पुन') और ( पुद्गल.-परमाण्वादिपुद्गलद्वव्यम्‌- 
व्याप्यव्यापकत्व-“प्राप्य विकार्य निर्व्॑य॑ च्‌ व्याप्यलक्षणम्‌” तत्र--प्राप्यं-कर्मपर्याय प्राप्तु योग्यमू, यथा 
स्वभाविनि बच्धौ--उष्णत्वसू, पुर्वावस्थापरित्यागेन चावस्थान्तरप्राप्ति, तहिकारयमू-यथा मृत्पिण्डस्य 
घट:, पर्याय स्व॒रूपेण निर्वेर्तयितु-निष्पादितुं योग्य निरवेत्य॑म्‌ू-मृद” स्थासकोश कुशूल घटादिवत्‌, व्यापकत्वे- 
उण्णत्वे वह्लित्वम्‌, घटे सृत्पिण्डत्वम्‌, स्थासादों मृत््वं, पुदुगलकर्मंपरिणासयो. आत्मज्ञानपरिणामयोर्व्याप्य 
व्यापकत्व, नत्वात्मकर्मणों , अत्यन्त विलक्षणत्वात्‌) परमाणु आदि पुद्गलद्रव्य, व्याप्य व्यापकता, ब्राय्य, 
विकार्य और निर्व॑त्य यह व्याप्य के लक्षण हैं” उनमे-प्राप्य-जो कर्मरूप पर्याय को प्राप्त करने के योग्य हो, 


जैसे स्वभाववान्‌ वह्नि मे उष्णता, जो पूर्व अवस्था के त्याग से उत्तर अवस्था को प्राप्त करने योग्य हो 


(७५ ) 
वह विकार्य है, जैसे--मिट्टी के पिण्ड से घडा, जो पर्याय के रूप से निष्पन्न करने योग्य हो वह नित्य है, 
जैसे-- मिट्टी के स्थास, कोश, कुशल और घडा आदि पर्यायो की भाति, व्यापकता--उष्णता मे अग्नि, 
घडे मे मृत्पिण्ड, स्थासादि मे मिट्टी, पुदूगल का अपने कमरूप पपिणमन मे, और आत्मा का अपने ज्ञानरूप 
परिणमन मे व्याप्य व्यापक भाव है किन्तु आत्मा का पुद्गल जन्य कम के साथ व्याप्य व्यापक भाव नही 
है क्योकि दोनो मे अत्यन्त विलक्षणता-स्वरूपकृत भेद प्राप्त है। (अन्तः:-अभ्यन्तरे) अभ्यन्तर अन्दर 
(पहिस्तयोरव््याप्यव्यापकत्वे दृश्यसाने४पि ) वाहिर में आत्मा और पुद्गलकर्मों से व्याप्य व्यापकता दिखाई 
देती है तो भी (कलयितु-स्वीकतु) स्वीकार करने के लिए (असहो-असमथो ) असहनशील असमर्थ है 
(अत्यस्तविलक्षणत्वमुद्घाटयति तथो:) आत्मा और पुद्गल में अत्यन्त विलक्षणता-स्वरूप कृत भेद को 
प्रकट करते है (किम्भूतः सन्‍्तात्मा) कैसा होता हुआ आत्मा ? (जानस्तपि-परिच्छिन्दस्तपि) जानता हुआ 
भी (अपिशब्दात्‌ लब्ध्यपर्याप्तादों साकल्येत्राजानन्‌ ) अपि शब्द से लब्ध्यपर्याप्त आदि अवस्थाओ मे पूर्णे- 
रूप से नही जानता हुआ भी (काम्‌ ? )किसे (इसमां-प्रत्यक्षां-स्वपरपरिणतिम्‌ ) इस प्रत्यक्ष स्वपर परिणति 
को (स्वपरयो:-आत्मपुद्गलयो' परिणतिः परिणाम:-पर्याय:-ज्ञानकमलक्षणस्ताम्‌ ) आत्मा और पुद्गल की 
ज्ञान तथा कर्मरूप पर्याय को (पुन. पुद्गलस्ताम-अजानन्‌-अपरिच्छिदनू-अज्ञानस्वभावत्वात्‌ ) और पुद्गल 
उस पर्याय को नहों जानता हुआ क्योकि उसका जानने का स्वभाव नही है। (असहों कुतः ?) असमथ्थे 
कसे (नित्य-सदेव) सदा-हमेशा-ही (अत्यन्तभेदात्‌-चेतनाचेतनस्वभावेनात्यन्त विलक्षणत्वात्‌) क्योकि 
चेतन-आत्मा और अचेतन पुद्गल मे स्वभाव से अति ही विलक्षणता-स्वरूप की अपेक्षा महान भेद है 
(यावत्‌) जब तक (विज्ञानाचि.-ज्ञानज्योतिः) ज्ञात की ज्योति (न चकास्ति, न झ्योतते) शोभित नही होती 
(कि कृत्वा १) क्‍या करके (सद्यः-तत्कालम्‌) तत्क्षण-उसी समय (उत्पाद्य-निष्पाद्य) उत्पन्त करके (कम्‌ ?) 
किसे (भेदस्‌-आत्सकर्मणोसिन्नत्वम्‌) भेद को आत्मा और कर्म की जुदाई को (कथम्‌ ?) कैसे (अदयम- 
ध्यानादिना निष्ठुरत्वं यथा भवति तथा) निर्देयता पूर्वेक-ध्यान आदि के द्वारा जैसे निष्ठरता-कठो रता, हो 
सके वेसे (क इव) किसके समान (क्रकचव॒त्‌-यथा कऋ्रकचः करपत्न काष्ठयोभेंदमुत्पादयति ) क्रकच-करोत के 
समान अर्थात्‌ जेसे करोत दो काष्ठो में भेद करता है वसे (तावत्कालम-) तब तक (भाति-शोभते) 
शोभित होती है (का ?) कौन ? (कर््नेत्यादि --कत्‌ कर्सणोश्र मस्तेनोपलक्षिता मति.-बुद्धिः) कर्ता कर्म के 
भ्रम से सहित बुद्धि (कयो: ?) किन दोनो मे (अनयो:-जोवपुदूगलयो.) इन दोनो जीव और पुद्गल मे 
(कुतः ?) किससे (अज्ञानात्‌-ज्ञानावरणादिकर्माच्छादित चतन्यात्‌) ज्ञानावरणादि कर्मो से आच्छादित 
आत्मा से ॥५॥ 
भावार्थे--कतृ कर्म भाव की प्रवृत्ति तभी तक है जब तक भेद विज्ञान रूप करोत से जीव और 
पुद्गल के अनादि सम्बन्ध को आत्मा पृथक्‌ नही कर देता है। 
भेद विज्ञान का अवरोधक एकमात्र भिथ्यात्व मोह है। इसी के कारण आत्मा का ज्ञान अन्नान- 
मिथ्या ज्ञान रूप से परिणमन करता रहता है। इसके होते हुए कर्ता कर्म की प्रवृत्ति होती है, क्योकि इस 


( ७६ ) 
प्रवृत्ति का अज्ञान के साथ अविनाभाव सम्बन्ध अनादित प्रवाह रूप से चला आ रहा है। मिथ्यात्व 
सह कृत अज्ञात मिथ्यात्व के हटते ही दूर हो जाता है और आत्मा स्वय ही अपने को तथा पर पुद्गल को 
सर्वथा भिन्‍न-भिन्‍्त स्वीकार करने लगता है। ऐसी स्थिति मे आत्मज्ञानी संयुक्त परद्रव्य को अपने से 
पृथक करने मे पूर्णतया उद्यमशील रहता है। वह जानता है कि मेरा मेरे निज शुद्ध भावों के साथ ही 
कतृ कर्म सम्बन्ध है अन्य पुदूगलादि के साथ नही क्योकि मेरा मेरे ही भावो के साथ व्याप्य व्यापक भाव 
है अन्य जड स्वरूप परपदार्थ पुदूगलादि के साथ नही । सिद्धान्तत प्रत्येक पदार्थ का अपने परिणमनो के 
साथ ही व्याप्य व्यापक भाव है अन्य के साथ नही। जिस द्रव्य का मेरी आत्मा के साथ अनादित, एक ह 
क्षेत्रावगाह सम्बन्ध रहा है वह भी अपने परिणमनो का कर्ता रहा है अपने से भिन्‍न चैतन्य स्वरूप आत्मा 
के भावों का नहीं। क्योकि वह तो स्वयं ही जड रूप है उसका व्याप्य व्यापक सम्बन्ध उसके जड़ परि- 
णामो के साथ ही निश्चित है अन्य चैतन्य स्वरूप आत्मा के साथ नही । इसी प्रकार से आत्मा का भी 
परपुद्गल के परिणमनो के साथ व्याप्य व्यापक भाव का अभाव है अतएवं वह भी पुद्गल के साथ सम्बद्ध 
होते हुए भी उसके भावो का कर्ता नही था, न है और न रहेगा, और जब यह गात्मा उनका कर्ता ही 
नही, तब वे भाव इसके कर्म भी नही, इस प्रकार से त्रंकालिक कर्तूं कर्म प्रवृत्ति की निवृत्ति ज्ञानी के 
सहज ही सिद्ध हो जाती है। ज्ञान का ऐसा ही अनिर्वेचनीय अलौकिक माहात्म्य है जो ज्ञानी के ज्ञान का 
विषय है ॥५॥ 
अब कर्ता, कर्म, क्रिया ये तीनो एक ही है, यह बताते है-- 
यः परिणमति स कर्ता यः परिणामों भवेत्तु तत्कर्म। 
या परिशतिः क्रिया सा नत्रगयसपि भिन्‍ने न वस्तृतया ॥६॥ 
अस्वथार्थं--(य ) जो (परिणसत्ति) परिणमन करता है (स) वह (कर्ता) कर्ता है (यः) जो (परि- 
णाम.-) परिणाम (भवेत्‌) होता है (त्त्‌) वह (कर्म) कम है (या) जो (परिणति.) परिणमन (अस्ति) है 
(सा) वह (क्रिया) क्रिया है (अपि) किन्तु (न्रयम्‌) तीनो (चस्तुतया) परमार्थ दृष्टि से (भिन्‍नम्‌) भिन्‍त 
(न) नही (सब्ति) हैं! 
स० टी०- (य-आत्मा पुदूगलो बा) जो आत्मा अथवा पुदूगल (परिणसति-स्वपर्यायान्‌ प्रति 
परिणाम प्राप्तोति यथोत्तरड्र निस्तरज्भावस्थमो समीरसब््वरणासहुचरणयोरपि समीर ससुद्रयोः, कतृ 
क्ंत्वाभावात्‌ पारावार एवादिसध्यास्तेषृत्तरद्धनिस्तरद्धावर्थे व्याप्य उत्तरद्धनिस्तरज्भत्वात्मानं कुर्वन्‌ 
कर्ता, तथा ससारनिस्ससारयों प्रुदूगलकर्मविषाकसम्भवासस्भवनिमित्तयोरपि कतूं कर्मत्वाभावात्‌ जीव 
एवादिमध्यास्तेषु ते अवस्थे व्याप्य, उभयस्वरूपसात्मान कुर्वन्‌ कर्ता, एवं पुदुगलेअपि योज्यमू,) अपनी 
पर्यायो की ओर परिणमन को प्राप्त करता है। जैसे-उत्तरज्ञ और निस्तरज्भ अवस्था वाले वागु के 
सचार और असचार वाले समीर और समुद्र के कर्त्ता और कर्म का अभाव होने से समुद्र ही आार्दि, मध्य 
और अन्त मे उत्ताड़ और निस्तरज्भ अवस्थाओ को व्याप्त करके उत्तरज्ञ ओर निस्तरज्ञ हुप अपने को 


( ७७ ) 
करता हुआ कर्ता होता है। वेसे ही ससार और निस्ससाररूप पुद्गल कर्म के फलदान रूप विपाक का 
होना और नही होना रूप निमित्त वाले जीव युद्गल में भी कर्ता कममें का अभाव होने से जीव ही आदि, 
मध्य और अन्त में उन दोनो अवस्थाओ को व्याप्त करके दोनो अवस्थाओ रूप अपने को करता हुआ 
कर्ता होता है। इसी प्रकार से पुद्गल मे भी कर्ता कर्म के अभावादि की योजना कर लेनी चाहिए। 
(तु-पुन:) और (य.) जो (परिणासो) परिणाम-परिणमन-पर्याय (भवेत्‌) होती[है (तत्‌) वह (कर्म) कर्म है 
(यथा तस्थेवोत्तरड्भनिस्तरज्भत्वात्मानमनुभवत. स एव-परिणामः कर्म तथा तस्य संसारं निस्संसार त्वनु- 
भवतः स एवं परिणामः कम) जंसे उत्तरज्भ और निस्तरज़ रूप का स्वय ही अनुभव करने वाले उस समुद्र 
का वही परिणमन कम है। वेसे ही ससार और निस्ससार रूप को स्वय ही अनुभव करने वाले जीव का 
वही परिणाम कम है (या) जो (परिणति -स्वपरिणाम्रे परिणमनम्‌ ) परिणति-अपने परिणाम मे परिणमन 
(सा) वह (क्रिया) क्रिया (वस्तुतया-वस्तुरूपेण ऐक्यात्‌) वस्तुरूप से एकता होने के कारण (त्रयमपि- 
कत्‌ कर्मेपरिणतिरूपम्‌ ) कर्ता, कर्म और परिणति रूप तीनो (भिन्‍न-अन्यत्‌) भिन्‍न-अन्य-जुदे (न) नही 
(भवेत्‌ ) हैं (क्रिया हि तावदखिलापि परिणामलक्षणतया न नाम परिणामतो5स्ति भिन्‍ता,) वस्तुत क्रिया 
मात्र, परिणाम लक्षण के रूप मे परिणाम से जरा भी भिन्‍न नही हैं (परिणामोइषपि परिणामपरिणामिनो- 
रभिनन्‍नवस्तुत्वातृपरिणामिनों न भिन्‍न.) परिणाम भी परिणाम और परिणामी मे अभिन्‍न वस्तुता-एक 
वस्तुपन-होने से परिणामी द्रव्य-से भिन्‍त-जुदा नहीं है | (परिणाम्यपिक्रिया परिणासयोरभिस्नत्वा- 
त्परिणासतो5भिन्त ) परिणामी--द्वव्य-भी क्रिया परिणति और परिणाम-परिणमन से अभिन्‍न होने के 
कारण परिणाम-कर्म से अभिरत ही है ॥६॥ 
भावाथ - जैसे समुद्र की उत्तरज्भ - उठती हुई तरज्भो वाली अवस्था तथा निस्तरज्भ नही उठती 
हुई तरड्री वाली अवस्था-मे समी र-वायु-का होना और नही होना मात्र निमित्त ही है, उपादान नही है। 
उपादान तो स्वय समुद्र ही है क्योकि समुद्र ही उन अवस्थाओ का करता एवं अनुभोवता है वायु नही । 
बसे ही जीव की ससार और अससार अवस्था के होने मे कर्मो-पुदूगलजन्य शुभ और अश्यभ कर्मों का 
विपाक और अविपाक--फल देना और नही देना--मात्र निमित्त है। उपादान नहीं। उपादान तो स्वय 
ही जीव है क्योकि जीव ही उन अवस्थाओ का कर्ता एवं अनुभोक्‍ता है। अतएव जैसे समुद्र की उत्तरज्भ 
तथा तिस्तरज्धभ अवस्थाओ का कतृ कम भाव समुद्र के साथ ही है, वायु के साथ नही । वैसे ही जीव की 
ससार और अससार अवस्थाओ का कतृ कर्म भाव जीव के साथ ही है, पुदूगल कर्मो के साथ नही ॥७॥ 
एकः परिणमति सदा परिणामों जायते सर्देकस्य । 
एकस्य परिरतििः स्थादनेकमप्येकमेव यतः 0७॥ 
अन्वयार्थ--(एक.) वस्तु एक (सदा) हमेशा (परिणमति) परिणमन करती हैं (एकस्य) एक का 

(सदा) हमेशा (परिणाम ) परिणमन (जायते) होता है (एकस्थ) एक फ्री (परिणति ) परिणमन रूप 
क्रिया (जायते) होती है (यतः) वयोकि (अनेकम्‌ ) अनेक कर्ता, कर्म एवं क्रिया तीनों (अपि) भी (एकम्‌) 


( ७८ ) 
एक रूप॑ (एवं) ही (स्थात्‌) हैं (यतः) क्योकि उक्त तीनो मे प्रदेश भेद नही है। 


सं० टो०-- (अनेकत्वेईपि एकत्वसिति स्फुटयति) अनेक होने पर भी एक हैं यह स्पष्ट करते हैं 
(एक:-आत्मा) एक-आत्मा (सदा-नित्यम्‌) सर्वदा-हमेशा-निरन्तर (परिणमति-परिणामयुकतोभवति) 
परिणाम-परिणमन-से सहित होता है। (सदा-निरन्तरम्‌) हमेशा (एकस्य आत्मन ) एक आत्मा-का 
(परिणाम--शुभाशुभलक्षण.) शुभ और अशुभरूप परिणाम (जायते-उत्पद्यते) उत्पन्त होता है। (एकस्य 
आत्मनः) एक-आत्मा की (परिणति -परिणमनलक्षणक्रिया) परिणमन रूप क्रिया (स्थात्‌) होती है। 
(यथा किल कुलाल"' कलशसम्भवानुकूलसात्मव्यापारपरिणामसात्मनोः्व्यतिरिक्तसात्मनो5्व्यतिरिक्तया 
परिणतिसात्रया क्रियया क्रियमाण कुर्वाण. प्रतिभाति न पुनः घटादिरूप मृत्तिकया क्रियसाण प्रति, अभिन्‍नता- 
सनुभवति) जेसे--वस्तुत कुम्भकार घट की उत्पत्ति के अनुकूल अपने व्यापार रूप परिणाम को जो आत्मा 
से अभिन्न है तथा आत्मा से अभिन्‍न जो परिणति रूप क्रिया उससे किये जा रहे कार्य को करता हुआ 
मालूम पडता है किन्तु वह मिट्टी से किये जा रहे घट आदि के रूप कार्य के प्रति अभिन्‍नता-एकता का 
अनुभव नही करता है। (तथा-भात्माष्पि पुदूगलपरिणासानुक्‌लमज्ञानादात्मपरिणाममात्मनो<व्यतिरिवत 
मात्मनो5व्यतिरिवततया परिणतिसात्रया क्रियया क्रियसाण कुर्वाण प्रतिभाति न पुन. पुदूगलक्रियया क्रिय- 
सा्ण कर्म प्रत्यभिन्‍्नतामनुभवत्ति) वेसे ही आत्मा भी पुदुगल के परिणमन के अनुकूल-योग्य-अज्ञान से 
अपने परिणाम को जो आत्मा से अभिन्न है तथा आत्मा से अभिन्‍न परिणति रूप क्रिया से किये जा रहे 
कर्मरूप कार्य को करता हुआ मालूम पडता है । किन्तु वह पुद्गल की क्रिया से किये जा रहे कर्भ के साथ 
अभिन्‍नता-एकता-का अनुभव नही करता है। (यतः-अभिन्‍नत्व तेषा त्रयाणाम्‌) क्योकि वे कर्ता, कर्म और 
क्रिया तीनो आत्मा से अभिन्‍न है अर्थात्‌ आत्मा रूप हैं। (अनेकसपि-कत्‌ कर्म क्रियारूपेणानेकमपि ) कर्ता, 
कर्म, क्रियारूप से अनेक होते हुए भी (एकमेव-वस्तुतस्तेषामभिन्लत्वेनंक्यम्‌) एक ही है अर्थात्‌ यथार्थ दृष्टि 
से वे तीनो आत्मा से अभेद सम्बन्ध रखने के कारण एक ही हैं- आत्मा रूप ही है ॥७॥। 
भावार्थ--एक द्रव्य ही हमेशा परिणमन शील होता है। एक द्रव्य का एक समय में हमेशा एक ही 
परिणाम होता है। एक द्रव्य की एक समय मे हमेशा एक ही क्रिया होती है। ये तीनो विभिन्‍न कर्ता, 
कर्म और क्रिया रूप पर्यायें पर्यायी द्रव्य से अभेदरूप है अतएवं एकमात्र द्रव्यरूप ही है द्रव्यान्तर-दूसरे 
द्रव्य-रूप नही हैं ॥॥७॥। 
तोभी परिणमतः खलु परिणामों नोभयोः प्रजायेत । 
उभयोर्न परिणरतिः स्यादह्यरनेक्समनेकसेव सदा ॥८॥ 
अन्वयार्थ-- (खलु) वस्तुत.--निश्चय से ( उभो) दो द्वव्ये (न) नही (परिणमत') परिणमन करती 


है अर्थात्‌ दो द्रव्यें एकरूप परिणमन नही करती हैं। (उभयो ) दो द्रव्यो का (परिणाम.) एक परि- 
णाम (न) नही (प्रजायेत) हो सकता है। ( उभयो ) दो द्रव्यो की (परिणति ) एक परिणति रूप क्षिया 
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(न) नही (स्यथात्‌) हो सकती है। (यत्‌) क्योंकि (अनेकम्‌) अनेक वस्तु (सदा) हमेशा (अनेकम्‌) अनेक 
(एव) ही (स्थात्‌) होती है । 

स० टी०--(उभौ-जीवपुद्गलो ) दोनो-जीव और पुद्गल (खलु इति निश्चितम्‌) निश्चित रूप से 
(परिणमतः-परिणामं गउछतः)एक परिणाम को प्राप्त करने वाले (न-नहि) नही हैं (एक एवं हि परिणमति) 
एक ही परिणमन करता है। (यया-कुलाल: घठनिष्पादन|भिमानपरिणाम प्रति परिणमति नतु घटभवन 
क्रियायाम्‌) जैसे कुम्भकार घट को बनाने के अहकार रूप परिणाम को करता है किन्तु घट की घटरूप 
होने वाली क्रिया को नही करता। (तया जीव कर्म निष्पस्नासिसान परिणास प्रति परिणमति, न 
पुद्गलद्रव्यनिष्पादितकर्मक्रिया प्रति) वेसे ही जीव कर्म को.करने के अभिमानरूप परिणाम का कर्ता तो 
हो सकता है किन्तु पुद्गलद्गव्य से वनने वाली कर्मेरूप क्रिया का करता नही हो सकता। (उभयो: जीव 
पुद्गलयोः) दोनो-जीव और पुद्गल का (परिण्रम:-परिणतिः) एक परिणमन (न) नही (जायते-उत्पद्यते) 
उत्पन्न होता है। (परस्परम्‌-भिन्‍नस्वभावत्वात्‌ ) क्योकि दोनो द्रव्य आपस मे अलग-अलग स्वभाव रखती 
हैं। (उभपरो:-परात्मनोः) पुदूगल और आत्मा को (परिगति:-परिणसनलक्षणा “क्रिया) एक परिणमन-अव- 
स्थान्त र-रूप-क्रिया (न स्थात्‌-तभवेत्‌) नही हो सकती (परस्पर स्वस्वभावे भिन्‍तपरिणतिस-डज्भावात ) क्योकि 
आपस मे अपने-अपने स्वभाव में, अलग-अलग परिणतियाँ विद्यमान हैं। (यत.-पस्मात्‌ कारणात) जिस 
कारण से (अनेक-न एक अनेकम्‌-जीवपुद्गलो ) अनेक-एक नही अर्थात्‌ जीव और पुदूगल ये दोनो (सदा- 
तित्यम) हमेशा (अनेकसेव-भिन्‍तसेव) अनेक-भिन्‍न ही है ॥८॥ 


भावार्थ -जेसे घटकार घट के बनाने के परिणाम का कर्ता है और घट बनाने का परिणाम उसका 
कर्म है तथा घटोत्पत्ति के अनुकूल क्रिया रूप परिणति भी घटकार मे ही होती है इस प्रकार से ये तीनो 
घटकार रूप ही है घटरूप नही क्योकि घटनिष्ट व्यापार का कर्ता मिट्टी रूप वस्तु है। घट उस मिद्ठी का 
कम है और घटानुक्‌ल क्रिया मृत्तिका निष्ठ है । अतएव ये तीनो मिट्टीरूप हैं घटकार रूप नही। वैसे ही 
जीव पुद्गल में कर्मोत्पत्ति के अनुकूल अपने उपयोग रूप परिणाम का कर्ता है परिणाम उसका कर्म है 
और तदनुरूप क्रिया जीवनिष्ठ है अतएवं ये तीनो जीव रूप ही हैं पुदुगलकर्मरूप नहीं क्योकि कर्मरूप 
परिणाम का कर्ता पुदूगल है कर्मरूप परिणाम पुद्गल का कर्म है और कर्मानुकूल व्यापारात्मक क्रिया 
पुदूगलनिष्ठ है अतएव ये तीनो कर्ता, कर्म, क्रिया पुदू्गल रूप ही है जीव रूप नही । इस प्रकार से जीव 
पुदूगल में आपस में कत्तू कर्म भाव का सर्वथा अभाव है क्योकि दोनो द्रव्यें अपने-अपने मे ही परिणमनादि 
के कर्ता कर्म क्रिया रूप है एक दूसरे के परिणमनादि के कर्ता आदि नही हैं यही वस्तु स्थिति है अन्य नही 
तथा अन्य रूप नही ।।€॥। 


नेकस्य हि कर्तारी द्ो स्तो हे फर्मंगी न चेकस्य । 
नेकस्य च क्विये हे एकमनेक यततो न स्थात्‌ ॥९॥॥ 
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अन्वयार्थ-- (हि) निश्चय से (एकस्थ) एक परिणाम के (द्वौ) दो (कर्तारौ) कर्ता (न) नही (स्त.) 
होते हैं। (च) और (एकस्य) एक कर्ता के (हे) दो (कर्मणी) कर्म (न) नही (स्त*) होते है। (च) और 
(एकस्य) एक की (है) दो (क्रिये) क्रियायें (न) नही (स्त.) होती। (यत.) क्योकि (एकम्‌) एक वस्तु 
(अनेकम्‌ ) अनेक वस्तु रूप (न) नही (स्थात्‌) होती है । 

स० टीका--(एकस्य-परिणामस्य चेतनालक्षणस्यथ कर्मलक्षणस्य वा) चेतनरूप तथा कमेरूप एक 
परिणमन का (हि-इति निश्चितस्‌) निश्चित रूप से (ह्ो-जीवपुदूगलो) दो-जीव और पुद्गल (कर्तारौ- 
कारको) कर्ता-करने वाले (न स्त -न भवत.) नही होते (चेतनाया जीच एव कर्ता, कमंणः पुदूगल एव कर्ता) 
चेतना का जीव ही कर्ता है और कम का पुद्गल ही कर्ता है। (चेति भिन्‍नप्रक्रमे) च शब्द क्रम की भिन्‍नता 
का सूचक है । (एकस्य जीवस्य पुदुगलस्य वा दे कर्मणी चेतनाकर्मलक्षणे न स्त.) एक जीव अथवा पुदु- 
गल के चेतना और कर्मरूप दो कर्म नही होते । (च-पुनः) और (एकस्य कतुं:-जीवस्य पुद्गलस्य वा है 
क्रिये-परिणती न स्त-) एक जीव अथवा पुद्गल की दो क्रियाये नही होती है। (जीवस्थ चेतनाक्रिया 
प्रतिपरिणतत्वात्‌, पुद्गलस्य कर्मक्रियां प्रतिपरिणतत्वात्‌) क्योकि जीव का परिणमन चेतनारूप होता है 
और पुदूगल का परिणमन कमंरूप होता है । 

(यथा-कुलाल. स्वपरिणतिक्रिया प्रति परिणत*, मृद्द्वव्यं तु कलशक्षियाँ प्रतिपरिणतं, अन्यत्‌-मुद्द्व॒व्यं 
वस्त्नक्रिया प्रति हेतुनस्थात्‌) जेसे कुम्भकार अपनी परिणति क्रिया मे सलग्न रहता है और मृत्तिका अपनी 
कलश-घट रूप होने की क्रिया मे निमग्न रहती है कोई भी मृत्तिका वस्त्ररूप क्रिया के प्रति कारण नही 
होती है। (यत--पुर्वोक्त कारणात्‌) परर्वोक्त कारण से (एक-अखण्ड-द्रव्य-जीवादि) एक अखण्ड जीवादि 
द्रव्य (अनेक-परपरिणामकतुं क्रियाभावात्‌ अनेकरूपम्‌ ) पर-पुद्गलादिद्वव्य के परिणाम आदि का कर्ता एव 
तदनुरूप क्रियावान्‌ न होने से अनेक रूप (न स्थात्‌-त भवेत्‌ ) नही होता है। (अथवा-एक-जीवादि, अनेक 
स्व॒ कत्‌ कर्म क्रियारूप यत. कुतो न भवेत्‌, अपि तु भवेदेव) अथवा एक जीवादि द्रव्य अपने मे कर्ता कर्म 
और क्रियारूप परिणमन करने से अनेक रूप क्यों नहीं होगा अर्थात्‌ अवश्य ही होगा ॥६॥ 

भावार्थ--एक द्रव्य, अपने से भिन्‍्त द्रव्य के कर्ता कर्म और क्रिया के रूप को प्राप्त नही करता, 
इस दृष्टि से अनेक नही हो सकता, किन्तु वही अपने मे होने वाले कर्ता कर्म और क्रियारूप विभिन्‍न परि- 
णमनो के कारण विभिन्‍न रूप अनेक रूप हो सकता है यह एक में होने वाली अनेकता विशेष विवक्षा को 
अपेक्षा पर निर्भर करती है ।।६॥ 

अब अज्ञान के माहात्म्य का निरूपण करते हैं-- 

ग्रा संसारत एवं धावतिपर कुर्वेडहमित्युउ्चक:ः 

दुर्वार॑ ननु मोहिनासिह सहाहंकाररूप तसः। 
तद्भूताथथ परिग्रहेण विलय॑ यद्येकवारं ब्रजेत्‌ 

तत्कि ज्ञानधनस्य बन्धनमहो भूयों भवेदात्मनः ॥१०॥॥ 


( 5१ ) 
अन्वयार्थ-- (ननु) निश्चय से (अहम) मैं (परम्‌) पर द्रव्य को (कुर्चें) करता हूँ (इति) इस प्रकार 
का (उच्चकः) महान्‌ अतएवं (दुर्वारम) कठिनता से दूर करने योग्य (महा$हंकार रूप) महान्‌ अहकार 
स्वरूप (तमः) अज्ञानान्धकार (इह) इस ससार में (आसंसारतः) अनादि ससार से (एवं) ही (मोहिनाम्‌) 
मोही-अज्ञानी जीवो के पीछे-साथ (धावति) दौड रहा है (तत्‌) वह अज्ञानान्धकार (यदि) यदि (भतार्थे- 
परिभ्रहेण) सत्याथ-शुद्ध द्रव्याथिक नय के ग्रहण से (एकवारम्‌) एक बार (विलयम्‌) विनाश को (त्रजेत ) 
प्राप्त हो जाये (तोह) तो (किम) क्या (ज्ञानघनस्य) ज्ञान के पिण्ड स्वरूप (आत्मनः) आत्मा के (भूयः) 
फिर से (तत्‌) उस भअज्ञान का (बन्धनस्‌ ) वन्ध (भवेत्‌ ) हो सकता है ? अर्थात्‌ नही । कभी नही । 
सं० टीका--(ननु-इति वितक) ननु यह अव्यय वितक अर्थ मे प्रयुक्त हुआ है। (इह जगति) इस 
जगत में (इति-अमुना प्रकारेण) इस प्रकार से (धावति-अत्यर्थ प्रसपंति व्याप्नोतीतियावत्‌) अत्यन्त रूप से 
फेल रहा या व्याप्त कर रहा है (किस ?) क्या (महाहड्डाररूपम) महान अहकार रूप (महानृ-सकल 
प्राण्यतिशायी स चासी अहड्भारश्च सयेदं कृतमित्यादिखू्पो गवे', स एवं रूप स्वरूयं यस्य तत्‌ तम. अज्ञानम ) 
सभी प्राणियों भे अतिशय रूप से विद्यमान “यह मेरे द्वारा किया गया है” इस प्रकार का गये ही जिसका 
स्वरूप है ऐसा अज्ञानरूप अन्धकार (केषास्‌-?) किनके (मोहिनां-मोहग्राहग्रस्ताना देहिनाम) मोहरूप 
पिशाच से प्रपीडित प्राणधारियों के (किम्भूतम्‌ ?) कैसा (उच्चकः-अत्यर्थम्‌ ) अत्यन्तरूप से (दुर्वारं-वार- 
यितुमशक्यम्‌ ) निवारण करने मे अशक्य (कियत्पर्यन्तं-धावति ) कहा से-कब से दोडता है (आसंसारत*- 
एव) जब से ससार है तब से (यावत्पयेन्तं पञ्चपरिवर्तेनरूप संसारस्तावत्पर्यन्तं प्रसपंत्येव) जब से यह 
पचपरिवतेन - द्रव्य, क्षेत्र, काल, भव और भाव रूप पाच परिवतेन स्वरूप ससार है तव से फैल रहा- 
व्याप्त कर रहा है (इति किम्‌ ?) ऐसा क्या (कु्वे-निष्पादयामि करिष्ये वा “वर्तमानसामीप्ये वर्तमान- 
वदिति” सत्राज्भूविष्यदर्थ बतमानात्‌) करता हूं अथवा करूँगा यहा “वर्तमान सामीष्येवर्तमानवत्‌” इस 
सूत्र से भविष्यत्‌ अर्थ मे वर्तेमान का प्रयोग किया गया है। (कतृ्‌ भूत -अहं ) करतारूप मैं (किम्‌ ?) किसे 
(परं-परद्रव्यं-गृहपुत्र॒ विवाहशरी रकर्मादिखूपम्‌) पर-परद्वव्य अर्थात्‌ घर, पुत्र, विवाह, शरीर, कर्म आदि 
रूप पर पदार्थ को (यदि-यदा) यदि (ब्रजेत्‌-गच्छेत्‌) प्राप्त करें (विलयं-विभाशम्‌) विनाश को (तत्‌-तस.- 
फतू ) वह अज्ञानरूप अन्धकार (एकवारं-सक्ृद्वारम) एक वार (केन ?) किससे (भूतेत्यादिः-शुद्ध द्रव्या- 
थिकनयेन ) शुद्ध द्रव्याथिक नय से (तावत्‌ कि स्थात्‌) तो क्‍या हो सकता है ” (अपि तु न स्यादित्यर्थ.) 
किन्तु नही हो सकता है (भूय--पुन.) फिर (अहो) आइचर्य है कि (बन्धन-कर्माश्लेषणम्‌) कर्मों का एक 
क्षेत्रावगाह्‌ रूप सम्बन्ध (कस्य) किसके (आत्मन -चिद्रपस्य) चैतन्य स्वरूप आत्मा के (किम्भूतस्य) कैसी 
आत्मा के (ज्ञानधनस्प-बोधनिरतस्य ) ज्ञानमय ज्ञानस्वरूप ॥ १०॥। 
भावार्थ -आत्मा का तथा पौद्गलिक कर्मो का एक क्षेत्रावगाह सम्बन्ध अनादित धाराप्रवाह रूप 
से चलता आ रहा है। अतएवं जीव अनादि से ही अज्ञानी-स्वपर के ज्ञान से शून्य है। यदि इस जीव को 
किसी भी प्रकार से एक वार भी स्वपर भेद विज्ञान हो जाय तो निस्सन्देह यह आत्मा फिर कभी भी 


( ५२ ) 
बसा का पाष गयीं को सकता उसोति आपात मे' खो दही शनरा संसार व अब्ध गत़ी कसी सकगा । 
अगस्य समार की संझा रो मिश्याटा वी रगा मे दी रीजा है । कियार्य मे महा वर में की ठग उज्ञानशप 
भें परिणत खोसा है । अनएयं निए वाई गा विश) हि. शिध्यारा 7) अनस्श झरव के [ गत 6 कं ० 
ते व, जीस अपने वूरुचादं में नाथ कर दे ती सस्यन पी इनके र सह रहिये हो हाथ ॥३49०॥! 
अंग आरगा अपने की भायो जा वरजा सी और बर उने भागी का कैसा गछ दि हैं +- 
धात्मभावान्फरोत्यात्मा परभावान्सदा परः । 
प्रात्मव ध्ात्मनों भाया: परत्य पर एवं ते ॥११॥ 
अन्यवार्ध -- (सा) ॥गिशा (आत्सा) आरगा (आत्मभायानु) ह|ल भावी को (करोनि) बरसों हो 
(वर ) बोर पर पृए्गसादि (परभायान्‌) आत्मा से मिस्‍स अर] मे भागों को [सठा| गया (करीनि। पर्या 
(॥ (हि) निःगय मे (सात्मन ) आरगा के (भायां ) भाग (आर्मो) सागमाएय (व) की (सत्ति) है । 
(परर्य) पृरगग आदि एप परटण है (से) के भाव (पर.॥ पुदगता [£ 7व (04) +ी (सन्लि] ताले हैं 
सल टोगग+-सास्मानवेसस) सेरस्य स्वर जीयारमा [ क्रोति-नयिदधाति गेदयने था) हरता ते 
भयया जानता है » अनुभग में खाया है। (का ?) किन्‍्श (भा मनायानू-पतिश्तावधिप्रमुग यिमावपर्पा- 
धान, केषलगानदर्शन, सुए पीर्मश्पशरूपर्याधाशत) पपने मसिनान, सुतज्ञान, अग्ध्िशालांदि रूप समुर्य 
विताय पर्रागिशव भागों को झथा ये यसझान, कैय उदभस, अनरा सूगा सदा अनशायीयें हत्र छोर पर्यायापक्न 
भातों गो (पर-पुदुगरापदार्य ) पर पृरधल पदार्थ (परमायान्‌ | परशायों यो झानादस्यथान स्वन्ताव विभाव 
पर्यायान,) शान रपभात पिभायसे भिल्‍्म रकभाव ५ परधों को (करोंतीति) त रता # (सम्बन्ध ) ऐसा सम्दन्ध 
(कुत,) मे है (हीति मतः) कंगोति! (आत्मनो) आस्मा पी (भाव-न्पर्पाणां ) आाय-पर्गाय (मात्मा) आत्मा- 
मय (एय) +ी है (दष्पादेशानू-्पर्यायाणामात्मस्यभायत्यात्‌) फ्योफि 2त्पा सिने सगे भे जगुगार पर्याय आत्मा 
के ही स्तभाय साय है । (अत एय ने ते परपर्योया,) इसलिए ही ये पर-ुदृगजारि के पर्माय भात्मा के नहीं 
० पिन्स पर्पदेगसादि के ही है) [परस्य-पुटृगसम्य ते भावा पर एय पुद्गल एवं ततों5्यतिरिम्तत्वात) 
पर-परग पटथ्य के ये भाव पर-पुदुगंस की हैं गयोहि मे पुदुगठ से जशिस्न है। (हत्निये रस वभावास्ते तदीय , 
न परकी या हति गिसाग स्फुट,) इस प्रकार से जो स्वभाव शिततके है वे उसी मे है अन्य “मरे के नहीं हैं 
हम सरा से सिमिनन द्ब्यों के भावी ना सिभाग-पुवकरण सफुट-स्पप्ट हुआ ॥$ १॥ 
भावार्थ -प्रशेफ परिणाम परिणामी के साथ अभेद सम्बन्ध रखता है इस सिद्धान्त से यह फलि- 
तार्थ सहज ही समझ में आ जाता के कि चेतन के परिणाम सदा सैतनमय होते है और अचेतन के अचेतन 
म्ग्‌ | कलम के अनेनन सूप नहीं और असेतन के चेतन रूप नहीं । एस विवेशन से आत्मा का परपुद्गलादि 
करत परिणाम-पर्सास के प्रति कवमपि चर्त,स्व नही हे सह इब्यदू ध्टि वस्तुत' सुदृष्टि है और निर्दोप एव 


निविरोध है । हे हे 
अब अज्ञानी की परिगति का निदपण करते ऐँ-- 


( पे ) 


प्रशामतस्तु सतशाभ्यवहारकारी, ज्ञानं स्वयं फिल भवन्नपि रज्यते यः | 
पीत्वा दधीक्षुमध्राम्लरसातिगुद्धचा, गा वोग्धिदुग्धसिव नूनमसो रसालम ॥१२॥ 


अन्वयार्थ-- (यः) जो पुरुष (किल) निरचय से (स्वयम्‌) स्वतः-स्वभाव से (ज्ञानस्‌) जान स्वरूप 
(भवन ) होने पर (अपि) भी (अज्ञानत,) भेदविज्ञान के अभाव से (सतृणाभ्यवहारकारी) घास सहित 
आहार को करने वाले पशु के समान (रज्यते) पर बस्तु के साथ राग करता है (असो) वह मनुष्य 
(रसालाम्‌ ) शिखरिंणी-दही और शक्‍कर मिली हुई रसीली वस्तु-को (पीत्वा) पी करके (दधीक्षु मधुराम्ल 
रसाति गृद्धचा) दही ओर इक्षुरस सम्मिश्रण-मेल से मीठे और खट्टे रस की तीजन्न लोलुपता से (इच) 
मानो (गाम्‌) गाय के (दुग्ध) दूध को (दोग्धि) दोहन करता है (पीता है। भर्थात्‌ दूध को ही मीठे-खट्ट 
स्वभाव वाला मानता हे । 
सं० ठोका- (तु-पुनः) और (यः-आजस्माभ्यस्तसुतत्त्वशास्त्नः-पुमान) जिसने जीवनपय॑न्‍्त सुतत्त्व- 
प्रतिपादक शास्त्रों का अभ्यास पठन-पाठन एवं चिन्तन किया ऐसा जो मनुष्य (रज्यते-बाह्मलाभादिकारण- 
कलापाद्राग गच्छति) बाहिर मे लाभ आदि कारणो से राग को प्राप्त होता है (क्ुत') किससे (अज्नानत,- 
भेदविज्ञानविलक्षणबोधाद्धेतो:) भेदविज्ञान-स्वपर विवेक से विपरीत रूप ज्ञान अज्ञान के कारण से (कि- 
कुरबनू) क्या करता हुआ (स्वयं-स्वतः) अपने-आप खुद-ब खुद (ज्ञान-शुद्धात्मज्ञान) शुद्ध पर पदार्थ के गुण 
पर्यायों से शृन्य-आत्मज्ञान स्वरूप (भवम्न्रपि-चिन्तयन्तपि) अपने को विचारता हुआ (अनुभवन्नपि वा) 
अथवा अनुभव करता हुआ भी । (किल इत्यागमोक्तो) किल यह अव्यय “आगम की उक्त मे” प्रयुक्त 
हुआ है अर्थात्‌ आगम के अनुसार (स पुमान्‌,) वह मनुष्य (सेत्यादि-तृणेन सह वर्तमान सतृण., अभ्यवहार - 
उत्तमाहार:-पायसशकराज्यादिरूप., सतृणश्चासाधभ्यवहारश्च त करोतीत्येवं शीलः स तथोक्‍त -तृणसहितो- 
त्तमाहारभोजीत्यर्थ.) घास सहित उत्तम खीर शक्कर घी आदि रूप श्रेष्ठ भोजन करने वाला (यथा-तृणा- 
दिकसनिष्ठ पायसाहारः इष्ट,, तयोरेकत्नास्वादेन कस्यचित्पुसः शुभाशुभम्‌, तथा रागस्य तृणस्थानीयत्वात्‌ 
अशुभत्व ज्ञानानुभवस्थ शुभाहारस्थानीयत्वात्‌ शुभत्वस्‌।) जेसे--घास आदि अप्रिय तथा खोर का आहार 
प्रिय, उन दोनो का एक स्वाद में शुभ और अशुभ-प्रिय ओर अप्रियता का ज्ञान किसी पुरुष के नहीं होता 
है वेसे ही तृणस्थानीय राग के प्रति अशुभता ओर उत्तमाहार स्थानीय न्ञानानुभव के प्रति शुभता का 
विवेक किसी अज्ञानी पुरुष को नही होता है। (नून॑ं-निश्चितम्‌) निश्चित रूप से (असौ-ज्ञानरागयोरेकत्वा- 
नुभावुक पुसान्‌) ज्ञान और राग मे एकता का अनुभव करने वाला यह मनुष्य (गरा-धेनु-दुग्ध-क्षी रम्‌ 
दोग्धीव प्ररूपयति) गाय से दूध को दोहन के समान निरूपण करता है। (कया ?) किससे (दधीत्यादि-दघि- 
दुःधविकाराम्ल रसोपेतं-इक्षु-मधुररसोपेत: इक्षुदण्ड, हन्द्, तयो. मधुराम्लरसस्तयोरतिगृद्धि,, अत्या- 
सक्तिः तया) खट्टा रस वाला दूध का विकार रूप दही और मधुर रस को प्राप्त ईख का दण्डरूप इक्षु 
इन दोनो के रस मे अति आसवकित से (कि कृत्वा ?) क्‍या करके (पीत्वा-पाव कृत्वा) पान करके (काम ?) 


( ६४ ] 

किसको (रसालास्‌-रसनाविषयासक्तजना: वस्त्रगालित दधिशकरा मुष्दुवा कमपि रसास्तरं प्राप्यरसाला- 
मिति भणन्ति शिखरिणीति देशभाषायास्‌, यथा कश्चित्‌ रसालासास्वाद्य तड्गभेंद्सजानन गोदोहनक्रियाया 
सधुरास्लरसातिगृद्धय प्रवततते तथा परात्मभेदमजानन्‌ क्रोधादो कत्‌ त्वेन प्रवततत इति तात्पयेंस्‌ ॥१२॥) 
रसाला अर्थात्‌ रसना इन्द्रिय के विषय मे आसकत मनुष्य कपडे से छाती हुई दही मिश्रित शक्कर को, साफ 
करके किसी तीसरी जाति के रस को प्राप्त कराके रसाला बनता है इसी को देशभाषा मे शिखरिणी 
कहते है । जसे कोई मनुष्य रसाला-शिखरिणी को आस्वादन करके उस रसाला के भेद को नही जानता 
हुआ मीठे और खट॒ठे रस की तीक्र इच्छा से गाय के दोहन मे प्रवृत्त होता है अर्थात्‌ गोरस मे ही ऐसा 

स्वाद है यह समझ करके गाय से दूध निकालता है। वेसे ही पर-पुदूगल और आत्मा के भेद को नहीं 
जानता हुआ अज्ञानी क्रोध आदि के करने मे प्रवृत्ति करता है। अर्थात्‌ अज्ञानी क्रोध आदि को अपना 
स्वरूप मान उनके करने मे लगा रहता है, उसे यह ज्ञान नही है कि मैं तो ज्ञानस्वरूप हूँ, क्रोधादि तो पुदूगल 

कर्मजनित आत्मा के विकारी भाव हैं, स्वभाव भाव नही, उनका कर्ता स्वरूप दृष्टि से मैं नही हूँ। मैं 
तो मात्र शुद्ध ज्ञानादि निजभावो का ही कर्ता हूँ । पोदुगलिक कम निमित्तज क्रोधादि का नही ॥॥१२॥ 


भावार--आत्मा ज्ञानस्वभावी है परन्तु ज्ञानस्वभाव को न जानकर जो पर्यायरूप शुभ-अशुभ भाव 
हो रहे है उसी को अपना होना मानता है। ज्ञानस्वभाव का स्वाद तो लेता नही ज्ञान से मिश्रित शुभ- 
अशुभ भावों का, त्याग ग्रहण के भावों का स्वाद लेकर उसी को ज्ञाच का स्वाद मान लेता है। उसी 
मिश्चित स्वाद की आसवित के कारण उन्ही पर्यायरूप भावों का ही सेवन करता रहता है। द्र॒व्यस्वभाव 
रूप निजभाव को नही पाता | पर्याय मे भगवान की भक्ति का भाव और भोगो से विरक्ति का भाव भी 
होता है दया दानादि रूप भी भाव होते हैं। वह निज स्वभाव को नही जानने वाला इन भाषो को ही 
द्रव्य स्वभाव रूप मानकर उसी मे आसकत रहता है इस प्रकार अपनी अज्ञानता से पर्याय का ही स्वाद 
लेता रहता है और उसी की चेष्टा करता है रहता । 
अब अज्ञान के प्रभाव का वर्णन करते हैं-- 
अ्रज्ञानान्मृगत्‌ ष्यिकां जलधिया धावन्ति पातुं प्रगा 
अ्रज्ञानात्तमसि द्रवन्ति भुजगाध्यासेव रज्जो जनाः । 
अ्रज्ानाच्च विकल्पचक्षक रणखाद्वातोत्त रद्भाब्धिवत्‌ 
शुद्धाननसया अपिस्वयसी करन्नोसिवन्त्याकुलाः ॥१३॥ 


अन्वयार्थे--(मृगा.) मृग (अज्ञानात्‌) अज्ञान से (सृगतृष्णिकाम्‌ ) मृगमरीचिका को (जलधिया ) जल 
की ब॒द्धि से (पातुम्‌) पीने के लिए (धावप्ति) दौडते हैं। (जना.) मनुष्य (अज्ञानात्‌) भज्ञान से (तमसि, 
अन्धकार में (रज्जो) रस्सी मे (भुजगाध्यासेन) सपे की बुद्धि से (द्रवन्ति) भागते है। (शुद्ध-ज्ञावसयाः) इसी 
तरह शुद्ध ज्ञान स्वरूप होने पर (अपि) भी (अमी) ये (जनाः) मनुष्य (स्वयस्‌ ) खुद-ब-खुद (कर्त्रीभिवन्ति) 


(5५) 


कर्म के कर्ता हो रहे है (च) और (अज्ञानात्‌) अज्ञान-स्वपर भेद विज्ञान के अभाव से (बातोत्तरज्भाब्धि- 
वत्‌ ) वायु के निमित्त से उत्तरज्लित समुद्र के समान (विकल्पचक्रकररणात्‌) रागद्वेष आदि विकल्पो के 
समूह के करने से (आकला:) पीडित (भवच्न्ति) हो रहे है । 
स० टीका - (अमी-एते लोकाः) ये मनुष्य (स्वयं-स्वत एवं) अपने आप ही (कर्नीभवन्ति-सया कर्म 
कृतमित्ति कर्णा कर्तारों भवन्ति) “मेरे द्वारा यह कर्म किया गया है” इस प्रकार से कर्मों के कर्ता बनते 
हैं। (कीद्शा अपि) कंसे होते हुए भी (शुद्धन्लानमया अपि-निर्मेल भेंदबोधप्राचुर्या ; अधेद ज्ञानिन' कथ॑ कर्म 
कर्तारो न स्युरित्यपि शब्दार्थ ) निर्मल भेद ज्ञान से ओतप्रोत, यहा अपि शब्द से यह अर्थ निकलता है 
कि अभेद ज्ञानी, कर्म के कर्ता क्यो नहीं होगे ” (आकला सन्त ) आकुल होते हुए (कृत. ?) किससे 
(अज्ञानात-भेदज्ञानाभावात्‌ ) अज्ञान से-भेदज्ञान न होने से (पुन कुत ) फिर किससे (विकल्पेत्यादि:- 
विकल्पानां चक्र-सम्‌ हु. तस्य करणाच्च कृतश्च हेतोः) विकलपो के समृह के करने से (अन्नेवरार्थान्तरन्यास- 
साह-वातोदित्यादि -वातेन-वायुना, उत्तरद्धू-ऊध्वोसिभमयः स चासावब्धिश्च तद्बत्‌ू-पथोत्तरज्भरहितो$ब्धिर्वा- 
तेनोत्तरदड्भीयते तथा शुद्धज्ञानोईषपि, अज्ञानात्कर्ता भवतीत्यर्थं.।) यहा अर्थान्तरन्‍्यास--दूसरे पदार्थे को 
दृष्टान्तरूप मे उपस्थित करते हुए कहते हैं कि जेसे-उठती हुई तरज्भी वाला हो जाता है-वंसे ही शुद्धज्ञान 
वाला आत्मा भी अज्ञान के निमित्त से कर्मो का कर्ता बन जाता है। (लोकिकनिदर्शनेनाज्ञानस्थ माहा- 
त्म्यमाह-) अब लौकिक-लोक मे प्रचलित दुष्टान्त के द्वारा अज्ञान के माहात्म्य-प्रभाव को कहते हैं-- 
(मुगाःहरिणाः) हरिण (धावन्ति-प्रसपेन्ति) दोडते हैं। (किसर्थम्‌ ?) किस लिए (पातु-पानार्थम्‌) पीने के 
लिए (काम) किसे (मृगतृष्णिकासू-सरीचिकास) मृगमरीचिका को (कया-) किससे (जलधिया-पानी- 
याभावे5पि पातीयवुद्धयया ) पीने योग्य-पानी के न होने पर भी पानी की बुद्धि से (अज्ञानात्‌-स्ानाभावसा- 
श्षित्य) ज्ञान के अभाव को प्राप्त करके (ज्ञानिनश्चेत्ताहि तत्न कथ धावन्ति ?) यदि ज्ञानी-जल और मरी- 
चिका के भेद को स्वरूप दृष्टि से जानते तो मरीचिका को जल जानकर क्यो दोडते ? (तथाछज्नानिने 
भोगसुखे शरीरादो च सुखधिया ममत्वधिया च॒ चर्तेन्ते-दति भावाथ ) वसे ही अज्ञानी-स्व और पर को 
नही जानने वाले जीव - भोगजन्य सुख मे और शरीर स्त्री पुत्र आदि में सुख की कल्पना और ममेद बुद्धि 
से प्रवृत्ति करते है। (पुनः द्रवन्ति-पलायनं-कुवन्ति ) फिर भागना प्रारम्भ करते है। (व ?) किसमे (तमसि- 
तिमिस्र ) अन्धका र मे (के ?) कोन (जना.-पुरुषा.) मनुष्य (केन) किससे (रज्जी-वराटके) वराटक-रस्सी 
में (शुल्वों वराटक. स्त्नी तु रज्जु, सत्नीषु वटी गुण” इत्यमर ) शुल्ब और वराटक पुल्लिज्भ ये सब शब्द 
रस्सी के वाचक है ऐसा अमरसिह, कोशकार का वचन है। (भुजगाध्यासेन-भुजगोयमित्यारापवुद्धया ) 
यह सर्प है इस प्रकार का आरोप-सकल्प-करने वाली बुद्धि से (कुत ?) किससे (अज्ञानात्‌-अज्ञानसाश्रित्य 
अज्ञान-मिथ्याबुद्धि-का आश्रय ले करके (यथा रज्जोी भुजग इति कृत्वा वर्तेन्ते तथा स्वे परकोथ, परशरी- 
रादो स्वसिति कृत्वा वर्तन्ते अज्ञानिनः ।) जैसे रस्सी मे यह सर्प है ऐसा मानकर प्रवृत्ति करते है वसे ही 
स्व-धभात्मा मे--पर की तथा परशरीरादि मे आत्मा की कल्पना करके प्रवृत्ति करते है अज्ञानी स्वपर- 


( ८६ ) 
विवेक शून्य पुरुष ॥१३॥ 


भावाथं-यहा पर आचाय॑ ज्ञान की महिमा बता रहे हैं अज्ञान की वजह से क्‍या क्या होता है। 
आत्मा तो ज्ञायकरूप है--वह रागादि का भी--शुभ अशुभ भावो का--शरी र की रोग-निरोग रूप अवस्था 
का एवं कर्म के फल का मात्र जानने वाला है वह अपने को ज्ञानपने मे स्थापित त करके रागादि शरीरादि 
का कर्त्ता बन जाता है। यद्यपि वह वस्तुत उनको कर नहीं सकता परन्तु कर्त्तपने की विपरीत श्रद्धा 
बनाता है अपनी उसी विपरीत श्रद्धा की वजह से वह आकुलित होता रहता है। अगर वह अपनी विप- 
रीत श्रद्धा जिसका नाम अज्ञान है उसको छोड दे तो वह स्वय ज्ञान दशंनरूप है । जब तक अपने स्वभाव 
को नही जानता शरीरादि-रागादि मे अपनापना मानकर उनका कर्त्ता बनता है। आत्मा में तीन काम 
एक साथ हो रहे है --शरीर की शुभ अशुभ क्रिया-जीव का विकारी परिणाम शुभरूप अशुभरूप और ज्ञान 
का कार्य जाननपनारूप | हरेक व्यक्ति मे तीन काम हो रहे हैं चाहे ज्ञानी हो चाहे अज्ञानी हो। अज्ञानी की 
पकड में दो बाते तो आ रही हैं-विकारी परिणाम और शरीर की क्रिया। उसी के होने मे वह अपना 
होना मान रहा है अत उनका कर्ता बनता है एवं अहम्‌ बुद्धि को धारण करता है। उसी समय जो 
जाननपना हो रहा है - इन विकारी भावों का जानना और शरीर की क्रिया को जानना वह ज्ञान का 
काये है। वह हो तो रहा है परन्तु उसकी पकड नहीं आ रही है उस जानने रूप क्रिया में यह 
अपनापना स्थापित नही करता है जो वास्तविक इसका होना है। अगर इसमे अपना पना आ जावे तो 
विकारी भावों का और शरीर की क्रिया का कर्त्तापना न रहे। विकारी भाव रहेगे-शरीर की क्रिया 
रहेगी, उनका जानने वाला भो रहेगा परन्तु उत्तका करने वाला नही रहेगा यही भेदविज्ञान है ओर इसका 
न होना वही अज्ञानता है। दो काम हो रहे हैं विकारी परिणमन और उनका जानना | हमें नक्की करना है 
कि मैं विकारी परिणाम हूँ या उनका जानने वाला । प्रिणामो का व्याप्यव्यापक सम्बन्ध मोह कर्म के 
साथ है और जाननपने का व्याप्य व्यापक सम्बन्ध चेतना के साथ है। विकारी परिणाम समय-समय मे 
बदली होते जाते है जबकि जानने वाला स्वय एकरूप रहता है। इसलिए मैं जाननपने रूप हूँ विकारी 
भाव नहीं हूँ । यही बात शरीर की क्रिया के साथ है उसका व्याप्य व्यापना शरीर के साथ है ज्ञान के साथ 
नही । शरीर के रोगी होते हुए भी निरोगी होते हुए में रोगी निरोगी नहीं हूँ परन्तु रोग-निरोगपने का 
जानने वाला हूँ । इसलिए रोग होते हुए भी रोगी नही, निरोग होते हुए निरोगी नही । राग होते हुए 
रागी नहीं। ससार होते हुए ससारी नही । मैं तो मात्र जाननरूप हूँ। ऐसा अनुभव करे तो शरीर को 
क्रिया का और राग का कर्त्तापना खत्म हो जावे। जब कत्तपिना अपने चैतन्य स्वभाव मे आ जाता है तब 
पर के करने के अहकार का अभाव हो जाता है। शरीर की क्रिया का और विकारी भावो का अभाव 
गुणस्थानों के अनुसार होगा परल्तु कत्तपिने का अभाव अभी हो सकता है । 


अब ज्ञान के महत्व को प्रकट करते हैं-- 


( ८७ ) 

ज्ञानादिवेचकतया तु परात्मनोयों, जानाति हंस इव वाःपयसो विशेषस्‌ । 

चेतन्यधातुमचल' स सदाधिरूढो, जानीत एव हि करोति न किआ्चनापि ॥१४॥ 

अन्वयार्थ--(इब ) जेसे (हंसः) हस (वा:-पयसों ) जल और दूध के (विशेषम्‌) भेद को (जानाति) 
जानता है (तथब) वेसे ही (यः) जो ज्ञानी पुरुष (ज्ञानात्‌) भेदज्ञान से (विवेचकतया) स्व और पर को 
पृथक्‌-पृथक करने की योग्यता से (परात्मनो:) पर-पुदूगल और आत्मा-जीव इन दोनों के (विशेषम) 
स्वरूपकृत भेद को (जानाति) जानता है (सः) वह-ज्ञानी (सदा) सदा (अचलम्‌) अचल (चंतन्यधातुम ) 
एक मात्र चेतन्य को धारण करने वाले आत्मा को (अधिरूढः) आश्रय लेता हुआ (जानीत एव) जानता 
ही है (किब्चन) किचित मात्र (अपि) भी (करोति) कर्ता (न) नही होता । 


सं० टी०--(तु-पुनः, अज्ञानविजुम्भगविकचानन्तरम्‌ ) अज्ञान के विस्तार को रोकने के बाद 
(जानाति-वेत्ति) जानता है (कम्‌) किसको (विशेष॑-भेदम्‌) विशेष भेद को (कयो. ?) किनके (परात्मनो- 
पुदूगलकरमंजीवयो:) पुद्गलजन्य कर्म और जीव के (ज्ञानातू-भेदबोधसाश्रित्य) ज्ञान-भेदज्ञान के आश्रय से 
(कया ? ) किसके द्वारा ? (विवेचकतया-न्ञानात्मनोर्भेदकस्वरूपतया ) विवेचकतया-ज्ञान और आत्मा के भेद- 
कता-स्वरूप के द्वारा (इससर्थ निर्देशेयति) इसी अर्थ को दृष्टान्त से स्फुट करते है (हस इब-यथा मरालः) 
हस के समान-जसे हस (वाः पयसो.-तीरक्षीर॒यो:) पानी और दूध के (भेदस्‌) भेद को (वेत्ति) जानता है 
(तथा ज्ञानी-जीव पुदुगलयोः) वेसे ही ज्ञानी-जीव और पुद्गल के भेदको जानता है (स पुमान्‌ जानीत एब- 
वेत््येव) वह पुरुष जानता ही है (कम्‌ ?) किसको (चंतन्यधातु-चेतनास्वरूपधातुम्‌) चेतन्‍्यधातु (आत्मान॑ 
वेत्यर्थ:) अर्थात्‌ आत्मा को (किम्भूतम्‌ ?) कसी आत्मा को (अचलम्‌-स्वस्वभावान्नचलतीत्यचलस ) अचल 
अर्थात्‌ अपने चैतन्य स्वभाव से च्यूत नही होने वाली (सदा नित्यम्‌) हमेशा (अधिरूड. सन्‌ गुणसम्‌ हमा- 
श्षितः सन्‌) गुणों के समूह को प्राप्त होकर (होति-निश्चितम्‌) हि-यह अव्यय निश्चित अर्थ का वाचक 
है--अर्थात्‌ निश्चित रूप से (किज्चनापि-किसपि) कुछ भी (न्त करोति-कत्‌ कर्मक्रिया न विदधाति) 
कर्ता कर्मरूप क्रिया को नही करता है।॥॥१४। 
भावायथे - स्व-स्वरूप का ज्ञाता, शुद्ध द्रव्याथिक नय की अपेक्षा से ज्ञाता ही है, पर का कर्ता नही। 
जब तक पर के कतृ त्व का जनक अज्ञान रहता है तब तक ही आत्मा अज्ञाता है। अज्ञान के दूर होते ही 
आत्मा ज्ञाता हो जाता है तो ज्ञाता ही रहता है कर्ता नही होता ॥१४॥। 
अव ज्ञान से ही भेद की उत्पत्ति होती है यह निरूपण करते है-- 
झारादेव ज्वलनपयसो रोष्ठबह त्यव्यवस्था, ज्ञानादेवोह़्ुलति लवणस्वाद भेदव्युदासः । 
ज्ञानादेव स्वरसविकस ज्वित्यचतन्यधातोः क्रोधादेश्च प्रभवति भिदा भिन्‍दती कतृ भावस्‌ ॥ १५ 


अन्वयार्थ-- (ज्वलनपयसो:) अग्नि और जल की (ओऔष्ण्चशत्यव्यवस्था) उष्णता और शीतता की 
व्यवस्था (ज्ञानातृ) ज्ञान से (एव) ही (प्रभवत्ति) प्रगट होता है। (लवणस्वादश्ेदव्युदास.) व्यज्जन आदि के 


( ८८ ) 

स्वाद से नमक के खारेपन रूप स्वाद-रस-का-भेदीकरण (ज्ञानात) ज्ञान से (एव) ही (उल्लसति) प्रकाश 
को प्राप्त होता है (स्वरसविकसन्तित्यचेतन्यधातो.) अपने अनुभव से विकास को प्राप्त होने वाले नित्य 
चेतन्य स्वरूप आत्मा के (च) और (क्रोधादे ) क्रोध, मान, माया, लोभ आदि के प्रति (क्त भावम्‌) 
कतृ त्व को (भिनन्‍्दती ) भेदन करने वाली (भिदा) पृथकता-जुदाई (ज्ञानात्‌) ज्ञान से (एव) ही (प्रभवत्ि) 
अतिशय रूप से उत्पन्न होती है। 

स० टीका--(प्रभवति-जायते) होता है (भिदा-पेदः) भेद (कस्य ?) किसका (स्वेत्यादि:-स्वस्य- 
आत्मन', रस.-अनुभव., तेन-विकसन्‌-विकासं गच्छन्‌ स चासी नित्यः शाश्वत चेतन्यधातुश्चचेतनालक्षणो- 
धातुस्तस्य, क्रोधादेश्च, कोप-मान-माया-लोभ-सोह-राग-हेष-कर्म-नोकमं-मनो-वचन-काय-भोश्रचक्षु श्राण- 
रसन-स्पर्शनादेश्च परस्परम्‌ ) अपने अनुभव से विकासशील चैतन्य स्वरूप आत्मा का और क्रोध-मान-माया- 
लोभ-मोह-राग-द्वेप-क मं-नोकमं-सनत-वचन-का य-कर्ण नेत्र-लना सिका-रसना और स्पर्शन “त्वचा” आदि का 
आपस में (कृत' ?) किससे (ज्ञानादेव-शुद्धात्मपरिज्ञानात-नान्यत एव) ज्ञान-शुद्ध आत्मा के परिज्ञान से 
ही अन्य से नही। (किस्भता) कसी भिदा-कंसा भेद, (भिन्दती-विदारयन्तो) भदत-विदारण-करती हुई 
(कम्‌ ?) किसको (क्त भावम्‌ू-आत्मन कमेणा कत्‌ त्वस्वभावम्‌) आत्मा का कर्मो के करने के स्वभाव को 
(लौकिक ज्ञानादेव सर्वरसिति प्रकाशयति) लोक व्यवहार के ज्ञान से ही सर्व व्यवस्था होती है यह दिखाते 
है - (औष्ण्यशेत्यव्यवस्था-शी तोष्णयोव्यंवस्थिति. भवति) उष्ण और शीत की व्यवस्था होती है (कयोः ?) 
किनकी (ज्वलनपयसो -बह्नितप्तनोरयो ) बह्नि से तपे हुए जल की (कुत ?) किससे (ज्ञानादेव-बोधा- 
देव) ज्ञान से ही (यथाकश्चिल्लौकिकव्यवहारज्ञ:-एकत्री मूतयो: पावकपयसोभद निश्चिनोति,) जैसे कोई 
लोकव्यवहार को जानने वाला--एक ही स्थान पर इकट्ठा हुए अग्नि और जल के भेद को निश्चित करता 
है। (अभेदज्नस्तयोरभेदमेव) अभेद को जानने वाला--तयो -उन दोनो के अभेद को ही निश्चित करता है 
(तथा ज्ञानी एकत्नीभृतयो: परात्मनोरभद निश्चिनोति, नाज्ञानी) वेसे ही ज्ञानी-ज्ञानवान्‌-पुरुष-एकन्न-एक 
क्षेत्रावगाह रूप से मिले हुए प्र-पुदू्गल और आत्मा के भेद का निश्चय करता है अज्ञानी-नही | (तथा 
उललसति-उल्लासं गच्छति) वैसे हो उलल्‍लास-आनन्द को प्राप्त करता है (क. ?) कौन (लवणेत्यादि - 
लवणस्वादस्य-क्षार-लवचणस्य कदुकास्लव्यज्जनस्वादात्‌-भेद. विशेषः, तस्यव्युदासः ज्ञानम्‌ ) खारे 
स्वाद वाले लवण-नमक का कड॒ वे कसायले व्यञ्जन के स्वाद से भेद के ज्ञान को (कुतः ?) किससे 
(ज्ञानादेव-पथा कश्चिड्जोजनभेदज्ञों व्यज्जनलवणयोभेंद व्यक्त बेत्ति, अभेदज्ञ इद क्षारस्वाद व्यञ्जनसेव 
तथा ज्ञानी-क्रोधादि ज्ञानयोरेकत्रीभृतयों, पुथक्‌ स्वभाव परिच्छिनत्ति, अज्ञानी तु क्रोध्यायमात्मवेति वेत्ति- 
इति तात्पर्यम्‌) ज्ञान से ही-जेसे कोई भोजन के भेद को जानने वाला व्यञ्जन और लवण के भेद-विशेष 
को स्पष्ट रूप से जानता है । अभेद को जानने वाला, यह खारा स्वाद व्यञ्जन का ही है ऐसा जानता है। 
वैसे ही ज्ञानी, क्रोध आदि और ज्ञान--जो एकमेक हो रहे हैं--को अलग-अलग स्वभाव वाला निश्चित 
रूप से जानता है किन्तु अज्ञानो “दोनो की अलग-अलग परिणति को नही जानने वाला-पुरुष “यह आत्मा 


( ८६ ) 
ही क्रोधी है” ऐसा--दोनों को एक रूप से-जानता है यही इसका तात्पर्यार्थ समझना चाहिए ॥ १५॥ 
इस इलोक मे प्रतिवस्तृपमा अलझ्डार है जेसा कि बासभट्ट ने कहा है-- 
अनुपात्तविवादानां वस्तुनः प्रतिवस्तुना। 
यत्र प्रतीयते साम्य॑ प्रतिवस्तृपमा तु सा ॥ 


(यत्न) जिस रचना मे (वस्तुनः) वस्तु के (अनुपात्तविवादानाम्‌ ) अनुपात विवादों की (साम्यम) 
समानता (प्रतिवस्तुना) प्रति वस्तु के साथ (प्रतीयते) मालूम पडती है (सा) वह (प्रतिवस्तुपमा) प्रति- 
वस्तृपमा (कथ्यते) कही जाती है ॥ 

भावार्थ -जैसा गाथा १३ के भावार्थ मे बताया है ज्ञान का कार्य जाननेरूप है। अगर कोई तर्क करे 
कि ऋषध ने ही क्रोध को जाना है जानने वाला कोई अन्य नही है तो आचार्य अकलक स्वामी के शब्दो मे 
यह कहा जा सकता है कि क्रोध के अभाव को किसने जाना । जब क्रोध ने क्रोध को जाना तब जब क्रोध 
का अभाव हुआ तब किसने जाना कि अब क्रोध नही है। इससे साबित होता है कि जानने वाला क्रोघादि 
से भिन्‍न कोई और है। यदि क्रोधादिक के साथ एकरूप होता तो क्रीधादिक के अभाव मे उसका अभाव हो 
जाता । परन्तु क्रोधादिक का अभाव होता है और जानने वाला उस समय भी क्रोधादिक के अभाव को 
जानता है । इसलिए जानने वाला व क्रोधादिश्चाव या क्षमारूप भाव वेसे ही शरीर की क्रिया ये तीन काम एक 
साथ हो रहे हैं इनमे जाननपना चेतन्य से उठ रहा है और क्रोधादिक भाव एव उनका अभावरूप परिणमन 
कर्मसापेक्ष हो रहा है और शरीर को क्रिपा हो रही है । जानने वाला तो मात्र ज्ञाताही है वह तो रागादिरूप 
परिणमन और शरीर की क्रिया से भिन्‍त है। उसका अपनापना तो अपने जाननपने मे ही है। जैसे चीनी 
का मीठापना उसके अपने स्वभाव से आ रहा है जिसके अभाव में चीनी का अभाव है और गर्मपना और 
ठण्डापना अग्नि के सदुभाव और अभाव की अपेक्षा रखता है गर्मपने के अभाव में भी मिद्ठापने का अभाव 
नही है । मीठापना और गर्मंपना दोनो एक साथ एक समय में रहते हुए भी एक अग्निकृत है और एक 
चीनी के स्वभावरूप हैं । ऐसे ही एक ही आत्मा मे जाननपना और रागादि एक समय मे एक साथ रहते 
हुए भी एक आत्मा के स्वभाव से आ रहा है और एक कम कृत है कर्म के स्वभाव से आ रहा है। आत्मा 
अपने जाननपने स्वभाव को भूलकर कर्मकृत भावो का कर्ता बन रहा है यही अज्ञानता है जो निज स्वभाव 
का ज्ञान होने पर ही मिट सकती है। 

अब आत्मा अपने भावो का ही कर्ता है यह बताते हैं-- 

प्रज्ञानं. ज्ञानमप्येवं कुर्वेज्नात्मानपञजसा । 
स्पात्कर्तात्मात्मभावस्प परभावश्य न क्वचित्‌ ॥१६॥ 


अन्वयाथ-- (आत्मा) आत्मा (अज्जसा) निशचय से (आत्मानम्‌) अपने को ([च्ञानस्‌) ज्ञानरूप 
(अपि) या (अज्ञानम्‌) अज्ञान-विपरीत ज्ञान-रूप (कुवंनू) करता हुआ (आत्मभावस्य) अपने ही भावों 
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का (कर्ता) करने वाला (स्थात्‌) होता है (परभावस्य) पुद्गल द्रव्य के भावों का* (कर्ता) करता-करने 
वाला- (क्वचित्‌) कभी भी (न) नही (स्थात्‌) होता है ।, ््ि 
सं० टी ०--(आत्मा-चिद्रूपः) चैतन्य स्वरूप आत्मा (आत्मभावस्य-स्वस्वरूपस्य ) अपने ही स्वरूप 
का (कर्ता-स्यात्‌-भवेत्‌ ) कर्ता होता है। (कि कुर्बन्‌ ?) क्या करता हुआ (अञ्जसा-परमार्थतः) परमार्थ- 
निश्चय-रूप से (आत्मानस्‌-स्वस्वरूपस) अपने स्वरूप (जानम्‌-बोधस्‌ ) ज्ञान को (अपि-पुनः) भी (एव- 
निश्चयेन/ निश्चय से (अज्ञानम्‌-बोधविपर्ययम्‌) अज्ञान-बोध की विपरीतता को (कुवेन्‌-निष्पादयन) 
करता हुआ (यत्किल-ऋेधो5हमित्यादिवत्‌, वा मोहो5हमित्यादिवच्चपरद्रव्याण्यात्मीकरोति ) जो निश्चय 
से मैं क्रोधरूप हूँ इत्यादि की भाँति अथवा मोहरूप मैं हूँ इत्यादि की तरह परद्रव्यों को आत्मारूप करता 
है (आत्मानम्‌) आत्मा को (अपि) भी (परद्रव्यम्‌) परद्रव्य रूप (करोति) करता है (एंवम्‌) इस प्रकार से 
(आत्मा) आत्मा (तदा) उस समय (अयमभ) यह (अज्ञान कर्ता) अज्ञान का कर्ता है। (क्वचित्‌- 
कदाचित्‌ ) कही पर किसी समय (परभावस्य-पुद्गलपर्थायस्थ) पुदूगल की पर्याय का (कर्ता) करने वाला 
(न स्थात्‌) नही होता है । 
भावार्थ - जैसे ज्ञानी आत्मा अपने ज्ञानमय भावों का कर्ता होता है। वेसे ही अज्ञानी आत्मा भी 
अपने ही अज्ञानमय भावों का कर्ता होता है। इससे भिन्‍न जड-अचेतन स्वरूप पुद्गल द्रव्य के भावो- 
पर्यायो-परिणमनों का नहीं । इस कथन से यह नतीजा निकाल लेना अनुचित न होगा कि आत्मा निज 
भावो का ही कर्ता था, है और रहेगा । परद्रव्य-पुद्गल के भावो का कर्ता न था, न है और न होगा। इस 
तरह परकतु त्व निषेध सर्वेथा और सबंदा सिद्धान्तत सिद्ध होता है । का 
अब व्यवहारियो की कत्‌ त्व बुद्धि को दिखाते है-- 
आत्मा ज्ञान स्वयज्ञानं ज्ञानावन्‍यत्‌ करोतिकिम्‌ । 
परभावस्य कर्तात्मा मोहो5यं व्यवहारिणाम्‌ ॥१७॥ 
अन्वयार्थ - (आत्मा) आत्मा (ज्ञानम्‌) ज्ञान स्वरूप है (ज्ञानम्‌) ज्ञान (स्वयम्‌) आत्मा स्वरूप है 
(अतः) इसलिए (आत्मा) आत्मा (ज्ञानात्‌) ज्ञान से (अन्यत्‌) अतिरिक्त (किम) क्‍या (करोति) करे 
(आत्मा) आत्मा (परभावस्थ) अपने से भिन्‍न पर भाव का (कर्ता) करने वाला (अस्ति) है (अयम्‌) यह 
(व्यवहारिणाम्‌ ) व्यवहा रो-अज्ञानियो का (मोहः) मोह-अज्ञान (अस्ति) है । 
स० टी ०- (आत्मा-चिद्रूप') चेतन्य स्वरूप-आत्मा [ज्ञानं-बोधम्‌) ज्ञान को (करोति) करता है 
(स्वयम्‌-ज्ञानसेवात्मा) स्वयम-ज्ञान ही आत्मा है (आत्मज्ञानयोद्रंव्यादेशादेकत्वात्‌) क्योकि आत्मा और 
ज्ञान मे द्रव्याथिकनय से एकत्व है। (ज्ञानातू-बोधं॑ बिहाय, अन्यत्‌ू-घट पट मुकुट लकुट शकटठादि कि 
करोति ? अपि तु न विदधात्येव) ज्ञान को छोडकर अन्य, घट, 'घडा” पट “वस्त्र-कपडा' मुकुट 'शिरोभूषण- 
सिरमौर' लकुट लकडी तथा शकट 'गाडी' आदि को कया करता है ? अर्थात्‌ नही करता है। (नन्वात्मनो- 
$कर्त त्वे गृहमिदमात्मना कृत मित्यादिव्यवहार. कथमिति चेत्‌) कोई शका करता है कि यदि आत्मा को कर्ता 
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नहीं मानोगे तो 'यह घर मेरे द्वारा बताया गया है” इत्यादि लोक व्यवहार वयो होता है या कैसे बनेगा 
तो आचार्य उत्तर देते है कि (न, आत्मनः परभावरयाह् तत्वात्‌) आत्मा परभावो का कर्ता न होने से उक्त 
व्यवहार नही बन सकता है। (आत्मा-जीवः) जीव (परभावरय-परपर्यायरय घटादे. क्ता,) पुद्गल द्रव्य 
की पर्याय रूप घट का कर्ता है। (व्यवहारिणा व्यावहारिक पुरुषाणा) व्यवह्ाारी पुरुषो का (अयं-आत्सा 
कर्तेत्यादि लक्षण: मोह:-विश्वम.) यह आत्मा कर्ता है इत्यादिरू्प मोह-विशभ्रम-विपरीतभ्रान्ति ही है। (ये- 
खल्‌ परद्रव्याणा परिणामा.-गोरसब्याप्तदधिदुग्धसधुरास्लवत्‌ पुद्गलद्गव्य व्याप्तत्वेन भवन्तो ज्ञानावरणा- 
दीनि भवन्ति तानि तटरथगोरसाध्यक्ष इव न नाम करोति ज्ञानी) गोरस से व्याप्त दूध दधि मे मिठास और 
खटास के समान पुदुगलद्रव्य से व्याप्त होने के कारण ज्ञानावरण आदि रूप जो पुद्गलद्रव्य के परिणाम 
पर्याय विशेष होते है उत्त स+को तटस्थ गोरसाध्यक्ष के समान ज्ञानी निश्चय से नहीं करता है ॥१७॥ 
भावार्थ--आत्मा, मात्र अपने ज्ञान भाव का कर्ता है। ज्ञान के अतिरिक्त पर-पुदुगलजन्य-ज्ञाना- 
वरणादि कर्मों का कर्ता नही । वह तो मात्र उनका ज्ञाता ही है। जैसे गोरस से व्याप्त दुग्ध, दधि आदि 
का कर्ता गोरस ही है| गोरसाध्यक्ष नही । वह तो मात्र उनका ज्ञाता ही है। अतएव गृह आदि का बनाने 
वाला मैं हे यह व्यवहार भी निश्चय की दृष्टि मे मिथ्या ही है सम्यक्‌ नही है। क्योकि गृह रूप परिणमन 
पुदूगल का पुद्गल में पुदूगल से हुआ है अन्य तो मात्र उसके उस रूप परिणमन्त मे निमित्त हो है ॥१७॥ 
अब कोई आश्षेप पूवेक पुदूगल कर्मो का कर्ता जीव है ऐसा कहता है-- 
जीवः करोति यदि पृद्गलकर्म नव, कस्ताहि तत्कुरुत इत्यभिशद्धायत्र । 
एतहि तीव्नरणसोहनिवहंणाय, सजड्डीत्यंते श्युणुत पृद्गलकसंकत्‌ ॥१८७ 
अन्वयार्थ - (यदि) यदि (जीव.) जीव (पुदुगलकर्स) पुद्गलकर्म-ज्ञानावरणादि को (नेब) नही 
(करोति)करता है (तह) तो (तत्‌) उस पुदूगल कर्म को (कः) कौन (करोति) करता है (इति) इस 
प्रकार को (अभिशद्धूया) आशका से (एव) निश्चय से (एर्ताह) अब (ततीन्नस्यमोहनिवहेणाय ) तीत्र वेग 
वाले मोह के विनाश के लिए (सड्]धीत्येते) कहते है कि (पुदूगल कर्ंकतू ) पुदूगल-कर्म ज्ञानावरणादि का 
कर्ता कोन है (यूयम्‌) तुम लोग (श्वूणुत) ध्यान पूर्वेक सुनो । 
स० टी०--( यदि ननु, जन प्रत्याक्षिपति कश्चितृ-) जैन के प्रति कोई आक्षेप करता है कि यदि 
(जीव:-आत्मा) जीव-चेतन्य स्वरूप आत्मा (पुदूगलक्से-पुदुगलसय ज्ञानावरणादिकर्स ) पुद्गलकर्म-ज्ञानाव- 
रणादिरूप पुदूगलजन्य कर्मो को (नंब-करोति-न निर्मापयति) नही करता है-तही बनाता है (तहि) तो 
(तत्‌-पुद्गलकर्म ) उस पुदूगल कर्म को (क ) कौन (कर्ता-कुरुते) करता-बनाता है ? (पुद्गलाना स्वयमचेतन- 
त्वात्‌ कत्‌ त्वानुपपत्ते,, अतएवं आत्मव कर्ता लक्ष्यते दक्षै.) क्योकि पुद्गलद्वव्य स्वभाव से अचेतन जड है। 
अतएव वह कर्ता नही हो सकता । इसलिए आत्मा ही उनका कर्ता है ऐसा चतुर पुरुषो का कहना है। 
(इति-अमुना प्रकारेण अभिशंकया-पूर्वेपक्षाशड्रूया) इस प्रकार पूर्वपक्ष की आशड्ूा से (एव-निश्चयेत) 
निश्चय से (एतहि-इदानीस) इस समय (सल्डीत्य॑ंते-निरूप्पते) निरूपण करते हैं (किसर्थम) किस लिए 
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(तीव्रेत्यादि-तीतन्नरय.-तीन्न तीन्रतरानुभागः स चासो मोहश्च विश्रमः, तस्य निवर्हणं-विनाशनम्‌ तस्मे) अत्यन्त 
तीत्र उदय वाले मोहनीय कर्म के विनाश के लिए (श्ृणुत-आकर्णयत) सुनो (पुदुगलकर्म-पुद्गलात्मक कर्म, 
द्रव्पभभावरूप कत्‌ -पदृगलपर्यायाणां कतृ निष्पादकम्‌) पुदूगलमयकर्म जो द्रव्यभावरूप है वह पुद्गलपर्यायो 
का करता है (आत्मा तु नेमित्तिको हेतुरस्तु) आत्मा तो नैमित्तिक हेतु रहे । (आत्मना कृतमिति तु व्यव- 
हार.) आत्मा के द्वारा किया गया यह तो मात्र व्यवहार है (राज्ञा देशे गुणदोषी कृतावित्यादिवत्‌) देश मे 
होने वाले गुण और दोष जैसे राजा के द्वारा किये गये कहे जाते है (योधयुद्धे कृते राज्ञाकृतमित्यादिवद्वा) 
अथवा योधाओ से किया गया युद्ध जैसे राजा के द्वारा किया गया कहा जाता है वैसे ही पुद्गल से किये 
कर्म आत्मा से किये गये ऐसा व्यवहार मे कहा जाता है । 

भावार्थे--परमार्थत पुद्गलकमम का कर्ता पुदूगल ही होता है। आत्मा नही, क्योकि पुद्गल कर्म 
स्वभावत अचेतन है, वे पुद्गलरूप अचेतन के ही कर्म हो सकते हैं। जीव के नही । कारण कि जीव अपने 
चेतन कर्म का ही कर्ता होता है । अचेतन का नही जंसे राज्य मे प्रजा द्वारा किया गया अच्छा और बुरा 
कर्म राजा के द्वारा किया गया कहा जाता है। वसे ही यहा कर्म के विषय मे समझना चाहिए कि कर्मों 
का कर्ता तो वस्तुत पुद्गल ही है, पर आत्मा के साथ उसका सम्बन्ध होने से आत्मा को उसका कर्ता 
कह दिया जाता है यह सब व्यवहार-उपचार है यथार्थ नही । 

अब पुद्गल ही कर्म रूप परिणमन करता है यह सिद्ध करते हैं-- 

स्थितेत्यविष्ना खलु पुद्गलस्य, स्वभावभूता परिणाम शक्तिः । 
तस्यां स्थितायां स करोतिभावम्‌, यमात्मनस्तस्थ स एवं कर्ता ॥१६&॥ 

अन्वयार्थे- (इृति) पूर्वोकत प्रकार से (पुदूगलस्य) पुद्गल द्रव्य की (स्वभावभूता) स्वभावरूप 
(परिणाम शवित.) परिणमन शक्ति (खलु) निश्चय से (अविघ्ता) निविष्न रूप (स्थिता) स्थित-सिद्ध 
हुई । (तस्याम) उस-परिणाम-शवित के (स्थितायाम्‌) स्थित-सिद्ध-होने पर (स.) वह-पुदूगल (आत्मन: 
अपने (यम्‌) जिस (भावम्‌) परिणाम को (करोति) करता है (तस्य) उस-परिणाम-का (कर्ता) करने- 
वाला (स ) वह-पुदूगल (एव) ही है। 

स० टीका-- (खल-इति बितकें) खलु यह अबव्यय ब्रितक अर्थ का वाचक है। यहा कोई वितर्क 
करता है कि- (इति-पृर्वपक्ष प्रकारेण) पूर्व पक्ष के अनुसार (ननु पुद्गलद्गव्यं स्‍्वयमवरद्धं सज्जीवे कर्मंभावेन 
न परिणमते तस्य सर्वथकस्वभावत्वात्‌ इति चेन्न) पुद्गलद्रव्य स्वत अबद्ध होता हुआ जीव मे कर्मरूप से 
परिणमन नही कर सकता क्योकि वह सर्वथा एक स्वभाव वाला अपरिणमशील है। आचार्य उत्तर देते हैं 
कि तुम्हारा उक्त कथन ठीक नही है (अपरिणासिनों नित्यस्यारें क्रियाकारित्व विरोधात्‌ ) क्योकि अपरि- 
णमनशील नित्य द्रव्य मे अथ क्रिया कारिता का विरोध है अर्थात्‌ कूटस्थ नित्य द्रव्य मे अर्थ क्रिया नही हो 
सकती ।(अर्थक्रिया च ऋ्रमयौगपद्माभ्या व्याप्ता ते च नित्यान्निवर्तसाने स्वव्याप्यासर्थक्रियामादायापि निवर्तते) 
अर्थ क्रिया, क्र और यौग पद्य के साथ-व्याप्त है और वे क्रम और यौगपद्य जब नित्य से दूर होते हैं तब 


( ९१३ ) 


अपने द्वारा व्याप्य अर्थक्रिया को लेकर ही दूर होते हैं (सा5पि स्वव्याप्यं सत्वमनादाय निवर्तत) और वह 
अर्थ क्रिया भी अपने द्वारा व्याप्य सत्वद्रव्य को लेकर हटती है (जीवस्याबन्धे च संसाराभावात्‌) और जीव 
मे बन्ध न होने पर ससार का अभाव होगा (इंति युक्‍त्या साख्यादिना कूटस्थ नित्यवादिना चविध्त कतुं न 
शकक्‍्यते) इस युक्ति से कूठस्थ नित्यवादी साख्य आदि विध्न करने मे समर्थ नही हो सकते (वस्तुस्व॒भावस्य 
निषेद्धुमशक्यत्वात्‌-ज्वलनौष्ण्यवत्‌) क्योकि-अग्नि की उष्णता के समान-वस्तु के स्वभाव का निषेध्न नही 
किया जा सकता (नन्वात्मा पुद्गलद्रव्यं करमत्वेत परिणमयति ततो न संसाराभाव इतिचेत्‌ ) पृर्वपक्षी कहत्ता 
है कि आत्मा पुदुगलद्गवव्य को कर्मरूप से परिणमाता है इसलिए ससार का अभाव नही हो सकेगा । आचाये 
कहते है कि यदि तुम्हारा कहना उक्त प्रकार से है (तहि-) तो-हम तुमसे ही पूछते है कि (आत्सा स्वयम- 
परिणमसानं परिणममानं वा तत्परिणामयेत्‌ !) आत्मा स्वत अपने आप में परिणमन नही करने वाले को 
परिणमाता है या परिणमन करने वाले को ? ये दो पक्ष है। इतमे से (न ताचत्प्रावतनः पक्ष कक्षीकतेव्य: 
प्रज्ञादक्ष:) पहला पक्ष वृद्धिमान्‌ विचारको को स्वीकार्य नही होना चाहिए क्योकि (अपरिणमम्तानस्यतस्य 
परेण परिणमयितुम-शक्‍्यत्वात्‌ ) जो स्वयमेव अपरिणमनशील हैं उसे दूसरा कोई भी परिणमाने मे समर्थ 
नही हो सकता। (न हि स्वतो$सतीशवितः कतुमन्येनपायते ) स्वत अविद्यमान शक्ति किसी दूसरे के द्वारा 
उत्पन्न नही की जा सकती । (अथोत्तर. पक्ष.) यदि आप दूसरा पक्ष स्वीकार व रे तो (तद तस्य स्वयमेत 
परिणमनात्‌ परापेक्षणायोगाच्च ) तव उस द्रव्य के स्वत परिणमन से और पर को अपेक्षा न रखने से ही 
(तस्यपरिणाभमशवतीो रिथताया-व्यवस्थितायाम्‌) उसकी परिणाम-परिणमन शक्ति के व्यवस्थित होने पर 
(सो5यं पुदूगलः, आत्मन"-स्वस््पस्यय-भाव परिणाम करोत्ति निष्पादयति,) वह यह पुद्गल अपने जिस परि- 
णाम को करता-बनाता है (तस्य भावस्य स एवं पुदूगल एव कर्ता-कारक. नान्‍य ।) उस परिणाम का वह 
पुदूगल ही करने वाला है, दूसरा नही ॥१९॥ 
भावाय्ं--कूटस्थ नित्यवादी साख्य ने यह्‌ आपत्ति उठाई थी कि पुदुगल द्रव्य स्वभावतत अपरि- 
णमनशील है अतएव वह जीव के साथ स्वयमेव कर्मरूप से सम्बन्ध को प्राप्त नही हो सकता। उसका 
उत्तर देते हुए आचाये ने कहा कि जो द्रव्य परिणमनशील नही है वह अर्थ क्रियाकारी भी नही हो सकता। 
और जो अर्थ क्रिया कारी नही होता वह द्रव्य भी नही हो सकता । ऐसी स्थिति मे ससार की व्यवस्था ही 
नही बन सकेगी । शायद तुम यह कहो कि आत्मा ही पुद्गल को कर्मरूप से परिणमाता है इसलिए 
ससार की व्यवस्था मे कोई बाघा नही होगी। तब आचार्य ने दो विकल्प उठाये- पहला यह कि क्या 
आत्मा-अपरिणामी पुदुगल को कम रूप से परिणमाता है ? यदि हा ऐसा कहोगे तो तुम्हारा कहना इस- 
लिए उचित नही होगा कि जो स्वय ही परिणमनशील नही है उसे दूसरा कोई भी परिणमन कराने में 
समर्थ नही हो सकता । दूसरा विकल्प यह है कि परिणमनशील पुद्यल को आत्मा कर्मेन््प से परिणमात्ता 
है "क्या ?” यदि हा तब तो पुदुगल ही परिणमनशील हुआ ऐसी दशा से पूदगल मे परिणामशवित आप के 
द्वारा स्वत' ही स्वीकृत हुई उसके स्वीकृत होने से पुद्गल द्वव्य स्वय ही कर्मरू्प से परिणमन करता है यह 


( €४ ) 
बात सिद्ध हुई तब तो पुद्गल द्रच्य स्वय ही कर्म का करता सिद्ध हुआ आत्मा नहीं। क्योकि अचितन कर्म 
का करता अचेतन हो होता है चेतन नही ॥१६॥ 
अब साख्य सम्मत जीव की नित्यता का निरसन (खण्डन) करते है-- 


स्थितेति जीवस्य निरन्तराया, स्वभावभूता परिशणामदक्ततिः । 
तस्पां स्थितायां स करोति भावं, य॑ स्वस्थ तस्येव भवेत्स कर्ता ॥२०॥ 


अन्वयार्थ- (इति) पूर्वोक्त प्रकार से (जीवस्य) जीव-भात्मा-की (निरन्तराया) अन्तर विध्नो से 
निर-रहित--अर्थात्‌ निविष्न (स्वभावभूता) स्वभाव स्वरूप (परिणामशक्ति ) परिणमनशक्ति (स्थिता) 
स्थित-सिद्ध-हुई । (तस्थाम) उस परिणमन शवित के (स्थितायाम्‌) स्थित-सिद्ध होने पर (स.ै) वह आत्मा 
(स्वस्थ) अपने (यम) जिस (भावस्‌) भाव को (करोति) करता है (स.) वह आत्मा [त्तस्य) उस भाव 
का (एव) ही (कर्ता) करने वाला (भचेत्‌) होता है । 

स० टी०--(नन्‍्वपरिणासी जोवस्तदा क्टस्थत्वादकारक'* स्थात्‌ यदि सो&स्त्वकारको विक्रियश्चेति 

चेन्‍न, प्रमाणादीनामफत्‌ कत्वात्तत्फलाभावप्रसद्भात्‌) यहा शकाकार साख्य कहता है कि जब जीव अपरि- 
णामी है तब कूटस्थ हुआ और जब कूटस्थ हुआ तो अकारक हुआ और जब अकारक हुआ तो क्रिवा रहित 
सिद्ध हुआ ? उत्तर मे आचार्य कहते है कि तुम्हारा उक्त प्रकार का कहना युक्‍्तियुक्त नही है क्योकि यदि 
जीव को अपरिणामी मानोगे तो वह प्रमाणादि का कर्ता न होने से प्रमाण आदि के फलाभाव का प्रसज्ध 
उपस्थित होगा। (न ह्ाकारक कश्चित्‌ प्रमाता) साथ ही कोई अकारक प्रमाता नही होता है (प्रमातृत्वा- 
भावादात्मनो5्प्पभावः) प्रमातापन का अभाव होने पर आत्मा का भी अभाव होगा (गुणाभावे हि गुणिनो- 
ध्यभावात्‌) क्योकि गुण का अभाव होने पर ग्रुणी का भी अभाव हो जाता है । 

(ननु स्वयसबद्धः सन्‌ क्रोधादिभावेन न परिणमते, इति कश्चित्साख्य ) यहा कोई साख्य शंकाकार 
कहता है कि--जीव स्वभावत अबद्ध-कर्मों से बधा हुआ नही है अतएव क्रोधादिरूप से परिणमन नही 
करता है (सो5पि न विपश्द्ददक्ष.) आचायकहते हैं कि वह भी बुद्धिमानू-विचार चतुर नही है । (तद- 
परिणामित्वे ससाराभावप्रसड्भात्‌) क्योकि जीव को अपरिणामी मानने पर ससार के अभाव का प्रसज्ध 
उपस्थित होगा । (यदि क्रोधादिसयोगभावेच परिणसत्यसों जपाजातरक्त संयुक्त स्फटिकवदिति न 
संसाराभावः इति चेत्तहि क्रोधादि. स्वयभपरिणससान परिणममान वा परिणामयेत्‌ ?) शायद तुम यह 
कहो कि जैसे स्फटिक मणि स्वभाव से इवेत होता है पर जपा कुसुम के सयोग से रक्‍तवर्ण हो जाता है 
वैसे ही यह जीव स्वभाव से तो निर्बन्ध होने के कारण क्रोधादि से शून्य है पर क्रोधादि के सयोग से 
ऋरधादिरूप हो जाता है तो हम तुमसे पूछते हैं कि क्रोधादि,_ अपरिणमनशील जीव को परिणमाती हैं या 
परिणमनशील जीव को ? (न तावदाध पक्षों लक्ष्यों विपक्षै.) उनमे से पहला पक्ष बुद्धिमान विपक्षो को 
नही देखना चाहिए ( स्वयमपरिणममानस्य परे, कारणान तरसहस्न बेद्आावगाहुवत्‌ परिणसयितृमशक्यत्वात्‌ ) 


( ९५ ) 
क्योकि जो स्वयं खुद-व-खुद परिणमनशील नही है उप्ते कोई हजारो विभिन्‍त कारणों से भी परिणमन 
नही करा सकता वज्ञावगाह के समान (अथोत्तरर्स्ताहि सिद्ध न. समीहितम्‌) यदि दूसरा पक्ष आपको 
स्वोकार है तो हमारा अभिमत सिद्ध हुआ । क्योकि हम तो जीव को परिणामी मानते ही हैं उसे आपने 
भो मान लिया अतएवं जीव में भी परिणमत शक्ति सिद्ध हुई। (इत्युत्तबुक्त्वा जोवस्य-आत्मन:) इस 
प्रकार पूर्वोक्त युक्ति से जीव-आत्मा की (या) जो (परिणासशक्ति.-ज्ञानावरणादि परिणमन सामथ्यंम्‌) 
परिणाम शक्ति ज्ञानावरण आदि रूप परिणमन करने की सामथ्ये (सा) वह (स्थिता) स्थित सिद्ध-हुई । 
(किस्भता) कैसी (निरन्तरा-निविध्ना-विध्नर्वाजिता) निविष्त (पुनः कौदृशा) फिर कसी (स्वभावभूता- 
पारमार्थिकी परानपेक्षत्वात्‌ )स्वभावरूप-दूसरेकी अपेक्षा न रखने से-परमार्थरूप (तथा चोक्तमष्टसहस्नयाम ) 
ऐसा ही अष्टसहस्री मे कहा है कि-- (“कारणस्य कार्यात्मनो भवत क्षेपायोगात्‌ स्वभावान्तरानपेक्षणात्‌”) 
क्योकि स्वय ही कार्यरूप मे परिणमन करने वाले कारण को किसी दूसरे स्वभाव की अपेक्षा नही होती है। 
(यस्पां-स्वभावभृताया परिणामशक्‍तौ स्थिताया सत्याम्‌) उस स्वभावरूप परिणाम शक्ति के स्थित 
सिद्ध होने पर (स -जोब.) वह जीव (य-ज्ञानादिलक्षगं स्वस्प-आत्सन:-भाव॑-स्वभावम्‌) ज्ञानादि लक्षण- 
रूप आत्मा के जिस भाव परिणाम को (करोति-पृनति) करता-रचता है (स जीव: तस्येव ज्ञनादि लक्ष- 
णस्प भावस्यथ न पुनरन्यस्य कर्ता-क्ारक, भवेव्‌-स्पात्‌ ) वह जोब उस ही ज्ञानादि स्वरूप भाव का कर्ता- 
करने वाला होता है अन्य का नही ॥।२०॥ 
भावथा--जीव भी स्वभावतः परिणमनशील है अतएवं उसका जो परिणाम समय प्रतिसमय होता 
है उसका कर्ता भो वहो जीव होता है उप्तते भिन्‍त कोई भी द्रव्य उसके उस परिणाम का कर्ता नहीं होता 
है कारण कि अन्य द्रव्य के परिणमन का कर्ता अच्य द्रव्य नही होता है यह सिद्धान्त पूर्व मे युव्तियुक्त रूप 
से सिद्ध किया जा चुका है । 
अब ज्ञानी के ज्ञानमय और अज्ञानी के अज्ञानमय भाव क्‍यों होते है ” यह दो पत्तों द्वारा प्रकट 
करते हैं-- 
ज्ञाननय एवं भाव: कुतोभवेद ज्ञानिनो न पुनरन्पः । 
अज्ञानमयः सर्वः कुतोइ्यमज्ञानिवों नान्‍्यः ॥२१७ 
अन्वयाथे--(ज्ञानिनः) ज्ञानी के (ज्ञानसथः) ज्ञानरूप (एवं) ही (भावः) भाव (कुत*) किस कारण 
से (भत्रेत्‌) होता है (पुत्र) और (अन्य) अज्ञानमथ् (भाव ) भाव (करुतः) किस कारण से (न) नही 
होता है | (अज्ञानिन ) अज्ञानी के (सर्वे) सभी (अज्ञानमय.) अज्ञान रूप (अयम्‌) यह (भावः) भाव 
(कुतः) किस कारण से (भवेत्‌) होता है (अन्य ) अज्ञान से भिन्‍त ज्ञानरूप (भावः) भाव (क्रुतः) किस 
कारण से (न) नही (भवेत्‌) होता है ” (यहा यह प्रश्न होता है) 
सं० टीका--(ज्ञानिनः पुंसः) ज्ञानी पुरुष के (ज्ञानमय एवं बोध निवुत्त एव) ज्ञानमय-ज्ञान से 
निममित-ही (कुत-कश्माद्वेतो ) किस कारण से (भवेत्‌-स्यात्‌) होता है? (पुनः) और (अन्यो-स्ावः) 


( ६६ ) 


अज्ञानमय भाव (कुतो) किस कारण से (व) नही (स्पातृ) होता है ” (अज्ञानिन:-ज्ञानत्यक्तस्थ) ज्ञान से 
रहित के (तु) तो (अयं-प्रसिंद्धों ममत्वादि लक्षणः) यह प्रसिद्ध ममत्वहूप (सबे:-समस्तः) समस्त (अज्ञान- 
मयः-अज्ञाननिवेत्तो भावः) अज्ञान से निमित भाव (कुतो हेतोर्भवेतु) किस कारण से होता है (न पुनरन्य:- 
ज्ञानादिलक्षण:) अन्य ज्ञानादि स्वरूप भाव (कुतो न भवेत्‌) क्‍यों नही होता है ? 

भावार्थ--यहाँ पर सवाल है ज्ञानमय भाव कौन से है और अज्ञानमय भाव कौन से हैं और अ्षज्ञानी 
के अज्ञानमय और ज्ञानी के ज्ञानमय भाव ही क्यो होते है। रागादि शुभभाव अथवा अशुभभावों का 
होना अज्ञानमयी भाव नही है चाहे द्रव्यलिगी का उच्च कोटी का शुभ भाव होवे अथवा नरक के नारकी 
का तीत्र कृष्ण लेश्यायुक्त अशुभ भाव हो ये अज्ञानभाव नही है, इसी प्रकार शरीर की अशुभरूप क्रिया 
हो चाहे शुभरूप क्रिया हो यह अज्ञानरुप नही हैं। अज्ञान भाव तो तव कहलाता है जब उन शुभ अशुभ 
भावों मे यह अपनापना-एकत्वपना, स्वामित्वपना-अहम्‌पना मानता है। अपने ज्ञानस्वभाव का मालिक 
न बनके पर्याय में होने वाले शुभ-अशुभ भावों से एकत्व बुद्धि करता है अपनापना स्थापित करता है वह 
विकारी भावों मे एकत्वपता-अपनापना ही अज्ञानभाव है ।। विकारी भाव अज्ञान भाव नही है विकारी 
भावो मे अपनापना अज्ञान भाव है। क्योकि ज्ञानी अपने ज्ञान स्वभाव का मालिक है उसमे अपनापना 
एकत्वपना है इसलिए कर्मकृत शुभ-अशुभ भावों मे अपनापना-एकत्वपना नहीं है इसलिए ज्ञानी के अज्ञान- 
मय भाव नही होते । अज्ञानी क्योकि अपने निजभाव को नहीं पहचानता है इसलिए विकारी भावों मे 
अपनापना जरूर है इसलिए अज्ञानी के सभी भाव चाहे वह द्॒व्यालिगी के शक्ल लेश्यारूप ही क्यो नहो 
अज्ञानमयी भाव है और ज्ञानी के चाहे नारकी के कृष्ण लेश्या रूप ही क्यो न हो ज्ञानमय भाव है क्योकि 
उस ना रकी सम्यकदुष्टि के उन भावों मे भी अपनापना नही है अपने निज जाननरूप भाव में ही अपनापना 
है। यही कारण है कि छ खण्ड के चक्रवर्ती के भोगो के भाव को भी अज्ञानरूप नही कहा और दव्रब्यलिगी 
के परिणामों को अज्ञानरूप कहा है यह विचित्रता समझे तो तत्त्व समझ में जाये । 

अब उक्त प्रदन का युक्‍क्तिपूर्ण उत्तर देते हैं-- 

ज्ञानिनो ज्ञान निव ताः सर्वे भावा भवन्ति हि। 
सर्वेष्प्पज्ञाननिव्‌ त्ता सवन्त्यज्ञानिनस्तु ते ॥२२॥ 

अन्वयार्थ--(हि) निरचय से (ज्ञानिनः) ज्ञानी के (सर्वे) सभी (भावाः) भाव (ज्ञाननिवृत्ता:) ज्ञात 
से रचे हुए (भवन्ति) होते हैं। (तु) और (अज्ञानिन.) अज्ञानी के (ते) वे (सर्वेष्पि) सभी भाव (अन्ञान- 
निवत्ताः) अज्ञान से रचे हुए (भवन्ति) होते हैं । 

सं० ठी०--(हीति-पस्मात्‌ कारणात्‌ू) जिस कारण से (ज्ञानिनः पुसः) ज्ञानी पुरुष के (सर्व 
निखिला:) सब-निखिल (भावा:परिणामा:) भाव-परिणाम (ज्ञाननिवु त्ताः-ज्ञाननिष्पस्ता:) शी तै- 
निष्पादित-रचित (भवन्ति-जायन्ते) होते हैं (ज्ञानादु-ज्ञाननिव्‌ त्ता एव भावा) ज्ञान से, ज्ञान रचित भाव ही 

(यथा ज़ग्बूनद जातितो जारबूनद पात्र कुण्डलादयः) जैसे जन्बूनद जाति-सुवर्ण की जाति-से जस्दूए: 


( ६७ ) 
सुवर्ण के पात्र-भाजन वर्तेन तथा कुण्डल आदि । (तु-पुनरः) किन्तु (अज्ञानिनः-पुंतः) अज्ञानी पुरुष के (ते- 
प्रसिद्धा: अहंकारादय:ः ) वे-प्रसिद्ध अहद्भार आदि (सर्वेपि-समस्ता अपि) समस्त (अज्ञाननिवत्ता ये अज्ञान- 
सथा एवं) अज्ञान रूप ही (भवन्ति-जायन्ते ) होते है (यथा कालायसमयाज्भरावात्‌ कालायसपात्नवलयादयः) 
जसे लोहमय भाव से लोहमय वर्तन, कडा आदि (त्थाध्ज्ञानतस्तु अज्ञाननिव त्ता एवं भावाः:) वेसे ही 
अज्ञान से तो अज्ञानमय ही भाव होते है। (तथाचोक्तम्‌) कहा भी है-- 
दताद्‌ हेतमहेताददेते खलू जायते । 
लोहाल्लोहमय॑ पात्र हेस्नोहेसमयं तथा ॥। 

अर्थात्‌ (यथा) जैसे (हंतात्‌) द्वैत से (द्वत्तम) हत (अद्वेताद) अद्वेत से (अद्वेतं) अद्वेत (जायते ) उत्पन्न 
होता है (लोहात) लोह से (लोहमयम्‌ ) लोह रूप (पात्रम) भाजन-बतेन (जायते) उत्पन्न होता है (हेम्नः) 
सुवर्ण से (हैममयम्‌) हेम-सुवर्ण रूप (पात्नम) पात्र -(जायते) होता है। 

अन्वयार्थ - जैसे स्वर्ण जाति से स्वर्णमव, लोह जाति से लोहमय,-ही कुण्डल, कडा आदि बनते है, 
उनसे भिन्‍न जाति के नही वसे ही ज्ञानी के ज्ञान से बने हुए ज्ञानरूप ही भाव होते हैं, अज्ञानरूप नहीं। 
और थभज्ञानी के अज्ञानरूप ही भाव होते हैं, ज्ञानहूप नही । द्वैत से हेत ही बनता है, अद्वेत नही । और 
अह्वत से अद्वेत ही बनता है, द्वेत नही | यही तो यथार्थ वस्तु स्थिति है अन्य नही और अन्य प्रकार नही । 

अब अज्ञान से ही कर्मेबन्ध होता है यह दिखाते हैं-- 

भअ्ज्ञानसयभावाना मज्ञानी व्याप्य भूमसिकास । 
द्रव्यकर्स निमित्तातां भावानामेति हेतुतास ॥२३॥ 

अन्वयार्थ--( अज्ञानी ) अज्ञानी-ज्ञानस्वरूप से विपरीत पुरुष (अज्ञानमय भावानाम्‌) अज्ञानमय 
भावों को (भूमिकाम्‌) भूमि को (व्याप्य) व्याप्त करके (द्रव्यकर्म निमित्तानाम्‌) द्रव्यकर्म-ज्ञानावरणादि 
के निमित्तरूप (भावानाम्‌) भावो की (हेतुताम॒) हेतुत्व को (एति) प्राप्त करता है। 

सं० टीका - (अज्ञानी-न्ञानच्युतः पुमान) ज्ञान से पतित पुरुष (एति-प्राप्नोति) प्राप्त करता है 
(काम्‌ ?) किसको (हेतुता-कारणतास्‌) कारणता को (केषास्‌) किनकी (६व्येत्यादि -द्रव्यकमंणा ज्ञाना- 
वरणादीना निमित्तानि-कारणानि तेषा भावाना पर्यायाणा-मिथ्यात्वाविरतिकषाययोगप्रमादादि रूपाणाम्‌) 

द्रव्यकर्म-शानावरण आदि के नि्मित्त-कारण-भूत मिथ्यात्व, अविरति, कषाय, योग और प्रमाद आदि रूप 

भावो की (कि कृत्वा) क्या करके (व्याप्य-प्राप्य) प्राप्त करके (काम्‌ ?) किसको (सूसिका-स्थानस्‌) भ्रूमि 
का स्थान-को (केषाम्‌ ?) किनके (अज्ञानमय भावाना-मिथ्यात्वाविरतिकषाययोगलक्षणानाम्‌) मिथ्यात्व, 
अविरति, कषाय और योग स्वरूप अज्ञानरूप भावों की ॥२३॥। 

भावार्थ - मिथ्यात्व, अविरति, प्रमाद, कषाय और योग ये पाच भाव, कर्मबन्ध के हेतु है। इनमे 
मिथ्यात्व भाव ही अज्ञानमय भाव है क्योकि इसके होते हुए जीव को यथार्थ पदार्थ का यथार्थ ज्ञान नही 
हो पाता किन्तु विपरीत-अयथार्थ-जो वस्तु जेसी है उसका वैसा ज्ञान नही कर, उससे उल्टा ही ज्ञान होता 


( ६८ ) 
है । अतएव वह अनन्त ससार के वन्ध मे कारण होता है। इस मिथ्यात्व के नाश होते ही सम्यकक्‍त्व का 
परादुर्भाव होता है। सम्यक्त्व के होने पर ज्ञान अपने यथार्थ स्वरूप में प्रकाशमान होने लगता है तव अज्ञान 
का अर्थ विपरीत ज्ञान न होकर अल्पज्ञान होता है और केवलज्ञान का अभाव भी होता है। सम्यक्त्व सहचर 
जान बन्ध का कारण नही होता क्योकि वह आत्मा का स्वभावभूत जान है और जो स्वभाव होता है वह 
? श्यात्व के अभाव के परचात्‌ अविरति आदि 
ही बन्ध के कारण होते हैं ऐसा समझना चाहिए ॥२३॥। 
अब नयो के पक्षपात का निपात सुख का कारण है यह निरूपण करते हैं-- 
य एवं मुकक्‍्त्वा नयपक्षपात स्वरूपगुप्ता निवसन्ति नित्यम । 
विकल्पजालच्युतशान्तचित्तास्त एवं साक्षादसत्त पिवन्ति ॥। २४॥॥ 
अस्वयार्थ-- (ये) जो भव्य पुरुष (नयपक्षपातम्‌) नय के पक्षपात को (सुक्त्वा) छोड कर (नित्यम्‌) 
हमेशा (एवं) ही (स्वरूपगुप्ता ) अपने चैतन्य स्वरूप मे मरन (निवसन्ति) रहते हैं। (विकल्पजालच्युत- 
शान्तचित्ता') विकलपो रागद्वेषजनित इष्ट और अनिष्ट कल्पनाओ से रहित अतएवं शात चित्त वाले (ते) 
वे भव्य पुरुष (एव) हो (साक्षात॒) प्रत्यक्ष रूप से (अमृत) अमृत को (पिवन्ति) पोते हैं। 
स० टीका (य एवं योगिन.) जो यागो-साधु महापुरुष (चिवसन्ति-तिष्ठन्ति) स्थित रहते हैं 
(नित्य-निरन्तरम्‌-आजन्मप्थ॑न्तम्‌) निरन्तर हमेशा जीवनपयेन्त (किम्भूता सन्त ) कसे होते हुए ” 
(स्वरूपगुप्ता -स्वरूपे-निजचिद्रपे गुप्तिगोपन येषा ते) अपने चेतन्य स्वरूप मे जिनका ग्रुप्ति-गोपन-रक्षण 
है यहा ('अश्नादिव्य: इति')-इस (जेनेन्द्र-सुत्रेण) जनेन्द्र व्याकरण के सूत्र से (अस्त्य्थें अः) अस्ति के अर्थ मे 
'अ' प्रत्यय होता है। (कि कृत्वा ?) क्‍या क रके (मुव्त्वा-हित्वा) त्याग करके (कम्‌-) किसको (नथपक्षपातमृ- 
नयाना-अपि कर्म बद्धमवद्ध चेत्यादि रूपाणा, नयेबु वा पक्षपात -समत्वाभिनिवेशस्तम्‌) आत्मा कर्मों से 
बधा हुआ है और कर्मो से बा हुआ नही है इत्यादि नानाविध रूप नयो के अथवा नयो मे पक्षपात- 
ममत्वरूप परिणाम-को (त एव पुरुषा.) वे हो पुरुष (नय सुकत्वा-) तय को छोडकर (पिवन्ति-पाने 
कुर्वन्ति-आस्वादयन्तीत्यर्थ.) पान करते आस्वादन करते हैं। (साक्षात्‌-प्रत्यक्षम्‌) प्रत्यक्षरूप से (किस ?) 
किसे (अमृत-न स्रियते येन परमात्मध्यानेन तदमृतम्‌-परमात्मध्यातुर्मुक्तिनिवासित्वेनमरणानिवहेकत्वात्‌) 
परमात्मा के जिस ध्यान से मरण नही होता है वह भमृत कहा जाता है अर्थात्‌ क्योकि परमात्मा के 
ध्याता का मुक्ति मे निवास मरण का निरोधक है (किम्मूताः सन्‍्त ) कंसे होते हुए ” (विकल्पेत्यादि.-- 
विकल्पाना जाल समूह. तेन च्युतं-रहितं शान्तं-उपशम प्राप्तं-चित्त मानस येषान्ते) जिनका चित्त नाना 
विकल्पों से रहित होने के कारण अत्यन्त शान्त है ॥२४।। 
भावार्थ--आत्मा कर्मों से बँधा हुआ है यह व्यवहार नय का कथन है। आत्मा कर्मो से बँधा हुआ 
नही है यह निश्वयनय का अपना विवेचन है। ये दोनों नव अपने-अपने विषय में सम्यक्‌ हैं जब ये सापेक्ष 


(€६ ) 
हो पर जब दोनों मे से किसी एक को ही दूसरे की अपेक्षा न करते हुए मुख्य रूप दे दिया जाता है तब 
वही नय मुक्ति मे बाधक सिद्ध होता है क्योकि मुक्ति का मार्य तो एक ही है पर उसके साधन दो हैं एक 
निरचयरूप और दूसरा व्यवहार रूप। निरचयरूप साधन मुख्य है और व्यवहार रूप साधन गोण है 
इनमे से जब किसी एक को ही निरपेक्ष रूप से अपनाया जाता है और दूसरे की ओर दृष्टि डालकर भी 
नही देखा जाता है तब आत्मा मुक्ति से अनन्तो कोश दूर रह जाता है अत साधक का कतेंग्य हो जाता 
है कि वह दोनो के पक्ष को छोडकर आत्मसाधना के मार्ग पर आरूढ हो ॥२४॥। 
अब नयो का पक्षपात॒ क्या है ”? और उसका त्याग क्‍या है ” इसका वर्णन करते है-- 


एकस्यबद्धों न तथा परस्य चिति द्वयोद्राविति पक्षपातों । 
यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपातस्तस्पास्ति नित्य खलु चिच्चिदेव ॥२५॥ 


अन्वयार्थ -- (आत्मा) आत्मा (एकस्य) एक व्यवहार नय की अपेक्षा से (बद्धा) कर्मो से बँधा हुआ 
है (तथा) ओर (अपरस्य) दूसरे निश्चय नय की अपेक्षा से (बद्धः) कर्मो से बंधा हुआ (न) नही है (इृति) 
इस प्रकार से (चिति) चेतन्य स्वरूप आत्मा के विषय में (हयो:) दोनो-व्यवहा र और निरचय-नयो के (हो) 
दो (पक्षपातो-पक्षपातः) पक्षपात है (यः तत्त्ववेदोी च्युत्तपक्षपातः) जो तत्त्ववेत्ता पक्षपात रहित है (तस्थ) उस 
तत्वज्ञ के (खलु) निश्चय से (नित्यम्‌) हमेशा (चित) चित्स्वरूप आत्मा (चिदेव) चित्स्वरूप अप्त्मा ही है। 
स० टी ०--( एकस्य-व्यवहारिकनयस्य पर्यायाथिकसंज्कस्य नयस्यथाभिप्रायेणात्मा बद्ध:-कर्मभिनि- 
बद्ध:) एक व्यवहारिक अपर नाम पर्यायाथिक-तय के अभिप्राय से आत्मा कर्मो से बँधा हुआ है (तथा- 
तेनेव प्रकारेण, परस्य-निश्चयनयस्य-द्रव्याथिकसंज्ञकस्य नयस्थाभिप्रायेणात्मा न बद्ध. कर्समभि.) वैसे ही 
दूसरे निश्चय अपर नाम द्रव्याथिक नय के अभिप्राय से आत्मा कर्मो से बँधा हुआ नही है। (इति-असुना- 
प्रकारेण) इस प्रकार से (चिति-चिद्रपे) चेतन्य स्वरूप आत्मा में (दयो:-उभयोर्न॑ययो.-द्रव्याथिक पर्याया- 
थिकयो. ) दोनो-द्रव्याथिक और पर्यायाथिक नयो के (द्वौ-उभौ) दो-- (पक्षपातौ-अभिनिवेशौ स्तः) पक्ष- 
पात-अभिप्राय हैं (घ.-कश्चित्‌) जो कोई (तत्त्ववेदी-परमार्थवेत्ता सन्‌) यथार्थ वस्तु स्वरूप का ज्ञाता होता 
हुआ (च्युतपक्षपात.-बद्धेतरयोनेययो. पक्षपातरहित' भवतीत्यध्याहायंम्‌) बद्ध और अबद्ध नयो के पक्षपात- 
अभिप्राय-से रहित है “यहाँ भवति इस क्रिया का अध्याहार किया है” (तस्य) उस (तत्त्ववेदिनः) तत्त्व 
वेदी के (खलु-इति-नियमेन) नियम से “यहा खलु अव्यय नियम अर्थ मे आया है” (नित्यं-निरन्तरम्‌) 
निरन्तर-हमेशा (चित्‌-चेतन्यम्‌) चेतन्‍्य (चिदेव-ज्ञानस्वरूपमेव) ज्ञान स्वरूप ही (अस्ति-भवति) है 
(साक्षात्‌ केवलज्ञानीमवतीति यावत्‌) जब तक साक्षात्‌-प्रत्यक्षरूप से केवलज्ञानी होता है ॥२५॥ 
भावार्थ - नय सम्बन्धी राग आखिर राग ही तो है जब तक राग है तव तक वीतराग नही कहा 
जा सकता या हो सकता क्योकि केवली होने के लिए पूर्व वीतराग होना अत्यन्त मावश्यक है इसलिए 
शुद्ध नय का भी पक्ष-राग नही होना चाहिए । राग का पूर्वरूपेण अभाव ही वीतराग है और वही केवल- 
ज्ञान के होने में पूर्णतया सक्षम कारण है बिना उसके हुए केवलज्ञानावरण कर्म का क्षय नही हो सकता 


( १०० ] 


और उसके क्षय के बिना केवलज्ञान का अखण्ड प्रताप और प्रकाश कथमपि सम्भव नहीं। अत नय कां 
राग भी हेय है ॥२५॥ 
बद्ध ओर अवद्ध नय के पक्ष के समान अन्य का पक्ष भी हेय है यह बताते है-- 
एकस्य मुढ़ो न तथाप रस्य चिति द्वयोद्गाविति पक्षपातो । 
यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपातस्तस्यास्ति नित्यं खलु चित्चिदेव ॥२६॥ 


अन्वया्थे - (आत्मा) आत्मा (एकस्य) एक नय का (म्‌ृढ ) मोह करने वाला (अस्ति) है (तथा) 
वेसे ही (अपरस्य) दूसरे नय का (सृढ.) मोह करने वाला (न) नही (अस्ति) हैं (इति) इस तरह से 
(हयों ) दोनो नयो का (चिति) चेतन्य स्वरूप आत्मा के विषय मे (द्वौ) दो (पक्षपाती) पक्षपात-अभिप्राय 
(स्त.) है (य ) जो (तत्त्ववेदी) यथार्थ पदार्थ का ज्ञाता (च्युतपक्षपात ) दोनो नयो के पक्ष व्यामोह-से 
रहित (अस्ति) है (तस्य) उसके (खलु) नियम से (नित्यम्‌) हमेशा (चित) चित स्वरूप जीव (चिदेव ) 
चित्स्वरूप ही (अस्ति) है (मोहों और अमोही दोनो से रहित जेंसा है वेसा मात्र अनुभव मे 
आता है) ॥२६॥ 
पुनशच-- 
एकस्य रक्तो न तथा परस्य चिति हयोद्ा विति पक्षपातो । 
यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपातस्तस्यास्ति नित्य खलु चिक्षचिचदेव ॥२७॥ 
अन्वयार्थे-- (जीव ) जीव (एकस्य) एक नय के विषय (रक्त ) रागी (अस्ति) है। (तथा) और 
(परस्य) दूसरे नय के विषय मे (रक्‍्त.) रागी (नास्ति) नही है । (इति) इस तरह से (द्ययो ) दोनो नयो 
का (चिति) चैतन्य स्वरूप जीव के विषयें (हो) दो (पक्षपातों) पक्षपात (स्त') है, किन्तु (यः) जो 
(तत्त्ववेदी) तत्त्व को जानने वाला ([च्युतपक्षपात, ) उक्त प्रकार के पक्षपात से रहित है (तस्य) 
उसके (नित्य) निरन्तर (खलु) निरचय से (चित्‌) चित्स्वरूप जीव (चितृ) चित्स्वरूप (एव) ही 
(अस्ति) है ॥२७॥। । 
पुनश्च - 
एकस्प दुष्ठो न तथा परस्य चिति द्यो्दविति पक्षपातों । 
यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपातस्तस्थास्ति नित्यं खलु चित्निदेव ॥२८॥ 


अन्वयार्थ - (आत्मा) जीव (एकस्य) एक नय से (दुष्ट.) हेपी (अस्ति) है (तथा) और (परस्य) 
दूसरे नय से (दुष्ट ) द्वेषी (नास्ति) नही है (इति) इस प्रकार से (चिति) चेतन्य स्वरूप आत्मा के विषय 
में (दयों ) दोनो नयो के (दो) दो (पक्षपातौ) पक्षपात (स्त ) हैं किन्तु (य) जो (तत्त्ववेदी) तत्त्वज्ञ 
(च्युतपक्षपात ) पक्षपात से शून्य (अस्ति) है (तस्थ) उसके (नित्यम्‌) सदा-- (खलू) नियम से (चित) 
चैतन्य स्वरूप आत्मा (चित्‌) चैतन्य रूप (एव) ही (अस्ति) है ॥॥२५॥ 


( १०१ ) 
पुनरच--- 
एकस्य कर्ता न तथा परस्य चिति हयोहाविति पक्षपातों । 
पस्तत्ववेदी च्युतपक्षपातस्तस्थास्ति चित्यं खलु चिक्चिदेव ॥२६॥ 
अन्वयार्थ--(जीवः) जीव (एकस्त) एक नय से (कर्ता) कर्ता (अस्ति) है (तथा) और (परस्य) 
दूसरे तय से (कर्ता) कर्ता (नास्ति) नही है (इति) इस प्रकार से (चिति) चैतन्य के विषय में (द्वयों ) 
दोनो नयो के (हो) दो (पक्षपातो) पक्षपात॒ (स्तः) है परन्तु (यः) जो (तत्त्ववेदी) तत्त्वज्ञ (च्युतपक्षपातः) 
दोनो के पक्षपात से रहित है (तस्य) उसके (नित्यम) हमेशा (खल) नियम से (चित्‌) चेतन्य स्वरूप 
आत्मा (चित) चैतन्य स्वरूप (एव) ही (अस्ति) है ॥२६॥ 
पुनरच--- 
एकस्य भोक्ता न तथा परस्य चिति द्रयोहाविति पक्षपातों 
पस्तत्त्वचेदी च्युतपक्षपातस्तस्थास्ति चित्यं खलु चिक्चिदेव ॥३०॥। 
अन्वयार्थ--(एकस्य) एक नय का पक्ष है (भोकता) जीव भोगने वाला (अस्ति) है (तथा) और 
(परस्थ) दूसरे तय का पक्ष है जीव (भोकता) भोगने वाला (नास्ति) नही है (इत्ति) इस प्रकार (चिति) 
चित्स्वरूप जीव के सम्बन्ध में (हयो:) दो तयो के (द्वो पक्षपाते) दो पक्षपात है (यः) जो पुरुष (तत्त्ववेदी ) 
तत्व को जानने वाला (च्युतपक्षपात') पक्षपात से रहित है (तस्य) उस तत्त्वन्ञ के (खलु) निश्चय से 
(नित्यम) सदा (चित्‌) चेतन्यस्वरूप आत्मा (चिदेव) चेतन्यरूप ही (अस्ति) है ॥॥३०॥। 
पुन -- 
के एकस्प जीवो न तथा परस्प चितिद्वयो््धाविति पक्षपातों । 
यतस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपातस्तस्यास्ति नित्य खलु चिच्चिदेव ॥३९॥ 
अन्चयार्थ - (एकस्य) एक तय के (जीव ) जीव जीव (अस्ति) है (तथा) और (परस्य) दूसरे तय के 
(जीवः) जीव जीव (नास्ति) नही है (इति) इस प्रकार से (चिति) चतन्यरूप आत्मा के विषय मे (द्वयो: ) 
दोनो नयो के (द्वी) दो (पक्षपातों) पक्षपात्‌ (स्त ) है। किन्तु (यः) जो (तत्त्ववेदी) तत्त्व को जानने 
वाला (घ्युतपक्षेपातः) पक्षपात से रहित (अस्ति) है (तस्य) उसके (खलु) नियम से (नित्यम्‌) हमेशा 
(चित्‌) चेतन्य स्वरूप आत्मा (चिदेव) चैतन्य रूप ही (अस्ति) है ॥३१॥ 
पुनदच-- 
एकस्य सुक्ष्मो न तथा परस्य चिति हयो्ञविति पक्षपात्तौ । 
यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपातस्तस्पास्ति नित्यं खलु चित्चिदेव ॥३२॥ 
अच्वयाथथे -- (एकस्थ) एक नय के [सुक्ष्मः) जीव सूक्ष्म (अस्ति) है (तथा) और (परस्य) दूसरे तय 
के (नास्ति) सूक्ष्म नही है (इति) ये (हयो') दोनों नयो के (द्वो) दो (पक्षपातौ) पक्षपात (स्त.) है किन्तु 
(य') जो (तस्त्ववेदी) तत्त्वज्ञ (च्युतपक्षपातः) पक्षपात से रहित (अस्ति) है (तस्थ) उसके (खलु) नियम 
पे (नित्यम्‌) हमेशा (चित्‌) चेतन्यस्वरूप आत्मा (चिदेव) चेतन्यस्वरूप आत्मा ही (अस्ति) है ॥॥३२॥ 


( १०३ ) 
पुनरच-- । 
एकस्य हेतु तथा परस्य चितिद्ययोद्वविति पक्षपातौ ॥ 
यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपातस्तस्यास्ति नित्यं खलु चिद्चिदेव ॥३३॥ 
अन्वयार्थे -- (एकस्य ) एक नय के (हेतुः) जीव हेतु (अस्ति) है (तथा) और (परस्य) दूसरे नय के 
(हेतु ) हेतु (नास्ति) नही है (इति) इस तरह से (चिति) आत्मा के विषय मे (द्वयो:) दोनो नयो के 
(हो) दो (पक्षपातों) पक्षपात (स्तः) है किन्तु (यः) जो (तत्त्ववेदी) तत्त्व को जानने वाला (च्युतपक्ष- 
पात*) पक्षपात से शून्य है (तस्यथ) उसके (खलु) नियम से (नित्यम्‌) सदा (चित) आत्मा (चित) आत्मा 
(एवं) ही (अस्ति) है ॥३३॥ 
पुतइच -- 
एकस्य कार्य न तथा परस्प चितिद्ययोदाविति पक्षपातों । 
यस्तत्त्ववेदी च्यूतपक्षपातस्तस्यास्ति नित्य खलु चिच्चिदेव ॥३४॥ 
अन्वयाथ-- (एकस्य) एक नय के (कार्य) जीव कार्य (अस्ति) है (तथा) और (परस्य) दूसरे नय 
के (कार्यम) काय (न) नही (अस्ति) है। (इति) इस तरह से (चिति) आत्मा के विषय मे (द्वयो.) दोनो 
नयो के (द्वो) दो (पक्षपातो) पक्षपात॒ है किन्तु (य*) जो (तत्त्ववेदी) तत्त्व को जानने वाला (च्युतपक्ष- 
पातः) पक्षपात से शून्य है (तरय) उसके (खलु) निश्चय से (नित्यम) हमेशा (चित्‌) आत्मा (चित्‌) 
आत्मा (एवं) ही (अस्ति) है ॥३४॥ 


पुनशच-- 
एफस्य भावों न तथा परस्य चितिद्दयोद्विति पक्षपातों । 


यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपात्तस्तस्पास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥३४५॥। 
अन्वयार्थ--(एकस्य) एक नय के (भाव ) जीव भाव (अस्ति। है (तथा) और (परस्य) इसरे नय के 
(भाव.) भाव (नास्ति) नही है (इति) इस तरह से /चिति) आत्मा के विषय मे (हयो) दोनो नयो के 
(ह्वौ) दो (पक्षपातो) पक्षपात (स्त.) है। किन्तु (4 ) जो (तत्त्ववेदी) तत्त्व को जानने वाला (च्युतपक्षपातः) 
पक्षपात से रहित (अस्ति) है (तस्थ) उसके (खलु) नियम से (नित्यम्‌) सदा (चितृ) आत्मा (चित) चित्‌- 
स्वरूप (एवं) ही (अस्ति) है ॥३४५॥ 


पुनश्च-- 
एकस्य चैको न तथा परस्य चिति द्वयोद्वाविति पक्षपातो । 


यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपातस्तस्पास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥३६॥ 
अन्वयार्थ -- (आत्मा )- (एकस्यथ) एक नय के (एकः) एक (अस्ति) है (तथा) भोर (परस्य) दूसरे 
नय के (एक-) एक (न) नही (अस्ति) है अर्थात्‌ अनेक है (इति) इस प्रकार से (चिति) चेतन्य के विषय मे 
(दयो:) दोनो नयो का (हो) दो (पक्षपात्तो) पक्षपात (स्त ) है। किन्तु (यः) जो (तत्त्ववेदी) तत्त्वज्ञ पुरुष 


( १०३ ) 
(च्युतपक्षपातः) दोनो नयो के पक्षपात से रहित (अस्ति) है (तस्य) उसके (खलु) नियम से (नित्यम) सदा 
(चित्‌) आत्मा (चित्‌) चित्स्वरूप (एवं) ही (अस्ति) है ॥३६॥ 
पुनइच-- 
एकस्य सान्‍तो न तथा परस्य चितिद्योद्विति पक्षपाती । 
यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपात्तस्तस्यास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ३३ ७॥। 
अन्वयार्थ --(एकस्य) एक नय के (सान्‍्त ) आत्मा अन्तसहित (अस्ति) है (तथा) और (परस्य) 
दूसरे नय के (सान्‍्तः) सान्‍्त-अन्तसहित (न) नही (अस्ति) है (इति) इस प्रकार से (चिति) चैतन्य के विपय 
में (दपों) दोनो नथो को (वी) दो (पक्षपातो) पक्षपात॒ (स्तः) है, किन्तु (य ) जो (तत्त्ववेदी) वस्तुस्वरूप 
का वेत्ता (च्युतपक्षपात ) पक्षपात से रहित (अस्ति) है (त्स्थ) उसके (खलु) नियम से (नित्यम्‌) हमेशा 
(चित्‌) चैतन्य-आत्मा (चित्‌) चितृ-आत्मा (एच) ही (अस्ति) है ॥३७॥। 
पुनइच-- 
एकस्य नित्यों न तथा परस्य चितिद्दयोद् विति पक्षपातों । 
यस्तत््ववेदी च्युतपक्षपातस्तस्पास्ति नित्य खलु चिच्चिदेव ॥३८१। 


अन्वयार्थ - (एकस्य) एक नय के (नित्य.) जीव नित्य (अस्ति) है। (तथा) और (परस्य) दूसरे 
नय के (नित्य) नित्य (न) नही (अस्ति) है अर्थात्‌ अनित्य है। (इति) इस प्रकार से “*चिति) चैतन्य आत्मा 
के विषय में (्योः) दोनो नयो के (हो) दो (पक्षपातो) पक्षपात्त (स्त ) है। किन्तु (य.) जो (तत्त्ववेदी) 
तत्त्वन्न (च्युतपक्षपात॒ । पक्षपात से रहित (अस्ति) है (तस्य) उसके (खलु) नियम से (नित्यम) हमेशा 
(चित) चैतन्य आत्मा (चित) चेतन्य आत्मा (एवं) ही (अस्ति) है ॥३५॥। 
पुनश्च--- 
एफस्प वाच्यो न तथा परस्प चितिद्योद्विति पक्षपातो । 
यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपातस्तस्पात्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥३६॥ 
अन्वयार्थं--(आत्सा ) आत्मा (एकस्य) एक नय के (वाच्यः) वाच्य-कहने योग्य (अस्ति) है (तथा) 
(परस्थ दूसरे नय के (वाच्यः) वाच्य-कथनीय (न) नही (अस्ति) है (इति! इस प्रकार से (चिति) आत्मा 
के विषय मे (द्ययो.) दोनो नयो के (द्वो) दो (पक्षपाती) पक्षपात्त (स्त.) है किन्तु (य ) जो (तत्त्ववेदी) तत्त्व- 
वेदी--वस्तु स्वरूप का जानने वाला (च्युतपक्षपात.) पक्षपात से रहित (अस्ति) है. (ततस्य) उसके ( खलु) 
नियम से (नित्यम्‌) सदा (चित्‌) चित्‌-आत्मा (चित्‌) आत्मा (एव) ही (अस्ति) है ॥३६॥ 
पुनइंच-- 
एकस्प चाना न तथा परस्य चितिद्वयोद्र विति पक्षपाती । 
पस्तत्वचेदी च्युतपक्षपातस्तस्पास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥४०॥ 


( १०४ ) 


अन्वयार्थ - (आत्मा) जीव (एकस्थ) एकनय के (नाना) नानारूप (श्रस्ति) है (तथा) और 
(परस्थ ) दूसरे नयके (नाना) नानारूप (न) नही (अस्ति) है। (इति) इस प्रकार से (चिति) चैतन्य के 
विषय में (दयो:) दोनो नयो के (हो) दो (पक्षपातो) पक्षपात (स्तः) हैं। किन्तु (य:) जो (तत्त्ववेदी ) 
तत्त्वज्ञ (च्युतपक्षपात ) पक्षपात से रहित (अस्ति) है (तस्य) उसके (खलु) नियम से (नित्यमृ) सदा 
(चित्‌) चेतन्य स्वरूप आत्मा चित्‌) चेतन्य स्वरूप आत्मा (एव) ही (अलि) है ॥४०॥ 
पुनरच-- 
एकस्य चेत्यों न तथा परस्प चितिद्रयोद्राविति पक्षपातौ। 
यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपातस्तस्यास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥४१॥ 
अन्वयार्थ --(आत्मा) जीव (एकस्थ) एक नयके (चेत्य') चेत्य-जानने योग्य (अस्ति) है (तथा) 
ओर (परस्य) दूसरे नय के (घेत्यः) चेत्य-जानने योग्य (न) नही (अस्ति) है (इत्ति) इस प्रकार से 
(चिति) चैतन्यमय जीव के विषय में (हयो:) दोनो नयो के (द्वो) दो (पक्षपाती) पक्षपात (स्तः) है कितु 
(यः) जो (तत्त्ववेदी) तत्त्वज्ञाता है, (च्युतपक्षयात.) पक्षपात से रहित (अस्ति) है (तस्यथ) उसके (खलु) 
निश्चय से (नित्पम्‌) हमेशा (चित्‌) चेतन्यस्वरूप आत्मा (चित) चेतन्यस्वरूप आत्मा (एवं) ही (अस्ति) 
है ॥४१॥। 
पुनरच-- 
एकस्प हृदयो न तथा परस्य चितिद्वयोद्वविति पक्षपाती | 
यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्ष पातस्तस्पास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥४२॥ 
अन्वयार्थ-- (आत्मा ) जीव (एकस्य) एक नयके (दृश्यः) दृश्य--देखने योग्य (अस्ति) है (तथा) 
और (परस्य) दूसरे नय के (दृश्य ) देखने योग्य (न) नही अश्ति) है। (इति) इस प्रकार से (चिति) 
आत्मा के विषय में (दृयौ.) दोनो नयो का (दो) दो (पक्षपाती) पक्षपात (स्त.) हैं किन्तु (यः) जो 
(तत्त्ववेदी) तत्त्वज्ञ (च्युतपक्षपात.) पक्षपात्तरहित (अस्ति) है (तस्थ) उसके (खलु) नियम से (नित्यम्‌) 
हमेशा (चित्‌) चैतन्य (चित) चितनय (एवं) ही (अस्ति) है ॥४२॥ 
पुनइच--- 
एकस्य वेच्यों न तथा परस्य चितिद्ययोद्र विति पक्षपातों । 
यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपातस्तस्यास्ति भित्यं खलु चित्चिदेव ॥४३॥ 
अन्वयार्थ--(आत्मा) आत्मा (एकस्य) एकनय के (वेद्य') वेदव करने--जानने योग्य (अस्ति) 
है (तथा) और (परस्य) दूसरे नय के (वेद्य ) जानने योग्य (न) नही (अस्ति) है (इति) इस प्रकार से 
(चिति) आत्मा के विषय मे (हयो:) दोनो नयो के (द्वौ) दो (पक्षपातौ) पक्षपात्‌ (स्त.! हैं किन्तु (यः) जो 
(तत्त्ववेदी ' तत्त्वज्ञ (च्यूतपक्षपात ) पक्षपातत से रहित (अस्ति) है (तस्य) उसके (खलु) नियम से ( नित्यम) 
हमेशा (चत्‌) चैतन्य-आत्ता (चितु) चैतन्य आत्मा (एव) ही (अस्ति) है ॥४३॥ 


( १०४ ) 


पुतरच-- 
एकस्य भातो ने तथा परस्य चितिद्दयोद्विति पक्षपातौ । 
यस्तत्ववेदी च्युत्तपक्ष पातस्तस्पास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥४४॥ 

अच्वयार्थ - (आत्मा) जीव (एकस्य) एकनय के (भातः) प्रकाशमान (अस्ति) है (तथा) और 
(परस्य) दूसरे तय के (भातः) प्रकाशमान (न) नही (अस्ति) है (इति) इस प्रकार से (चिति) आत्मा के 
विषय में (हथोः) दोनो नयो के (द्वौ) दो (पक्षपातों) पक्षपात (स्तः) हैं किन्तु (यः) जो (तत्त्ववेदी च्युत- 
पक्षपात:) तत्त्ववेत्ता पक्षपात से रहित (अस्ति) है (तस्य) उसके (खलु) नियम से (नित्यम) हमेशा (चित ) 
चित्स्वरूप आत्मा (चित) चित्वरूप (एव) ही (अस्ति) हैँ ॥४४।। 

सं० टी ०--(पुर्वेबद व्याख्येधानि मृढ़रक्तेतरादि पदपरिवर्तेनेन “२६-४४ ) अर्थात्‌--२६वें पद्म से 
लेकर ४४वें पद्य तक मृढ रक्‍तो आदि पदो के परिवर्तेन के साथ पहले के समान व्याक्यान करना 
चाहिए। 

भावार्थ --यहाँ पर नयो के पक्षपात को छुडाकर निज स्वभाव मे गुप्त होने का उपदेश है । वस्तु 
द्रव्याथिक+पर्यायाथिक +- वस्तु है । पूरी वस्तु का ज्ञान करने के लिए द्रव्याथिक दृष्टि के विषयभूत वस्तु 
का और पर्यायाथिक दृष्टि के विषयभूत वस्तु का ज्ञान करना जरूरी है । एक, वस्तु के एक अकेले पर से 
भिन्‍त निज स्वभाव को वताता है तो दूसरा उस वस्तु के साथ सयोगादिक एवं विकारी अथवा विकार- 
रहित अवस्था का परिपादन करता है। द्र॒व्यदुष्टि से पर्यायदृष्टि का स्वरूप सर्वेथा विपरीत है। द्रव्य- 
दृष्टि जब कि ध्रौव्य स्वरूप को बताती है तब पर्यायदृष्टि उत्पाद व्यय को बताती है। द्रव्यदृष्टि जब 
गुणो को जो भ्रौव्य है उन्हे बताती है तव पर्यायदृष्टि जो नाशवान और उत्पन्त होने वाली अवस्था 
को बताती है क्योकि वस्तु को उत्पाद व्यय भ्रौव्य रूप बताया है एवं ग्रुणपर्ययवद्द्रव्यम॒ कहा है। 
पर्यायदृष्टि जब आत्मा को कर्म से बधा--अज्ञानी, रागी, ढ्वेषी, कर्त्ता, भोक्‍ता, जीव, सूक्ष्म, हेतु आदि रूप 
बताती है वहाँ द्रव्यदृष्टि इनका निषेध करती है कि आत्मा कर्मो से बधा नहीं है-ज्ञानरूप है, राग-द्वेष 
से रहित, कर्त्ता-भोक्‍ता से रहित, दश प्राणो से जीने वाला नही, सूक्ष्म और हेतुरूप नही है वह तो मात्र 
ज्ञाता-दृष्टा रूप है। जब एक दृष्टि बताती है कि आत्मा किसी का कार्यरूप नही है, भावरूप नही है, अनेक 
नही है अर्थात्‌ नित्य है शब्दो से नही कहा जा सकता अर्थात्‌ शब्दातीत है, नाना रूप नही है अर्थात्‌ एक- 
रूप है, चेत्य नही है अर्थात्‌ अचेत्य है, दष्यरूप नही है अर्थात्‌ अदृश्य है, वेदने योग्य नही है भर्थात्‌ अवेथ 
है । जबकि उससे विरोधी दूसरी नय उसका निषेध करती है। इस प्रकार से द्रव्यदृष्टि के विषयभूत वस्तु 
को और पर्यायदृष्टि के विषयभूत वस्तु को जानकर किसी भी दृष्टि का पक्षपात नही करता है। दृष्टि 
तो वस्तु को समझने के लिए जरूरी है। नय वस्तु को वदली नही कर सकती । जब पर्यायदृष्टि से अपने 
आपको देखा तो रागादिरूप परिणमन करता हुआ शरीरादि से युक्‍त कर्म से वंधा भेदरूप दिखाई 
देता है उसी समय अपने आपको जब द्रव्यदृष्टि से देखते हैं तो एक अकेला ज्ञानर्भव से अभेद, अखण्ड 
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दिखाई देता है इस दृष्टि मे न रागादि है, तन शरीरादि है, न कर्म का बध है । एक दृष्टि जब विकार और 
सयोगो को बतातो है तब दूसरी दृष्टि अनादि अनन्त निज स्वभाव को दिखाती है दोनो दृष्टि अपनी-२ जगह 
पूर्ण सत्य हैं परतु जैसे रूपये की दो साइड होती है और हरेक साइड दूसरी साइड की अपेक्षा लिए हुए है दूसरी 
साइड का निषेध नही करती ऐसेही सामान्‍य विशेषात्मक वस्तु है। सामान्य मे विशेष नही, विशेषभे सामान्य 
नहीं, सामान्‍य के बिना विशेष नही, विशेष के बिना सामान्य नही ऐसा वस्तु के स्वरूप का श्रद्धान करना 
है। वस्तु में जो विकार है उसका जानना भी उसको छोडने के लिए जरूरी है और स्वभाव को जानना 
भी जरूरी है क्योकि उस रूप रहना है। इसलिए वस्तु के पूर्ण स्वछप को समझ कर ज्ञानी द्रव्याथिक 
पर्यायाथिक किसी भी दृष्टि का पक्षपात नही करता। नयो के द्वारा वस्तु को जान कर निज स्वभाव 
मे रमण करता है जो सब नयो से अतिक्रात है । 
अब नयो के पक्ष से निरपेक्ष हो आत्मानुभूति का उपदेश देते है-- 
स्वेच्छा समुच्छलदनल्पविकल्पजालासेव व्यतीत्य महतीं नयपक्ष कक्षास्‌ । 
श्रन्तबंहिः समरसेकरसस्वभावं-स्व॑ भावसेकसुपयात्यनुभूतिमानत्रम्‌ ॥४५॥ 
अन्वयार्थ --(एवम्‌ ) पूर्वोक्त प्रकार से (स्वेच्छा समुच्छलदनल्पविकल्पजालाम) अपने आप उत्ते 
हुए महान विकल्पों के समूह वाली (महतीम्‌) विशाल-बडी भारी (नयपक्षकक्षाम्‌) नयो के पक्षों को श्रेणी 
को (व्यतीत्य) दूर करके (अन्तर्बंहिः समरसेक रसस्वभावम्‌) भीतर और वाहर समता रस रूप अद्वितीय 
रस जिसका स्वभाव-स्वरूप है ऐसे (अनुभूतिमात्रम) अनुभव स्वरूप (एकम्‌) एक-अद्वितीय (स्वम्‌) अपने 
(सावम्‌) स्वभाव को (उपयाति) प्राप्त करता है ॥४५॥ 
स० टी ०--(एकम्‌) एक (स्वम्‌-आत्मीयम्‌) आत्मीय-अपने (भावम्‌-स्वभावम्‌) स्वभाव का (अनु- 
भतिमात्रम-अनुभवमेव) अनुभव को ही ( उपयाति-प्राप्नोति) प्राप्त करता है। (किम्भूतम्‌-स्वम्‌) कैसे 
अपने स्वभाव को (अस्तरित्यादि.-अन्त -अभ्यन्तरे, बहि-बाह्े, यः समरस -साम्यथरस', स॒ एव एक "अद्वितीय. 
आस्वाद्यमानरस स्वभाव-“स्वरूपंयस्य तत्‌) भीतर और बाहर अद्वितीय समतारस ही जिसका स्वरूप है 
(कि कृत्वा) क्या करके (एचम्‌-उक्त वशतिपश्ोक्त नयप्रकारेण) पूर्वोक्त वीस पद्यों में कहे गये नयो के 
अनुसार (नयपक्षकक्षा-नयपक्षाद्धोकारम्‌ ) नयो के पक्षों की मान्यता को (व्पतीत्य-हित्वा) त्याग करके 
(किम्मूतामु) कैसी को ( स्वेच्छेत्यादि -स्वेच्छया समुच्छलन्तश्च तेइनन्तविकल्पाश्च तेषा जाल-समूहो 
यस्या सा ताम्‌) अपनी इच्छा से उत्पन्न होने वाले अनन्त विकल्पों के समूह जिसमे विद्यमान हैं ऐसी 
(सहतीमू-महाप्रसर प्राप्ताम्‌ ) अत्यन्त विस्तृत-अर्थात्‌ विस्तार वाली ॥४५॥ 
भावा्थे--आत्मा कर्मों से बधा है रागादि रूप परिणमन कर रहा है शरीर से सयोग को प्राप्त 
है ये सब भी विकल्प है और आत्मा एक है, अकेला है ज्ञा नदर्शन-मयि है अखण्ड है अविनाशी है यह 
भी विकल्‍प है। जब तक दोनो मे से किसी भी प्रकार के विकल्प मे लगा हुआ है तब तक वस्तु के 
स्वाद से वचित है इसलिए आत्म अनुभव के लिए समस्त विकल्पों को छोडकर परिधि को लाघ कर 


( १०७ ) 
केन्द्र के सन्‍्मुख होने पर ही आत्म अनुभव होता है। परिधि तो पर्याय है केन्द्र स्वभाव है। परिधि पर 
खडा होकर चाहे परिधि का विकल्प करे चाहे केन्द्र का विकल्प करे विकल्प ही है। परन्तु केन्द्र पर 
आकर केन्द्रहप अपने को अनुभव करना है । परिधि का अतिक्रम किए बिना केन्द्र पर नही पहुच 
सकता । परिधि पर जन्म-णन्मातर तक दौडता रहे तो भी केन्द्र पर नही पहुच सकता। आचार्यों ने 
ससार शरीर भोगो से हटाकर आत्मविकल्प मे लग वाया और वहाँ से भी हटाकर आत्मा मे 
लगाना है ॥४५॥ 
अब बविकलपो के समह को तिरस्कृत करते हुए निज स्वरूप को दिखाते है-- 
इन्द्रजालमिदमेवमुच्छलत, पृष्कलोच्चलचिकल्पवीचिभिः । 
पस्य विस्फुरणमेव तत्क्षयम्‌ कृत्स्तमस्यति तदस्मिचिन्मह: ॥४६॥ 
अन्वयार्थ -- (एवम ) पूर्वॉक्‍्त प्रकार से (पुष्कलोच्चलविकत्पवीचिभि') अतिशय रूप से उठने वाले 
विकल्प रूप तरज़ो के समूह से (उच्छलत्‌) उछलते हुए (इृदम्‌) इस (कत्स्तम्‌) सारे (इच्द्रजालस ) इन्द्र- 
जाल को (तत्क्षणम) उसी समय-उत्पन्त होने के समय (एव) ही (यस्य) जिस आत्मिक तेज का (स्फुर- 
णस्‌) प्रकाश (अस्थति) दूर कर देता है--रोक देता है (तत्‌) वह (चिन्मह ) चेतन्यमय तेज (अहम) मै 
(अस्मि) हूँ ॥४६॥ 
सं० टी०--(यस्य-चिन्महस.) जिस चैतन्यमय तेज का (विस्फ्रणमेब-प्रकाशनसेव ) प्रकाशन ही 
(इृदम्‌-प्रसिद्धमु) इस-प्रसिद्ध (ममंतदरयह॒मित्यादिरूपम्‌) यह मेरा ओर मैं इसका इत्यादि रूप (कत्स्नमृ- 
समस्तम्‌) सव (इच्द्रजाल-महेन्द्रादिशारत्नप्रणीतविद्यासादृश्यत्वादसद्पत्वाच्चेद स्वेभिद्धजालम्‌ ) इन्द्रजाल- 
महेंन्द्र आदि के द्वारा रचित णास्त्रस्थ विद्या की समानता से असद्‌ रूप इस सारे जजाल को (तत्क्षणम 
उदयफालम्‌ ) तत्काल-उदय-उत्पत्ति के समय (अस्यति-निराकरोति) निराकरण-दूर कर देता है। ( किम्भ- 
तम्‌ ?) कंसे(उच्छलत्‌-अधिक-प्रापयत्‌ ) उछलते हुए-अधिकता को प्राप्त होते हुए (काभिः ?) किन्‍्हों से 
(पुप्कलेत्यादि.-विफत्पभमत्वादिस्पा सद्धूत्पारत एवं वोचय, कत्लोला: बहुलास्ताश्च ता. उच्चलन्त्य:-ऊध्वं 
प्राप्नुधन्त्यश्च त्ता विकल्पवीचयस्तामिः) विकल्प ममत्वादि रूप सद्डूल्प तद्रय अत्यधिक ऊपर को उछलने 
वाली तरज्धी मे (त्त्‌-प्रसिद्धमु) वह्‌ प्रसिद्ध (चिन्मह -चित्स्वरूपघाम) चेतन्य स्वरूप तेज (अस्मि- 
भेवामि) मैं हें ॥४६॥। 
भावार्थ -शरीरादि पर पदार्थ को अपना मानना सड्डूल्प है। और मै सुखी हूँ, मे दु खी हें, में ऋोधी 
> में माली हैं एव्यादि विकनन्‍प हैँ । ये सद्ल्य और विकल्प निरन्तर आत्मा को आकलित करते रहते हैं । 
तत्वज्ञानी स्पपर पिवेक्नी उक्त समस्त सट्टल्प और विकल्पों से अपने को भिन्‍न करके जब भआत्मिय 
असष्ट तैतपुण्ण का अनु भव करता है तत्र वे सभी सद्डल्प और घिकल्प स्व नावत विलय को प्राप्स हो 
जाते हूँ यह हे आत्मानुभव का साक्षात्‌ चुफन । 
विवारपों गे आधीन वस्तु का परिणमन नहीं है तर जंसी हैं बसी ही है यह विवज्पों के द्वारा 
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बदली नही जा सकती। अज्ञानी परवस्तु का आश्रय लेकर विकल्प के द्वारा उस वस्तु कौ अपनी बनाता है । 
वस्तु तो भिन्‍न ही है। उस विकल्प का कर्ता बनके उस विकल्प को अपने रूप करके वह उस वस्तु का 
कर्ता बन जाता है ये विकल्प पर वस्तु का आश्रय लेने से बनते है। विनाशिक हैं। एक विकल्प करके यह 
अपने को दु खी बना लेता है और एक विकल्‍प करके अपने को सुखी मान लेता है। इन विकल्पो के नाश 
का उपाय है कि विकल्पों का कर्त्ता न बनके विकल्पो का ज्ञाता बने | मैं विकल्प करने वाला नहीं मैं तो 
जो विकल्प कम के सम्बन्ध से हो रहे है उनका जानने वाला हूँ ऐसा अपने स्वभाव का अवलम्बन लेने से 
विकल्प पैदा ही नही होते ॥४६॥ 
अब समयसार का चिन्तन करते हैं-- 


चित्स्वभावभरभावितभावाभावभावप रमार्थत्य कम । 
बन्धपद्ध तिमपास्य समस्ता चेतये समयसारमपारभ्‌ ॥४७॥ 
अन्वयार्थं-- (अहम ) मैं (ससस्ताम ) सम्पूर्ण (बन्धपद्धतिम्‌) वन्ध की परिपाटी को (अपास्य) दूर 


करके (चित्स्वभावभरभावितभावासावभावप रसार्थतया) चेतन्य स्वरूप के समूह रूप से प्राप्त उत्पाद 
व्यय ध्रोग्यरूप को यथार्थंता से (एकम ) अद्वितीय - एक है ऐसे (अपारस्‌) अपार (समयसारम्‌) समय- 


शद्ध आत्मा को (चेतये) अनुभव करता हूँ । 
सं० टीका - (चेत्तये-चिन्तयामि-ध्यानविषयोकरोमीत्यर्थे.) मैं चिन्तन-ध्यान का विषय-करता हूँ 
(कम्‌-) किसको (ससमयसारम्‌ सम्यक्‌-अयन्ति-गच्छन्ति-निजगुणपर्यायानिति समया. पदार्था:, अथवा समयन्ति 
जानन्ति स्वरूपमिति आत्मन , तेषां मध्येसार. श्रेष्ठस्तम्‌) जो अपने गुण और पर्यायो को भलो भाति 
प्राप्त करते हैं वे समय-पदार्थ कहे जाते हैं अथवा जो अपने खास स्वरूप को भली भाँति जानते हैं 
उन्हे आत्मा कहते हैं उनमे जो सारभूत है उसको (किम्भूतम्‌ ?) कंसे समयसार को (अपारमस्‌- 
गुणपाररहितस्‌) ग्रुणो के पार-अन्त-से रहित अर्थात्‌ अनन्त (पुनः) फिर कंसे ? (एकम्‌- 
अद्वितीयम) अद्वितीय-असहाय (कया-?) किससे (चिदित्यादि-चिदेव स्वभावों यस्य स चित्स्वभाव:- 
आत्मा,-तस्पभर -अतिशय.-प्रतिक्षण-त्रिलक्षणोपादानलक्षण तेन भाविता -निष्पादिता, भावाभावभावा', 
भयते इति भावः-उत्पाद., अभाव. पु्वे पर्याय', भवनं-भाव:ः द्रव्यरूपेण श्लौव्यता, हन्द्व,, तेषा परसार्थता- 
सत्यता-एकार्थता तथा) जिसका स्वभाव चैतन्य है वह आत्मा, उसका प्रति समय होने वाला उत्पाद व्यय 
प्रौव्यरूप जो भर-अतिशय, उससे निष्पन्न हुई उत्पाद व्यय और श्रौव्य की सत्यता रूप एकार्थता से 
(कि कृत्वा) क्‍या करके (अपास्य छित्वा) छेदन करके- (काम्‌-बन्धपद्धतिम्‌-कर्मबन्धश्रेणीस्‌) कर्म बन्ध को 
श्रेणी को (समस्तामृू-निखिलाम्‌) सारी (प्रकृतिस्थित्यनुभागप्रदेशरूपाम्‌) प्रकृति, स्थिति, अनुभाग और 
प्रदेशबन्ध स्वरूप ॥।४७॥ 
भावार्थ -कर्म के सम्बन्ध से विकल्प उठते है यह कर्म का कार्य है। कर्म के कार्य को कर्म के खाते 
में डालें उसमे अपनापना छोड़ें | विकल्प का व्याप्य व्यापक सम्बन्ध कर्म के साथ है चेतना के साथ नही 


( १०६ ] | 
है विकल्प से यह सिद्ध होता है कि अभो राग भाव विद्यमान है। कर्म के कार्य को अपने से भिन्‍न जान॑- 
कर शुद्ध चेतन का अनुभव करना ही कार्य की सिद्धि है। वह चेतन मात्र ज्ञान ग्रुण के द्वारा पकड में आता 
है। जब तक स्वरूप का अनुभव नही है तब तक नयो के विकल्‍प उठते हैं जहा वस्तु का अनुभव हुआ 
सभी विकल्प का अभाव है | उदाहरण के लिए एक व्यक्ति को हम नही जानते उसको लेने को स्टेशन पर 
जाते हैं बताने वाले ने उसका सब प्रकार का हुलिया बताया है उसको विचार करते जाते हैं। स्टेशन पर 
एक तरफ खड़े होकर सबके साथ उस हुलिया को मिलाते है जिसके साथ मिलान बेठ जाता है उसको 
ग्रहण कर लेते हैं कि “यही है ऐसा ग्रहण होते ही सभी विकल्प खत्म हो जाते है। यही वात आत्मतत्त्व 
के प्रति भी है इस नय से ऐसा है उस नय से ऐसा है इस प्रकार के विकल्पो को उठाते रहते हैं, परन्तु जब 
वस्तु स्वरूप सामने होता है समूचे विकल्प खत्म हो जाते है । 
आत्म अनुभव करने के लिए पहले आगम से द्रव्याथिक-+पर्यायाथिक रूप जैसी वस्तु है उसका 

उस प्रकार निर्णय करें। फिर कर्म और कर्म के फल में व न॑ैमित्तिक भावों को पर जानकर अपने को 
ज्ञानस्वभाव द्वारा उनसे भिन्‍न करे, ज्ञान में भी जो ज्ञान के विशेष है उनको गौण करके अनन्त गुणों को 
द्रव्य में अभेद करके मान्न एक अकेले सामान्य ज्ञान के पिण्ड को आपही अभिन्‍नरूप अनुभव करें। जब 
ऐसा अपने को अपनेरूप अनुभव होता है तब रागादि-कर्मादि का तो पता ही नही चलता कोई विकल्प 
वहा पर नही रहते । “में हुँ” इस विकल्प को भी जगह नही है। शरीर से सर्वथा भिन्‍न रह जाता है यह 
अलग दिखाई देने लगता है यह आत्म अनुभव का फल है। जो मृत्यु मे घटता है वह प्रत्यक्ष आप ही देख 
लेता है फल यह होता है कि मृत्यु भय विलय हो जाता है फिर भूल कर भी नही कहता कि शरीर मे हूँ 
यह मेरा है । मतिश्षुत ज्ञान की पर्याय अपने अखण्ड चतन्य स्वभाव को अपने में जेय बनाती है और अपने 
रूप आपही अनुभव करती है यह आत्मदर्शन दर्शनोपयोग का विपय है। अत निविकल्प है । जब तक 
ऐसा अनुभव नही होता तब तक आत्मा सम्बन्धी विकल्पों को ही अनुभव न मान ले नहीं तो द्रव्य स्व- 
भाव से वश्चित रह जायेगे। विकल्प भी बहत गहरे होते हैं । विकल्पो मे एक रुप होकर यह अपने के 
उसी रूप मानता आया है बाही आत्मा के विकल्पों से एकरूप अपने दो आत्म अनुभवी न मान बैंठे। 


यही गलती वही द्रव्यलिगी के बनती है वह पकडे हुए तो आत्म व्रिकत्प है परन्तु मान रहा है आत्म 
अनुभव ॥४७॥ 


अजब समयसार का शब्दत: पाठ करते हैं -- 
प्राफामन्नविकल्पभावमचल पक्ष यानां बिना 
सारो यः समयस्य भात्ति नि तंरास्वाद्यमानः स्वयम्‌ । 
विज्ञानंकरसः से एप भगवान्‌ पुण्य: पुराण: पुमानू- 
जान दर्शनमप्यधं फकिसयवा पत्फिब्चनकोष्प्ययम ॥४दा॥। 
अन्ययाधे-- (मयानाम्‌ ) नयो मे (पक्ष) फ्लो के (बिता) बिना (अचलम) निएचल [पविकरप- 


( ११० ) 
भावम्‌) निविकल्प भाव को (आफ़ामन्‌) प्राप्त करता हुआ (निभृत्त.) निशचल-एकाग्रचित्तवान्‌ पुरुषों के 
द्वारा (स्वयूम्‌) स्वत स्व भावत (आस्वाद्यमान.) आस्वादन अनुभवन-किया जाने वाला (विजानकरस ) 
विज्ञान रूप अद्वित्तीय रसवान्‌ (समयस्य) समय्र-आत्मा-का [ये ) जो (सार.) सार (भाति) शोमित होता 
है। (स ) वह (एप ) यह आत्मा (सगवान्‌ ) भगवान्‌ [पुण्य ) पत्रिय्र (पुराण:) पुराण (पुमान) पुरुष है 
(अयम्‌) यही (ज्ञानमु) ज्ञान (अस्ति) है (अयम्‌) यही (दर्शनमृ) दर्शन (अधि) भी (अस्ति) है (अथवा) 
अथवा (किम) बहुत कहने से क्या (यत्‌) जो (किब्न्चनपि) कुछ भी (अस्ति) ? (अबम्‌) यह (एक ) एक 
ही (अस्ति) है । 
स० टोका- (य ) जो (समयस्प-पदार्यस्य मध्ये सार -उत्कृष्ट आात्मेत्यर्य ) पदार्थों मे उत्कृप्ट-- 
अर्थात्‌ आत्मा (स्वय-परप्रकाशाद्रमावेन) स्पृत.-पर-प्रकाण आदि पर पदार्थ की सहायता फे विना (भाति- 
शोमते) शोभित होता है। (नयानाम्‌-बद्धमृढादीनाम्‌) बद्ध मृढ आदि विविध भेंदों में विभकत-नयों के 
(पक्ष-अज्भीकार') पक्षो के अज्भजीकार के (विना-अन्तरेण) विना (निर्भ त:-निश्च्ल -एकाग्रता-गर्तेयोंगिमि.) 
निभृुत-निश्चल अर्थात्‌ एकाग्रता को प्राप्त गोगियों के हारा (आस्वाद्यमान रयानविपयीक्रियमाण ) 
आस्वादन-अनु भवन-ध्यान का विपय फिया जा रहा | (अचलम्‌-निश्चलं थथा भवतितया) निश्चल जैसे 
हो वैसे (अथवा अविकल्पभावस्प विशेष ) अथवा निग्चल यह अधिकल्प 'भाव का विज्ञेपण है (अविकह्प- 
भावम्‌-विकल्परहितभावम्‌) विफत्पो से शून्य आत्मा के परिणाम को (आफामन्‌-स्वीकुर्वनू) स्वीकार 
करता हुआ (पुन -किम्सूत ?) फिर कंसा (चविज्ञानकरस -विज्ञानस्थ-विशिप्टवोधस्थ, एकरस यः स ) जो 
विशेष ज्ञान का-अद्वितीय रस है वह (पुमान्‌-आत्मा) आत्मा (भगवान-ज्ञानी) ज्ञानवान्‌ (पुण्य -प्रशस्त | 
पुण्य-प्रशस्त (पवित्रो वा) भर्यात्‌ अति स्व -छ पवित्र (पुराण -चिरन्तनकालीन -पुरातन इत्यर्थ ) चिरकाल 
का अर्थात्‌ बहुत पुराना (अय-आत्मा) यह आत्मा [चज्ञान-बोधघ,) ज्ञान-बोधरूप है क्योकि (प्ञानव्यतिरेकेण 
तस्यानुपलभ्य मानत्वात्‌) ज्ञान से अतिरिकत-भिस्न रूप से उसकी उपलब्धि सम्श्राप्ति नही होती है । (अपि- 
पुनः) और (अयम्‌) यह-आत्मा (दर्शन-सत्तालोचनसात्नम्‌ सम्यवत्व वा आत्मेव) दर्शन-सामान्य अवलोकन 
रूप अथवा सम्यरदर्णशन स्वरूप आत्मा ही है। (अथवा कि बहुना) अथवा अधिक कहने से क्या ? (विकत्पेत 
कि साध्य ? न किसषि) विविध विकल्पो-विचारो से क्या सिद्ध हो सकत्ता है अर्थात्‌ कुछ भी नही (यत्कि- 
ञ्चनचारित्न सौख्यम्‌) जो कुछ भी चारित्र या सुख है सो (किड्चित्‌ एकोप्यय अद्वितीय आत्मेव-आत्मब्य- 
तिरेकेण तेषा अनुपलभ्यसानत्वात्‌-आत्मस्वरूपत्वाच्च स्वरूपस्वरूपिणोरेकत्वात्‌) एकमात्र आत्मा ही है 
क्योकि आत्मा से पृथक्‌ रूप मे ज्ञान आदि की उपलब्धि नही होती है अथवा ज्ञान आदि स्वभावत आत्म- 
स्वरूप ही है वयोकि स्वरूप और स्वरूपवान्‌ में एकत्व होता है ॥४८॥ 
भावार्थ--आत्मा स्वय ही सम्यरदर्शन है, स्वय ही सम्यरज्ञान है और स्वय ही सम्यक्चारित्र है। 
आत्मा से जुदा न तो सम्यक्त्व है न सम्यग्ज्ञान है और न सम्यकचारित्र ही है क्योकि आत्मा मे और 
उक्त सम्यग्दर्शनादि में कोई भी प्रदेश भेद नही है मात्र विवक्षा भेद कहा जाता है स्वरूप भेद से नहीं 


( १११ ) 
क्योकि गुण और गुणी में आगमिक दृष्टि से ही नही प्रत्युत्‌ द्रव्यदृष्टि से भी अभेद ही है। 
पर्याय को गौण करके द्रव्य स्वभाव को सुख्य करके ज्ञान के विशेषों को पाचइन्द्रिय और मन से 
हटाकर ज्ञान स्वभाव के सन्मुख करके एक अभेद अखण्ड वस्तु को अपने रूप अनुभव करना है । अपने को 
चैतन्यरूप अनुभवन ही सम्यक्दशन है वही सम्यग्जान है और उसी रूप एक हो जाना लीन हो जाता 
ठहर जाना वही सम्यक्चारित्र है इसलिए आत्मा ही दर्शनज्ञान चारित्र स्वरूप हैं । समुद्र से लहर उठी 


वह उसी में समा गयी । पानी का बुदबुदा जहाँ से उठा था वही समा गधा। नदी अलग थी तब तक 
नदी थी जब समुद्र मे गिर गयी तब नदी नही रही समुद्र ही रहा ॥॥४५॥ 


अब आत्मा की गमनागमनता को सिद्ध करते हैं-- 
दुरं भूरि विकल्पजालगहने अ्राम्यन्विजोधाच्च्युतो 
द्रादेव विवेकनिम्नगमनान्नीतोी निजोघं बलात्‌ । 
विज्ञानंकरसस्तद कर सिना मात्मान मात्माहर न्‌ 
आात्मन्धेव सदा गतानुगततामायात्ययं तोयवत्‌ ॥४९॥॥ 


अन्वयार्थ--(तोयबत्‌ ) जल के समान (निजोघात्‌ ) अपने विज्ञानधन समूह से (च्युत ) स्खलित- 
परिभ्रष्ट हुआ अतएव (भ्रिविकल्पजालगहने) अत्यधिक विकल्पो के जाल रूप जगल मे (दूरम्‌) दूर तक 
(झ्आाम्यन्‌ू) परिभ्रमण करता हुआ (ट्वरादेव) दूर से ही (विवेकनिम्नगमनात्‌ ) स्वपर भेद विज्ञानरूप ढालने 
वाले मार्ग में गमन करने से (निजोधम्‌ ) अपने विज्ञान घन समूह मे (बलातृ) बल पूर्वक (नीत ) लाया 
गया इसलिए (तदेकरसिनाम्‌) अद्वितीय आत्म रसास्वादियों को (विज्ञानेकरस.) एक विज्ञान रस वाला 
ही अनुभव में आने वाला ऐसा वह (अयम्‌) यह (आत्मा) आत्मा (आत्मानम्‌) आत्मा को (आत्सनि) 
आत्मा-अपने-में (एवं) ही (आहरन्‌) स्थिरता करता हुआ (सदा) हमेशा-सवेदा (गतानुगतताम) विज्ञान- 
घन स्वभाव में (आयाति) आ मिलता है । 
स० टी०--(तदेकरसिनाम्‌-तस्मिन्‌,-आत्मनि एक.-अद्वितोय. रस येषां तेषा योगिनाम्‌) जिन 
योगियो को आत्मा में एक-अद्वितीय रस विद्धमान है उनका (अयम्‌-प्रसिद्ध:) यह प्रसिद्ध (आत्मा-चि द्रपः) 
आत्मा-चेतन्य स्वरूप जीव (आत्मनि-एव-स्वस्वरूप एवं) अपने स्वरूप मे ही (गतानुगतताम्‌ू-गमनागमन- 
ताम्‌) गमन आगमन पने को (आयाति-प्राप्नोति) प्राप्त करता है। (सदा-निरन्तरम्‌) निरन्तर-हमेशा 
(आत्मान-स्वस्वरूपम्‌ ) अपने स्वरूप को (आहरन्‌-स्वीकुवंन्‌) स्वीकार करता हुआ ( किम्भूत. ?) कैसा- 
आत्मा (विज्ञानेकरस'-विशिष्टबोधेक रसास्वादक.) विशेषज्ञान आत्मज्ञान रूप-रस का आस्वादन करने 
वाला (निजोघात्‌-विज्ञानेकरस समूहात्‌) आत्मज्ञान रूप रस के समूह से (च्युतः-परिच्युतः सन्‌) अति 
भ्रष्ट होता हुआ (भूरीत्यादि.--भूरि विकल्पानां जाल॑ समहस्तदेवगहन तच-अभवगाहयितुमशक्यत्वांत्‌ 
तस्मिन्‌) अत्यधिक विकल्पो-मनोविचार धाराओ- के जालरूप जगल मे अर्थात्‌ उन विकल्‍पो को जगल 
की उपमा इसलिए दो गईं है कि वे सहसा अवगाहन करने मे नही आ सकते है। (दरं-आत्मस्वरूपादनिकट 


( ११२ ) 


यथाभवतति तथा भ्राम्यन्‌ भ्रमण कुर्वेन्‌) आभात्मस्वरूप से बहुत दूर जैसे हो वैसे भ्रमण करता हुआ (द्रादेव- 
स्वस्वरूपादससीपत एवं) अपने स्वरूप को दूराई से ही (बलातू-हठात्‌ बहिद्वेंच्य-मम॒त्वादि परित्यागरूपातृ) 
बाह्म द्रव्यो में होने वाले “यह मेरा है और मैं इसका हूँ” इस प्रकार के अभिप्राय के परित्याग रूप हठ से 
(निजोघं-विज्ञानेक रस समृहम्‌ ) विज्ञान-स्वपर भेद ज्ञानरूप-अद्वितीय रस के समृह को (नीतः-प्राप्त:) प्राप्त 
हुआ (कुतः) कंसे (विवेक निम्नगमनातृ-विवेकः-परात्मनोभें देन विवेचकत्वम्‌, स एवं निम्त-भीरं-गमनं- 
गतिः-तस्मात्‌ ) पर-पुदूगल तथा आत्मा-जोव-द्रव्य का भेद रूप से जातनेरूप गहराई से (बहिश्न मन्‌ विकल्पे 
विवेक वशात्‌ स्वस्वरूपे) वाहिर घृमता हुआ विकल्प मे, भेदज्ञान के वश से अपने आत्मा के खास स्वरूप 
में (आयाति) आ जाता है (किसिव) किसके समान (तोयवत्‌-यथा पानीय स्वस्थाने गतानुगतता करोति 
निजोधाज्च्युत बने भ्राम्यन्‌ू-निम्नगसनविशेष निजस्थान प्राप्नोतीति, डक्ति लेश.) जैसे पानी अपने उत्पत्ति 
स्थान मे गमनागमन करता है किन्तु वही पानी अपने ही स्थान से वाहिर निकल कर जगल मे बहता 
हुआ नीची भूमि को प्राप्त कर अपने उत्पत्ति स्थान मे आ मिलता है वेसे आत्मा के विषय मे लगा लेना 
चाहिए यह इस वचन का अभिप्राय है ॥४६९॥ 
भावार्थे--अज्ञान अवस्था मे आत्मा अनात्मा को ही आत्मा मान बैठता है अतएवं पर के साथ 
इसका ममत्व हो जाना स्वाभाविक ही है वही परनिष्ठ ममत्व इस आत्मा में अतिशय रूप से आकुलतो- 
त्पादक विकलपो को उत्पन्न करता रहता है वे विकल्प तब तक दूर नही हो सकते जब तक आत्मा, आत्मा 
को आत्मा रूप से नही जान लेता पर मे आत्मत्व बुद्धि का होना ही अज्ञान है जो आत्मा मे आत्मत्व बुद्धि 
के प्रकट होते ही सुज्ञान रूप मे परिणत हो जाता है इसके होते ही तमाम विकल्प आत्मा से कपूर की 
भाँति उड जाते हैं और आत्मा निविकल्प हो परम निराकुलता रूप आनन्द का अनुभोक्‍ता हो जाता 
है ॥॥४६९॥। 
अब विकल्प का स्वरूप बताते हैं-- 
विकल्पकः पर कर्ता विकल्प: कर्म केवलम्‌ । 
न जातु कत्‌ कमंत्व॑ं सविकल्पस्प नश्यति ॥४०॥ 
अस्वयार्थ--(परस॒) केवल-सिर्फ (विकल्पकः) विकल्प करने वाला (कर्ता) कर्ता (भव्ि) होता है 
(केवलम्‌) सिर्फ (विकल्पः) विकल्प ही (कर्म) कर्म (सवति) होता है अतएव (सविकल्पस्य) विकल्प सहित 
आत्मा के (जातु) कभी (कत्‌ कर्मत्वम्‌) कर्ता कमंपना (नश्यति) नष्ट (न) नही होता है । 
सं० टी ०--(परं-केवलम्‌) सिर्फ (विकल्पकः-परव्रव्ये ममेदसिति, अभिनिवेशों विकल्पः स्वार्थे क 
प्रत्ययविधानात्‌) आत्मा से भिन्‍न पुदूगलरूप पर द्रव्य मे यह मेरा है इस प्रकार के अभिप्राय का नाम ही 
विकल्प है यहाँ विकल्प शब्द से विकल्परूप अर्थ मे क प्रत्यय किया गया है जिससे विकल्प क रूप बनाया 
गया है। (कर्ता-कर्मणां कतुत्वेन प्रतिभवति) जो कर्मों का कर्तारूप से मालूम पडता है वह कर्ता है। 
(केवलमृ-परमु) केवल-सिर्फ (विकल्प: फर्म, भावकर्मणा विकल्पस्वरूपत्वात्‌ कर्महेतुत्वाद्या, विकल्पस्य 


( ११३ ) 


कर्मत्वं, कारणे कार्योपचा रात्‌) विऋलप कर्म है क्योक्रि भावकर्भ विकल्प स्वरूप-विकल्पमय होते हैं अथवा 
ज्ञानावरण आदि द्रव्य कर्मों के कारण-उत्पादक होते है । यहा कारण में कार्य का उपचार करके विकल्प 
को कर्म सज्ञा दी गई है (जातु-कदाचित्‌) कभी (सविकल्पस्य-देहिन;,) विकल्पवान्‌ आत्मा के (कु कर्म- 
त्वम्‌) कर्ता कर्मपना (न नश्यति, न निरस्यति) नष्ट-दूर-नही होता है ॥५०॥ 
भावार्थ-मिथ्यादृष्टि विकल्पो का कर्त्ता बनता है और वे विकल्प उसके कर्म बन जाते है इसलिए 
उसका कर्त्ता कर्मपना कभी भी नहीं मिटता । जब तक रागादि भावो को अपने रूप मानता है तब तक 
कर्ता कर्म की पद्धति चलती रहती है । अज्ञानी विकल्प उठाकर हो परवस्तु को अपनी कर्त्ता है। विकल्प 
तो चला जाता है परन्तु वह आत्मा पर अपना सस्कार छोड जाता है वही सस्कार मजबूत होकर कर्मरूप 
परणित हो जाता है। विकल्प की मौजूदगी कर्म के सद्भाव को साबित कर रही है । ज्ञानी विकल्‍प का 
ज्ञाता है-वह उन विकलपो का जानने वाला है परन्तु विकल्परूप नही है इसलिए वह ज्ञान का कर्ता 
है विकलपो का कर्ता नहीं बनता। जब विकल्पो का कर्त्ता नही है तब जिसका आश्रय लेकर विकल्प 
हुआ उस वस्तु का भी कर्ता नही रहा। अपने ज्ञान स्वभाव को न जानने के कारण अज्ञानी अपने को 
विकल्प स्वरूप मानता है। गत विकल्पो का कर्ता हो जाता है तब जिनका आश्रय लेकर विकल्‍प होता 
है उनका भी कर्त्ता हो जाता है ॥५०॥। 
अब कर्तुत्व तथा वेत्तृत्व का मौलिक भेद बताते है-- 
यः करोति स करोति केवलं वस्तु वेत्ति स तु वेत्ति केवलम । 
यः करोति नहि वेत्ति स फ्वचितृ, यस्तु वेत्ति न करोति स क्वचित्‌ ॥५१॥ 
अन्वयार्थ--(यः/ जो (करोति) करता है (सः) वह (केवलम्‌) सिर्फ (करोति) करता है (तु) 
ओर (य'") जो (वेत्ति) जानता है (सः) वह (तु) तो (केवबलम्‌) सिर्फ (वेत्ति) जानता है (यः) जो 
(फरोति) करता है (सः) वह (क्वचित्‌) कभी (हि) निरचय से (न) नही (वेत्ति) जानता है (तु) और 
(य ) जो (वेत्ति) जानता है (स ) वह (क्वचित्‌) कभी (न) नही (करोति) करता है। 
सं० टीका--(य-पुदूगल.) जो पुदू्गल (करोति-द्रव्यभावनोक विदधाति) द्रव्यकर्म, भावकर्म 
और नौकम को बनाता है (स-पुद्गलः) वह पुदूगल (केवलं-परम्‌) केवल-सिर्फ (करोति-कर्मादि सृजत्येव ) 
कर्म आदि को बनाता ही है (तु-पुनः) और (य:-आत्मा) जो आत्मा (वेत्ति-स्वपर स्वरूपं परिच्छिनत्ति) 
अपने ओर पर के स्वरूप को जानता है (सः-आत्मा) वह आत्मा (कवलं-परम्‌) सिर्फ (वेत्त्येव-जानात्येव 
तु शब्द. एवार्थ ) जानता ही है यहा तु शब्द एवं अर्थ मे आया है जिसका तात्पर्यार्थ निश्चय करना है (नन्‌ 
यत्प्रधान मह॒दांदि करोति तदेव वेत्ति नत्वात्मा-) यहा कोई साख्य मतानुयायी शकाकार शका करता है 
कि जो प्रधान मह॒द्‌ आदि को करता है वही जानता है आत्मा नहीं-- 
प्रकृतेमंहॉस्ततो5हद्भारस्ततश्च गण: षोडशकः । 
तस्मादपि षोडशकात्पञचभ्यः पञु्च भृतानि ॥ 


( ११४ ) 
अन्वयार्थे -(प्रकृतेः) प्रधान से (महान) महान (ततः) महान्‌ से (अहड्डूार') अहड्डभूार (च) और 
(तत ) अहड्भार से (षबोडशक ) सोलह (गण.) गण (अपि) और (तस्मात्‌) उस (घोडशकात्‌) सोलह से 
(पञ्चभ्य ) पाच से (पञच) पाच (भूतानि) भूत (जायन्ते) उत्पन्त होते है । 
(इति बचनात्‌ ) इस वचन से (एकस्येत्र कतृत्व वेत्तृत्वोपपत्तेः) एक ही के कर्तापन और वेत्तापन की 
सिद्धि होती है (नत्वात्मन. किड्चिदुपपन्‍्न तस्य सकल जगत्साक्षिकत्वातृ) किन्तु आत्मा के इनमे से कुछ 
भी सम्पन्त-सिद्ध नही होता क्योकि वह तो मात्र जगत्‌ का साक्षात्कार करने वाला ही है। 


(इति चेत्‌ तन्‍न तस्थाचेतनत्वान्मूदादिवत्‌) यदि ऐसो तुम्हारी शका है तो वह ठीक नही है क्योकि 
उस आत्मा मे मिट्टी आदि को तरह अचेतनता का प्रसद्ध उपस्थित होगा। (अन्यथा पुसान्निष्फलः स्यात्‌) 
यदि आत्मा को अचेतन मान लिया जाय तो पुमान्‌ निश्फल सिद्ध होगा। (चेतनेतरस्वभावत्वे तस्य चेतने- 
तरत्व विभागानपपत्ति ) ओर आत्मा को चेतन स्वभाव से भिन्न अचेतन स्वभाव वाला मान लेने पर 
चेतन और अचेतन रूप विभाग नही बन सकेगा (अत आत्मनश्चेतनत्व तस्याचेतनत्वम्‌) इसलिए आत्मा 
को चेतन और पुदूगल को अचेतन मानना युव्तिसद्भुत है। (होति यस्मात्कारणात्‌) जिस कारण से 
(य -पुदूगल ) जो पुदूगल (करोति-कर्मादिकस्‌) कर्मादि को करता है (स.-पुदूगलः) वह पुदूगल (क्वचितृ- 
कदाचित्‌) कही पर और किसी समय (न वेत्ति-व जानाति) नही जानता है (तस्यथस्वेथा5चेतनत्वात्‌ | 
क्योकि वह पुद्गल सर्वे प्रकार से अचेतन है (तु-पुर.) और (य.-आत्मा वेत्ति) जो आत्मा जानता है (स*- 
आत्मा) वह आत्मा (क्वचिदहदेशे कस्श्चित्काले) किसी देश मे एवं किसी काल मे (न करोति कर्मादि) 
कर्म आदि को नही करता है। (तस्यकर्माकतृकत्वात्‌ू) क्योकि--उस आत्मा के कर्मादि का कर्तापन 
नही है ॥५१॥ ह 

भावार्थ--पुदूगल जड होने से जानता नही है परन्तु करता अवश्य ही है। आत्मा जानता ही है 
पर कर्ता नही है क्योकि आत्मा स्वभावत ज्ञाता ही है कर्ता नही है। जो कर्ता है वह कर्ता ह' है ज्ञाता 
नही । और जो ज्ञाता है वह ज्ञाता ही है कर्ता नही है । इस तरह दोनो द्र॒व्यें अपने अपने विषय मे पूर्णतया 
पृथक एवं स्वाधीन हैं अपने-अपने कार्य मे एक दूसरे की अपेक्षा नही रखते हैं । 

अब जानना और करना ये दोनो क्रियायें सवंथा भिन्‍न है यह दिखाते है-- 

ज्ञप्तिः फरोतो न हि भासतेषन्तः ज्ञप्ती करोतिश्च न भासतेषन्तः । 
ज्ञप्ति: करोतिश्व ततो विभिन्‍्ने ज्ञाता न कतेंति ततः स्थित च ॥५२४ 


अन्वयार्थ--(करौतौं) करोति क्रिया के होने पर (अन्तः) अन्तरज्ध मे (ज्ञप्ति.) ज्ञप्ति--जाननाडइप 
क्रिया (हि) निश्चय से (न) नही (भासते) मालूम होती (च) ओर (ज्ञप्तो) जाननेरूप क्रिया के होने पर 
(करोति:) करने रूप क्रिया (अन्त ) अन्तरज्ध मे (न) नहीं (भासते) प्रतीत होती (तत ) इसलिए 
(ज्ञप्ति ) जानना (च) और (करोति ) करना ये दोनो क्रिपाये (विभिन्‍ने) सर्वेथा पृथक्‌ ही (स्त) हैं। 


( ११५ ) 


(ततः) इससे (ज्ञाता) जो ज्ञाता है (कर्ता) वह कर्ता (न) नहीं (अस्ति) है (इति) यह (स्थितम ) 
सिद्ध हुआ ॥५२॥ 
सं० टीका-- (हीति स्फटम्‌) हि यह अव्यय स्पष्ट अर्थ मे प्रयुक्त हुआ है अर्थात्‌ यह स्पष्ट है कि 
(करोतौ-कतृक्रियाया म्‌-सत्याम्‌) कर्ता की करने रूप क्रिया के होने पर (अन्त--मध्ये) अन्तरज्भ मे (ज्ञप्ति:- 
ज्ञातृता) जानने वाले को जाननेरूप क्रिया (न भासते-त प्रतिभासते ) नहीं प्रतिभासित होती (च-पुन-) 
और (ज्ञप्तौ-ज्ञातृताथा प्रतिभासमानायाम्‌ ) ज्ञप्ति--जो जाननेरूप क्रिया के प्रतिभासित होने पर (अन्तः- 
अभ्यन्तरे) अभ्यन्तर-भीतर-में (करोतिः-आत्मनः कतुृत्वभाव') करोति-आत्मा का कतुंत्व स्वभाव (न 
भासते-त चकास्ति) नही प्रकाशमाव होता । (ततः-कारणात्‌-परस्पर परिहारेण व्यवस्थानात्‌ ) तिस कारण 
से अर्थात्‌ परस्पर-आपस में एक दूसरे के परिहार जुदाई-की व्यवस्था होने से (ज्ञप्ति:-ज्ञातृता) जाननापन 
(च-पुन ) और (करोति.-कतुंता) करनापन (विभिन्‍ने-पृथक्स्वभावे) दोनो अलग-अलग स्वभाव है (तत: 
परस्परं भिन्‍तस्वभावत्वात्‌) अत आपस मे स्वभाव भेद होने से (इति च स्थितम्‌-इति सुप्रतिष्ठितम) यह 
सिद्धान्त निर्वाध रूप से सिद्ध हुआ कि (यो ज्ञाता चिद्रृप: स कर्ता न भवेदिति) जो जानने वाला चैतन्यमय 
आत्मा है वह कर्ता नही हो सकता ॥५२॥ 
भावार्थ --जो ज्ञान का मालिक है वह कर्म के कार्य का मालिक नही है जो कर्म का मालिक है वह 
ज्ञान का मालिक नहों है। जिसने ज्ञान स्वभाव मे अपना सर्वेस्व स्थापित किया है वह कर्म का कार्य 
रागादि शुभ अशुभ भाव, विकल्प, शरीर की क्रिया, आठ कर्मो का सम्बन्ध और बाहर की कमंकेत 
सामग्री का जानने वाला तो है परन्तु उनका कर्त्ता नही है। कर्त्ता उसे कहते हैं जो उनके साथ एकपने का 
प्राप्त हो । ज्ञानी ज्ञान के साथ एकपने को प्राप्त है इसलिए ज्ञानरूप ही है ज्ञाता ही हे वह कर्म कर्मफल 
के साथ एकपने को प्राप्त नही है इसलिए वह कर्म और कर्मेफल का कर्त्ता नही है। अगर वह कर्म और 
कर्मफल मे अपनी श्रद्धा मे एकत्व स्थापित करता है तब वह जडरूप हो जाता है और ज्ञान के साथ एकत्वपना 
नही रहता इसलिए ज्ञाता न होकर कम का कर्त्ता हो जाता है। ज्ञानी ज्ञान का मालिक है इसलिए 
ज्ञानी तो जो कुछ कमेक्ृत हो रहा है उसका ज्ञाता ही है किसी भी प्रकार से कर्ता नही है। ज्ञानी कभी 
कर्त्ता होता नही अज्ञानी का कर्त्तापना कभी मिटता नही । पर्याय मे जो कुछ हो रहा है वह निमित्त 
तैमेत्तिक सम्बन्ध से हो रहा है उसको निमित्त नेमैत्तिक सम्बन्ध रूप मानता है इसलिए वह उसका कर्ता 
नही है । अज्ञानी पर्याय मे जो कुछ हो रहा है उसके साथ उसका वैसा ही एकपना है जंसा द्रव्यदुष्टि मे 
आत्मा का ज्ञान से एकपना है।अत ज्ञानी उसका ज्ञाता है कर्त्ता नही है। याने उसका कम के साथ एक- 
पत्ता नही है ॥५२॥ 
अब कर्ता और कर्म मे आपस मे एकता का निरसन-खण्डन करते हैं -- 
कर्ता कमंरित नास्ति नास्ति नियतं कर्मापि तत्कतंरि 
दन्द्दं विप्रतिषिष्यते यदि तदा का कत्‌-कर्मस्थितिः । 


( ११६ ) 


जाता ज्ञातरि कर्म कर्मेरि सदा व्यक्तेति वस्तुस्थिति- 
नेष्पण्ये वत नानदीति रभसान्मोहस्तथाप्येषकिम ॥५३॥ 
अन्वयार्थे--(कर्ता) करने वाला आत्मा (कर्मणि) किये जाने वाले ज्ञानावरण आदि कर्मों मे (न) 
नही (अस्ति) है (तत्‌) तिस कारण से (कर्म) ज्ञानावरणादि कर्म (अपि) भी (कर्तरि) करने वाले आत्मा 
में (नियतम्‌) निश्चित रूप से (न) नही (अस्ति) है (यदि) यदि (दन्द्ं) दोनो कर्ता और कर्म (विप्रति- 
षिध्यते) विशेष रूप से निषेध-निवारण-किये जाते है (तदा) तो (कर्तृंकर्मस्थिति*) कर्ता और कर्म की 
व्यवस्था (का) कया (स्थात्‌) होगी (नकापोत्यथें:) अर्थात्‌ कुछ भी नही। (सदा) सर्वदा-हमेशा (ज्ञाता) 
ज्ञाता -जानने वाला-आत्मा [च्ञातरि) ज्ञाता-जानने वाले आत्मा मे तथा (कर्म) कर्म (कर्मंणि) कर्म 
ज्ञानावरण आदि में (अवतिष्ठते) रहता है (इति) यह (वस्तुस्थिति.) वस्तु-पदार्थ की-स्थिति-मर्यादा 
(व्यवता) व्यक्त-स्पष्ट (अस्ति) है। (तथापि) कर्ता और कर्म मे परस्पर मे भेद सिद्ध होने पर भी (बत) 
खेद है कि-- (एषः) यह अनादिकालीन (सोह.) मोह (रभसा) वेग पूर्वक-शीघ्रता से (नेष्पथ्ये) नेपथ्य 
में (कथम्‌) क्यो (नानटीति) नृत्य कर रहा है । 
सं० टोका - (कर्मणि-ज्ञानावरणादिकर्मेरूपपरिणत पुद्गल पर्याये) कर्म-ज्ञानावरण आदि कर्म रूप 

अवस्था को प्राप्त पुदुगल की पर्याय में (कर्ता-आत्मनः कतृत्वम्‌) आत्मा का कर्तापन (नास्ति-नविद्यते) 
नही है (तत्‌-तस्मातू-कर्स णिकतुंत्वाव्यवस्थानात्‌) तिस कारण से--अर्थात्‌ कर्म में आत्मा के कर्तापन का 
अभाव होने से (नियतं-निश्चितम्‌) निश्चित रूप से (यदि कर्मणि कर्ता न र्ताह कतंरि कर्म भविष्यति ?) 
यदि कर्म मे कर्ता नही हैं तो कर्ता मे तो कम होगा ऐसी आशका होने पर (तन्तिषेधार्थभाह) उस आशका 
का निराकरण करने के हेतु कहते है (कर्मापि-ज्ञानावरणादिपरिणतपुद्गलपर्याय ) कर्म-जञानावरण आदि 
रूप मे परिणत पुदुगल द्रव्य की पर्याय (कतंरि-आत्मनि) कर्ता-आत्मा में (नास्ति-त विद्यते) नहीं है। 
(यदि-चेत्‌ ) यदि (विप्रतिषिध्यत्ते-निराक्तियते) निषेध-निराकरण करते ही (किस) किसका (हन्द्रम्‌-युग्सम्‌- 
कर्ताकर्सरूपम्‌) दोनो कर्ता कर्म रूप जोडे का (ततदा-ताह) तो (कतृंकर्मस्थिति.-कर्तृकर्मणोः-आत्मा कर्ता 
पुद्गलपर्यायः कर्म इति व्यवस्था) आत्मा कर्ता और पुदुगलपर्याय कर्म इस प्रकार की व्यवस्था 
क्या होगी (न कापि) अर्थात्‌ कुछ भी नही। (इति-असमुना प्रकारेण) इस प्रकार से (वस्तुस्थिति.-वस्तु- 
व्यवस्था) वस्तु की व्यवस्था-मर्यादा (व्यक्ता-स्पष्टा) स्पष्ट हुई (इतिकिम्‌) यह कैसी ? (ज्ञातरि-आत्मनि) 
ज्ञाता आत्मा मे (ज्ञाता-ज्ञातृस्वभावः) ज्ञाता स्वभाव है (नान्यत्न न पुन कतुस्वभावः) कर्ता स्वभाव नही है 
(सदा-निरन्तरभ्‌) निरन्तर-हमेशा (कर्मणि-कर्मपर्याय परिणत पुदुगले) कर्म अवस्था रूप मे परिणमन को 
प्राप्त पुदूगल मे (कर्म-कर्मेति व्यपदेश') कर्म इस प्रकार का व्यवहार (तान्यत्न ज्ञातरि) ज्ञाता आत्मा मे 
नही है (वत इति खेंदे) वत-यह अव्यय खेद का वाचक है (परस्पर तयोभिन्नत्वे वेदयत्याचायें ) आचार्य उन 
दोनो की भिन्‍नता-जदाई को प्रकाशित करते हैं (एप मोह -ममत्वकारक सोहनीय कम) ममता का उत्सा 
दक यह मोहनीय कर्म (तथापि-परस्परसात्सकर्मेणो भिन्‍नत्वेषपि) तो भी अर्थात्‌-भआत्मा और कर्म इन 


( ११७ ) 
दोनौ में आपस मे भिन्‍नता-जुदाई होने पर भी (रभसात्‌-शीघ्रम्‌) शीघ्र ही (नेष्पथ्ये-निर्गतः पन्‍्या मार्गों 
यत्न स्थाने तत्‌ निष्पथम्‌-तस्य भावों नेष्पथ्यं तस्मिनृ-अमार्गस्थाने इत्यथ:) जो स्थान मार्ग से निकल चुका 
है' उसमे अर्थात्‌ अयोग्य स्थान में (किम्‌-कथस्‌) क्यो (नानटीति-अतिशयेन नाटयति-कर्सकतूं विकल्पानव- 
काशे मोहः कथ कर्तुकर्स विकल्पान्‌ कारथतीति यावत्‌) अतिशय रूप से नाच नचाता है अर्थात्‌ जहाँ कर्म 


और कर्ता का विकल्प ही नही हो सकता वहा यह मोह कर्ता और कर्म के विकलपो को क्यो कराता है यह 
इसका तात्पय है ॥५३॥। 


भावार्थ-- जीव और पुद्गल ये दोनो स्वभावत भिन्‍त-भिन्त दो द्रव्ये हैं। उनमे पहला जीव ज्ञान 
प्रधान चेतन द्रव्य है, और दूसरा पुदुंगल प्रण गलन स्वभाव प्रमुख अचेतन-जड-द्रव्य है। चेतन जीव 
अपने ज्ञानभाव का कर्ता है क्योकि वह उसका खास स्वभाव है। उससे भिन्‍न जड पौद्गलिक ज्ञानावर- 
णादि कर्मों का कर्ता पुद्गल ही है क्योकि वह सहज ही जड-अचेतन है। चेतन का कर्ता और कर्म चेतन 
ही होती है अचेतन नही । तथा अचेतन का कर्ता और कर्म अचेतन ही होता है चेतन नही । यह त्रिकाल 
अबाधित सहज सिद्ध सिद्धान्त है । इसके होते हुए भी मोह अपने प्रबल प्रभाव से तमाम ससारी प्राणियी 
को उक्त सिद्धान्त के विरुद्ध प्रवृत्ति क्यो करा रहा है वही एक महान्‌ खेद का विषय है जिससे मोही अज्ञानी 
जीव मोह के प्रभाव से अपने स्वरूप से च्यूत हो आत्मा को ही पौदूगलिक कर्मों का करता मान बैठा है 
जो सिद्धान्त से सर्वथा प्रतिकूल ही नही प्रत्युत द्रव्य व्यवस्था का उत्थापक भी है ॥५३॥ 
अब ज्ञान ज्योति का उज्ज्वल प्रकाश प्रकट होता है-- 
कर्ता कर्ता भवति न यथा कर्म कर्मापि नेब 
ज्ञान ज्ञानं भवति च यथा पृद्गलः पुदगलो$पि । 
ज्ञानज्योतिज्वेलितमचलं. व्यक्तमन्तस्तथोच्चे 
श्चिच्छक्तोनां निकरभरतोहत्यन्तगम्भीरमेततु ॥५४॥ 
अन्वयार्थे--चिच्छक्तीनाम्‌) चेतन्‍्य शक्तियों के (निकरभरतः) समुदाय के भार से (अत्यन्त 
गम्भीरमस्‌ ) अत्यधिक गहरा (उच्चे:) उन्‍नत रूप से (व्यक्तम्‌) स्पष्ट (अन्तः) अन्तरज्भ मे (अचलस) 
निशचल (एतत्‌) यह (शज्ञानज्योति:) ज्ञान का तेज-प्रकाश (तथा) उस तरह से (ज्वलितमु) जाज्वल्य- 
मान हुआ कि (कर्ता) भज्ञान मे आत्मा कर्ता होता था (कर्ता) अब वह कर्ता (न) नही (भवत्ति) 
होता है (अपि) और (कर्से) अज्ञान के निमित्त से पुदूगल कर्मरूप होना था (कर्म) वह पुद्गलो का कर्म- 
रूप होना (न) नही (भवत्ति) होता है। किन्तु (ज्ञानम्‌) ज्ञान (ज्ञानसमु) ज्ञानरूप ही (भवत्ति) रहता है 
(च) और (पुद्गल.) पुदूगल (अपि) भी (पुद्गलः) पुदूगल (एव) ही (भवति) रहता है। 
सं० टीका - (एततु-प्रत्यक्षम्‌) यह प्रत्यक्ष (ज्ञानज्योति:-बोधमहः) ज्ञान का तेज (तथा-तेनैव प्रका- 
रेण) उसी प्रकार से (उच्चे:-अतिशयेन) अतिशय रूप से (अन्त. अभ्यन्तरे-उपलक्षणा-दाह्मेष्पि) अन्तज़ 
भीतर तथा उपलक्षण से बाह्य-बहिरज्भ बाहिर मे भी (ज्वलित-देदीप्यमानं-जातम्‌ ) देदीप्यमान-प्रकाशमान 


( १२० ) 


(ततूप्रसिद्धंकम) वह प्रसिद्ध कर्म (ऐक्यं-एकताम्‌) अभेदता को, एकरूपता को (उपानयन्‌-कुर्वन्‌) 
करता हुआ (किम्भूतम्‌-तत्‌) वह कैसा (शुभाशुभ भरेदतः पुण्यप्रकृति.-शुभायुर्नामगोत्ररूपा, पापप्रकृति:-- 
घातिचतुष्काशुभायुर्नामगोत्ररूपा, तयोभंदत्तः-प्रभेदात्‌) शुभ और अशुभ के भेद से अर्थात्‌ शुभ आयु, शुभ 
नाम, और शुभ गोत्र रूप पुण्य प्रकृति तथा घातिकमंचतुष्क अर्थात ज्ञानावरण, दर्शनावरण, मोहनीय 
ओर अन्तराय रूप चार घातियाकर्म-अशुभ आयु, अशुभ नाम और अशुभ गोत्र रूप पाप प्रकृति रूप 
दोनो के भेद-प्रभेद से (द्वितीयताम्‌-द्विरूपताम्‌) दो-रूपता को (गतं-प्राप्त-शुभाशुभभेदेन द्विधापि ज्ञाने 
भवतः, संसारदायकत्वात्‌ सर्वे कर्मेसद्शमित्येकमितिभाव:) प्राप्त हुआ अर्थात शुभ कमें और अशुभ कर्म 
के भेद से द्विकारता ज्ञान मे भी होती है, तो भी ससार का बढाने वाला होने से सभी समूह समान हैं 
अतएव कर्म एक ही है, यह इसका भावार्थ है ॥१॥ 


भावार्थ--आत्मिक भावो के भेद से कर्मो मे भी भेद होना स्वाभाविक ही है क्योकि कार्मेण वर्ग 
णाएँ जो समस्त लोकाकाश मे व्याप्त है, वे कर्मरूप होने की स्वाभाविकी शक्ति तो रखती हैं या जब तक 
आत्मा के राग-हेषादि रूप परिणामो का निमित्त उन्हे नहीं मिलता तब तक वे स्वभाव रूप मे ही स्थिर 
रहती हैं कर्मप मे नही । उन्हे कर्मरूपता तो आत्मा के विकारी भावो के निमित्त से ही स्वयमेव अपने 
ही उपादान से प्राप्त हो जाती है। निमित्त के भेद से नेमित्तिक मे भी भेद पड जाता है, यद्यपि आत्तमा 
के भाव शुभ हैं तो उनके निमित्त से बँधने वाले कर्मों मे भी शुमरूपता आये बिना नही रह सकती इसी 
प्रकार से यदि आत्मा के भाव अशुभ हैं, तो आने वाले कर्मो मे भी अशुभता होगी ही, इस तरह से कर्मभी 
शुभ-पुण्य तथा अशुभ-पापरूप होते ही हैं। इनकी इस द्विविधता को कोई भी कमेसिद्धान्त निषेध नहीकरता 
यह विवेचना एकमात्र व्यवहारनय सापेक्ष हैं। जो व्यवहार-पर्याय विशेष को प्रमुखता प्रदान करता हुआ 
प्रवत्त होता है वह व्यवहारतय या पर्यायाथिक नय कहा जाता है । परन्तु शुभ भी कर्म है और अशुभ भी 
कर्म है इस प्रकार कर्म सामान्य मे दोनों एक हैं। जब सामान्य दृष्टि की कसौटी पर कसा जाता है 
तब वह निर्दोष प्रतीत होता है क्योकि सामान्य दृष्टि तो मात्र अभेद को ही विषय करती है उसकी 
दृष्टि तो वस्तु पर ही जाती है वस्तुगत भेद प्रभेदो पर नही । ऐसी स्थिति में कर्म सामान्य मे पुण्य और 
पाप का पार्थक्य प्रतीत नही होता । अत आध्यात्मिकता का सच्चा उपासक सम्यम्जञानी कर्म सामान्य को 
हेय मानता 7, चाहे वह कर्म शुभ-पुण्य-हूप हो और चाहे अशुभ-पाप-रूप हो । उसकी बुद्धि में तो दोतो 
ही परिहायें या विनाश्य है अतएव एक हैं दो नही ॥॥१॥। 


(अथ शुभाशुभकमंणोद्‌ ष्टान्तेनेक्यमुररीकरोति पद्मह्येन) इसके वाद शुभ-पुण्य तथा अशुभ-पाय- 
कर्म की एकता को दुष्टान्त द्वारा सिद्ध करते है दो पद्यो से - 


एको दूरात््यजति मदिरां ब्राह्मणत्वाभिमाना, 
दन्यः शृद्र:ः स्‍्ववमहमिति स्नाति नित्यं तयेव । 


( १२५१ ) 


द्वावप्पेती युगपदुदरान्तिर्गंतोी. शुद्रविकाया:, 
शद्री साक्षादपि च चरतो जातिभेदश्रमेर ॥२॥। 


अन्वयार्थ--(श॒द्विकायाः) शूद्रिका के (उदरात्‌) उदर से (युगपत्‌) एक साथ, एक ही समय मे 
(निर्गती ) निकले हुए अर्थात्‌ जन्मे हुए (एतो) ये (दो) दोनो (अपि) हो (साक्षात्‌) साक्षात्‌ प्रत्यक्ष रूप मे 
(शद्रो) शद्र (स्तः) है (अपि च) किन्तु (जातिभेदश्नमेण) जाति के भेद के श्रम से अर्थात्‌ जो ब्राह्मण के 
यहाँ पला-पुषा वह अपने को ब्राह्मण मानने लगा और जो उसी जूद्विका के यहाँ पला-पुषा वह अपने को 
शुद्र मानने लगा” इस भ्रम से (चरत ) दोनों अपने-अपने कुल का आचरण करने लगे उनमे (एकः) एक 
जो अपने को ब्राह्मण मान रहा है वह (तब्राह्मणत्वाभिमानात्‌) ब्राह्मणत्व के अभिमान-अह॒कार से 
(मदिराम्‌) मदिरा को (ट्ूरात्‌) दूर से (त्यजति) छोडता है (अन्यः) दूसरा (अहम) मैं (स्वयस) स्वय 
(श॒द्र ) णद्र (अस्मि) हूँ (इति) ऐसा (मत्वा) मानकर (नित्यम्‌) हमेशा (तथा) उस मदिरा से (एव) 
ही (स्नाति) स्नान करता है अर्थात्‌ पवित्र मानता है। 


सं० टी० -(दृष्टान्तं तावद्वक्ति) सर्वप्रथम दृष्टान्त कहते है (यथा) जंसे (एक: कश्चित्‌ सदा- 
चरण ) एक कोई सदाचारी पुरुष (मदिरा-सुराम) मदिरा--शराब को (द्रात्‌ू-आरात्‌) दूर से (त्यजति- 
परिहरति) छोडता है (कुतः) कैसे (ब्राह्मगत्वाभिमानात्‌-एवं वरयं ब्राह्मणा', ब्राह्मणस्तु सुरान पेया' 
ईदग्विधाभिप्रायस्तस्मात्‌) ब्राह्मगपन के अहकार से अर्थात्‌ हम ब्राह्मण हैं जो ब्राह्मण हो उन्हे मदिरा नही 
पीना चाहिए इस तरह के अभिप्राय से (अन्यःकश्चिदसदाचरणः) दूसरा कोई दुराचारी (अहम) मैं 
(स्वयम्‌) स्वतः खुद-ब-खुद (शूद्र:) शूद्र (अस्मि) हूँ (इति कृत्वा) ऐसा करके अर्थात्‌ ऐसा मान करके 
(तयामदिरया) उस मदिरा से (एव-निश्चयेन) निश्चय से (तित्यं-निरन्तरम) निरन्तर, हमेशा (स्ताति 
सस्‍्तान करोति) स्नान करता है (पानस्य का वार्ताः) पीने की तो वात हो क्‍या ? (अतिशयालड्धारोध्यम्‌) 
यह अतिशयालद्डार (अस्ति) है (द्वावपिएती-सदसच्चारिणो ब्राह्मण-श॒द्रों) सदाचारी और असदाचारी ये 
दोनो ब्राह्मण गौर शूद्र (साक्षात्‌-प्रत्यक्षम्‌) प्रत्यक्ष रूप में (शूद्रो-अवरवणों ) धृद्र है अर्थात्‌ नीच वर्ण हैं 
शूद्रत्वमेतयो', कयम्‌) इन दोनो में शूद्रपन केसे (अस्ति) है (यतः-यस्मात्‌) जिस कारण से (युगपत्‌-सकृत ) 
एक साथ (शुद्विकाया“शूद्रभायायाः) शूद्र की भार्या-स्त्री के (उदरात-जठरात्‌) उदर से (निर्मतो- 
निष्फांतो) निकले-जन्मे है (अथ च-अनु चू पश्चादित्यर्य ) पश्चात्‌ (जातिमेदश्नमेण-जातेः सन्तानस्य 
भेद' तस्य भ्रमः मऋन्ति'तेन) जाति-सन्तान के भेद की ध्रान्ति से (एको देत्त्यहुंद्विज.) एक जानता है कि मैं 
द्िज-प्राह्मण (अस्मि) हूँ (एफो वेत्त्यह शूद्र.) दूसरा जानता है में शद्र हें (इत्यभिप्रायात.) इस अभिप्राय 
से (चरन्तो भिन्‍नाचारसाचरत.) भिन्‍न आचार जदे-जदे आवरण को पालन करते हए (तथा) वैसे 
दी (एक-पुद्यलनिष्पन्ने शुभाशुभकर्मणी) एक पुद्गल से निष्पन्न-यने हुए शुभ और अशुभ कर्म एक (स्त-] 
है (एकशुभ-रुवर्गादिदायि) एक झभ-पृषण्य-कर्म स्वगे ह्षो देने वाला है ( अधुभमपर नरकगत्यादिदायि) 


( ११८ ) 


हुआ (कुतः) किससे (चिच्छकक्‍्तीना-ज्ञानाविभागप्रतिच्छेदाना, निकरमात्रः निकरोद्विकवारानन्तप्ाव:; 
तस्यभर:-अतिशयः तस्मात्‌) ज्ञान के अविभाग प्रतिच्छेदों के अनन्तानन्त समूह से (किम्भतम) कसा 
(अचल न चाल्यते यच्छवितः परे:-पुदूगलादिभि , इत्यचलम्‌) जिसकी शविति पर-पुदुगलादि पर द्व्यो के 
द्वारा चलायमान नही को जा सकती (पुन*-कौदृशम) फिर कैसा (व्यक्तं-स्पष्ट-समस्तवस्तुप्रकाशकत्वात्‌) 
समस्त पदार्थों का प्रकाशक होने से व्यक्त-स्पष्ट (पुन'-अत्यन्तगम्भीरम-अत्यर्थ-अतलस्पर्श-ज्ञानशक्तेर- 
नन्तत्वात्‌ ) फिर ज्ञानगुण के अनन्त होने के कारण जिप्तकी गहराई अथाह है (तथेति कथम्‌ ) तथा यह कैसे 
(यथा कर्ता पुदूगल, कर्ता, कर्मणा निष्पादक.) जैसे पुद्गल कर्ता- कर्मो का बनाने वाला (न) नही 
(सवति-जायते) होता है (अशुद्धं ज्ञानं निमित्तीकृत्य पुदरगल कर्णा कर्ता) अशुद्ध ज्ञान को निमित्त बना- 
कर पुद्गल कर्मो का कर्ता होता है (अधुना ज्ञानज्वलनात्‌ तच्छद्ध जातम्‌) इस समय ज्ञान के प्रकाश से 
वह अज्ञान शुद्ध हो चुका है अर्थात्‌ समीचीन अवस्था को प्राप्त कर चुका है (तथा) वैसे ही (यथा) जंसे 
(पुदूगलस्य कर्मकतृत्वेन निमित्तत्व॑ं) पुदूगल कर्म के करने मे मात्र निमित्तरूप मे कर्ता है (निमित्ताभावे- 
नेमित्तिकस्याप्यभावात्‌ ) क्यो कि निमित्त-कारण-का अभाव होने पर नैमित्तिक-कार्य का भी अभाव हो 
जाता है (अपि-पुनः) फिर (कर्म-ज्ञानावरणांदि कर्मस्वरूपेण नेव निश्चयेन न व्यवतिष्ठते समर्थ विनाशके 
विनाश्यस्थाव्यवस्थानात्‌ प्रकाशे सति तमोवत्‌) ज्ञानावरणादि कर्म, कर्मरूप मे निश्चय से नही स्थिर रहते 
क्योकि समर्थ विनाशक के होने पर विनाश होने योग्य पदार्थ स्थिर नही रह सकता अर्थात्‌ वह अवश्य 
ही नष्ट हो जाता है जैसे प्रकाश के रहते हुए अन्धकार नही टिक सकता है (च-पुत्र ) और (यथा-येत 

प्रकारेण ज्ञानम्‌, कर्म कलक कल द्धितं ज्ञान स-ज्ञानमू-निर्मेल ज्ञानस्‌ ) जैसे कर्म मल से मलिन ज्ञान, निर्मेल ज्ञान 
(भवति-जायते) हो जाता है (अपि-पुनः) फिर (पुदूगल.-पुद्गलपरसाणु.) पुद्गल परमाणु (पुदूगल एव 
भवति न कर्मरूपेण परिणमति) पुदूगल रूप मे ही रहता है कर्मरूप से नही परिणमन करता है। 

अन्वयार्थ--का रण का अभाव होने पर कार्य का भी अभाव हो जाता है यह न्याय सिद्ध नियम है। 

इस नियम के आधार पर से यह निर्णय करना युक्तिसद्भत ही होगा कि मोह के सद्भाव में आत्माया 

ज्ञान अज्ञान-मिथ्याज्ञान रूप से परिणत होता है। उस अवस्था मे कर्ता कर्म की सन्‍्तति चल पडती है। 

इसका अस्तित्व अज्ञान के साथ अविनाभाव रूप से सम्बद्ध है अत जब तक अज्ञान रहता है तब तक वह 

कर्ता कर्म की सन्‍्तति अविच्छिस्त रूप से सतत विद्यमान रहती है। लेकिन जब अज्ञान का मूल कारणमोह 

अर्थात्‌ पर मे एकत्वपना विलीन हो जाता है तब वह अज्ञान भी ज्ञानरूप मे परिणत हो उक्त सन्तति का 

निरोधक बन जाता है। ऐसी स्थिति मे कर्ता कर्म का वेष धारण करने वाले जीव और पुदुगल अपने 

विकृृत वेष को छोड कर स्वभाव मे स्थित होकर मात्र ज्ञाता और ज्ञेय रूप मे प्रतिभासित होने लगते हैं 

जो वास्तविकता की चरम सीमा है और है वस्तुतलस्पर्शी यथार्थता ॥५४॥ 

इति श्री समयसार पद्चयास्याध्यात्मतरजड्िण्यपरनामधेयस्य व्याख्यायां द्वितीयो5जू' । 


इस प्रकार से इस समयसार पद्य की जिसका दूसरा नाम अध्यात्मतरज्िणी भी है--व्याख्या मे 
दूसरा अद्धू समाप्त हुआ ॥ 


तृतीयाइडूः प्रारभ्यते 
पृण्य पापाधिकार: 


जीयादमृतहिमांशु प्रणीतमध्यात्मविद्रप्यमिदस्‌ । 
शुभचन्द्रदेवविवृत सुकृतच्यं कुन्दकुन्दपरस्‌ ॥१॥ 
अन्वयार्थ:--(कुन्दकुन्दपरम्‌) जिसके मूल कर्ता भगवान्‌ कुन्वकुन्दाचार्य हैं (सुकृतचयम्‌) और जो 
शुद्धोपयोग का समूह है (शुभचन्द्रदेवविवृत्तम्‌) और शुभचन्द्र भट्टारक ने जिसको व्याख्या की है (इृदस ) 
ऐसा (अमृतहिमाशुत्रणीत्तम) श्री अमृतचन्द्राचाये प्रणीत-विरचित (इंदमू) यह (अध्याध्मविशदषद्यम्‌ | 
अध्यात्म तत्त्व को विस्तृत करने नाला पद्चग्रन्थ अर्थात्‌ अध्यात्मतरज्िणी नामक ग्रथ (जीयातू ) जयवान्‌ 
हो। 
(अथैकमेवहिपात्नी भूय पुण्यपापरुपेण प्रविशति) अथ--कर्ताकम का खण्डन करने के पश्चात्‌ एक ही 
कर्म दो पात्र बनकरके पुण्य और पाप के रूप मे प्रवेश करता है-- 


तदथ फर्म शुभाशुसमभेदतों ह्वितयतां गतमेक्यप्ुपानयत्रु । 
ग्लपितनिभेर मोहरजा श्रयं स्वयमुदेत्यवबोधसुधाप्लवः ॥१॥ 
अन्वयार्थ:--(अथ ) कर्ताकर्म अधिकार के बाद (सत्‌) जो (फर्म) कर्म (शभाशुभभेदतः) 
शुभ और अशुभ के भेद से (द्वितबताम्‌) दो भेदता को अर्थात्‌ शुभ-पुण्य तथा अज्युभ पापरूप को 
(गतम्‌) प्राप्त हुआ (तत्‌) उसी प्रसिद्ध कर्म को (ऐक्यम्‌) एकरूप (उपानयन्‌) करता हुआ (ग्लपित्त- 
निर्भरमोहरजा) जिसने महामोहरूप रज को विनष्ट कर दिया है ऐसा (अयम्‌) यह (अवबोधसुधाप्लव:) 
सम्यस्श्ञानरूप चन्द्रमा (स्वयं) स्वतः अपने आप (उदेति) उदय को प्राप्त होता है । 


स॒० टीका--(अथ-जीवाजीवयो: कर्तुकर्सत्वनिराकरणादनन्तरम्‌) जीव और अजीव मे कर्ता और 
कर्म का निराकरण करने के पढचात्‌ (अयम्‌) यह (बोधसुधाप्लवः ज्ञानामृतप्रः) ज्ञानहूप अमृत का प्रवाह 
(स्वय-स्वत्‌ एवं कमेनिरपेक्षत्वेतर) स्वय ही कर्म की अपेक्षा न रखते हुए (उदयति-उदयं प्राप्नोति) उदय को 
प्राप्त करता है किभूतः) कैसा होता हुआ (ग्लप्तेत्यादि, -ग्लपित-विनाशित निर्भरं-निविशेषभवनं-विर्भात 
धारयतीति निर्भर समस्तमोहाकान्तत्वात्‌ मोह एबरजो धूलिपेंन सः, अन्योषपि सुधाप्लवः रेणुं ग्लपयति 
इत्यूप मोयमेपयो. सास्यम्‌) जिसने लोकमात्र को आक्रान्त करने, आच्छादित करने वाली मोहरूप धूलि का 


विनष्ट कर दिया है, अन्य अमृत का प्रवाह भी धूलि को नष्ट कर देता हैं इसलिए यहा उपमान उपनेय 
में समानता है। 


( १९२ ) 
क्षर दूगरा अधुभयापयर्म नरक गति आा दि को देने बाला है ऐसा भेद किया जाता है । 
बव्धनहितुके) दोनो ही वस्ध के कारण हैं ॥२॥। 
भावार्थ--कर्मत्व-कर्म सामान्य की और लक्ष्य देने से कर्म में कोई भेद नजरनह्ी ॥। 
वास्तविकता है | कर्म की उत्पत्ति का मूल कारण तो आत्मा का विभाव परिणाम ही है! 
होने से पावस्थ ही है कारण कि मोहनीय कर्म आत्मा के अनुजीदी गुण का पोती है५५ 
ही £ परण्मरूय नहीं । व्यवहार से थोडे समय के लिए के में के पुण्य और पा ये दो भेद ः 
वी भी कर्म के कार्य की और दृष्टि डालने में कर्म एक ही हैं क्यो कि कर्म का एम र) 
अमुगतिपरिध्राणरूप ससार में रोक रखने का ही है अन्य कुछ ज्षी नहीं अत कर्म एक है है९६ 
हेतुस्वभावानुभवाणयाणा सदाप्यभेदान्त हि कर्ममभेदः । 
तद्बन्धमार्गाश्ितस्ेकमिष्ट स्वयं समस्त खंलुबस्ध हेतु: १३ 


अन्ययार्थ --(हि) निश्चय से (हेतुस्वभावाबानुभवाश्रयाणाम्‌) हैंते, सनी अबुर्ग के 
(ना) होगा. (अमैदात्‌) अग्ेद-पेद न होने से (कर्मभेदः) कर्मे में मेद (न) ही (और 
तिल कारण गैं--र्धात्‌ कर्म मे भेद न होने से (बन्धसार्गाशितम्‌) वच्ध के मार्ग के भामितर ० 
#व्ध का करण (अस्ति) है। (कर्म) अतः कर्म (एकम्‌) एक (दष्ठस्‌) इप्ट (अल) 

। 

मं ० टौका--(हीतिस्फुटम्‌) हि यह अव्यय रुफुट अथे में आया हैं बंबदि ही 
(पर मिव' -शुभागुभप्रकृत्योभंदों) शुभ और अशुभ प्रकृति रूप कर्म में भेद (न) नही (रह !' 
किरे (हिटियिव्याबिल्ितु:- फारणस्‌, स्वप्नावः-स्वरूपम, अनुभव. अनुभूति० मी पक 
॥२७, रेथशाय-रबरप, अनुभव-अनुशूति और आश्रय इन चारो का इन्हे समास हैं।' है व 
१, (रशायाप्पभेदात्‌) हमेशा ही अशेद होने से (शुभाशभयो: केवलाज्ञानमयहेत॒त्वादेकतर) बुध है 
4गो एक ही है पयोकि दोनों का कारण एकमात्र अज्ञानमयभाव है। सह हैक की 
गे एकए्ग है । ४ 

(फेयलपुषगजमयहैतुत्वात्‌ तयो. स्वप्ावाधेद:) शुभ और अशुभ ईर्त दोनों में सी 
है कारण कि पोगो पुदंगल-स्वरूप है अत' स्वभाव की अपेक्षा से भो कर्म में एकल हैं। 


र्ढः 
ला 


पु 


(शुभोइशुभो या फलपाकः फेवल पुद्गलसयः, इत्यनुभवासेदः) शुभ और के 
गश्चग भी पुएगजगय ऐ एसलिए अनुभव की अपेक्षा से भी कर्म एक ही है । दर्द 
शी (फेपलपुय्गलसयबन्धसा्गाभितत्वात्‌ तयोरभेद.) शुभ और अशुर्भ दोनो में हक की 
भैभो नि घेगो पी एकमात्र पुरंगलरूप वच्धमार्ग के आश्चित हैं यह आश्रय की आक्षी डॉ हट हा 
एमएव है। (एतिसतुर्पिधस्वनावाधेदादेक्यमु ) इस प्रकार से चारो प्रकार के स्वभाव 


( १२५३ ) 


से कर्म एक ही है (तत-तस्मात्‌ चर्तामभिः प्रकाररेकत्वसम्भवात्‌) तिस कारण से अर्थात्‌ पूर्वोक्‍्ति धारों 
प्रकार से कर्म मे एकत्व की सिद्धि होने से (कर्म) कर्म (एकम) एक (इृष्टस्‌-पूर्वांचायमत कथितमित्यर्थ:) 
है अर्थात्‌ पूर्वाचार्यों के द्वारा ऐसा माना या कहा गया है (स्वयं-स्वत.) स्वभाव से-अपने-आप (खलु इति- 
निश्चितम्‌) खलु यह निश्चित अर्थ में प्रयुक्त अव्यय है अर्थात्‌ निश्चय से (समस्तं-शुभाशुभ कर्म ) शुभ 
और अशुभ रूप समस्त कर्म (वन्धहेतु:--चतुविधवन्धाना कारणस्‌ ) चारो प्रकार के बन्धो का कारण है 
(हेतुगभितविशेषणसिदम्‌) यह हेतुगभित्त विशेषण है। (पुन्र.किम्भूततम्‌ ) फिर कंसा (बन्धमार्गश्षितें-- 
मोक्षवच्धमागौ-द्रौ तत् बच्धनदशासमाशितस्‌) मोक्षमार्ग और वन्धमाग्ग ये दो मार्ग हैं, इससे वन्धन दशा 
कर्म के आश्रित है ॥३॥। 

भावाय - हेतु, स्वभाव, अनुभव और आश्रय इस चारो से भी कर्म में भेद नही आत्ता है। कारण 
कि एक हेतु को छोडकर शेप तीनो ही पुद्गल स्वरूप हैं और कर्म भी स्वय पुदूगलमय है। अत कर्म मे 
भेद न होने से कर्म एक ही है। रही हेतु की बात, सो हेतु आत्मा का विकारी अज्ञानमय भाव है | 
आत्मा के अज्ञानमय विकारीभाव के निमित्त से ही पुद्गलकर्म वर्गणाएँ कर्मत्व दशा को प्राप्त होती 
है। अतः कारण के एक होने से कर्म रूप कार्य भीएक ही होगा दो नहीं। इस भाति कर्म मे एकता ही 
सिद्ध होती है अनेकता नही । 

(अथ सर्वस्पापि कर्ंणोबन्ध हेतुत्वभुशन्ति) अब सभीकर्म वन्ध के हेतु हैं, यह कहते हैं-- 

कम सर्वंभषि सवंधिदों यद्‌ बन्धसाधनपमुशन्त्यविशेषात्‌ । 
तेन सर्वेमपि तत्प्रतिषिद्ध ज्ञानमेिव चिहिते॑ शिवहेतुः ४४॥ 

अस्वयार्थ--(सर्वधिद.) सर्वज्ञ देव (यत्‌) जिस कारण से (सर्बम) सभी (कर्म) कर्मो को (मवि- 
शेषात्‌) सामान्य रूप से (वन्धकारणम्‌) बन्ध का हेतु (उशन्ति) कहते है (तेन) तिस कारण से (सर्वम) 
समस्त कर्म समूह का (प्रतिषिद्धम्‌) निषेध किया है (ज्ञानम्‌) और ज्ञान को (एव) ही ( शिचहेतु ) 
मोक्ष का कारण (विहितम) कहा है । 

सं० ठी०-- (यत्‌-यस्माडेतोी ) जिस कारण से (उशन्ति-बदन्ति, प्रतिपादयन्तीत्यर्थ ) कहते- 
प्रतिपादन करते हूँ (के) कौन ? (सर्वेबिद:-सर्वेज्षसट्रारकाः जिनेन्द्र इत्ययें:) सर्वेक्भद्टा रक अर्थात्‌ जिने- 
देव (किस) किसको (सर्वेन्नपि-समस्तमपि) समस्त- सभी (कर्म-शुस्ाशु्न-कर्म) शभ-पुण्य तथा अणभ- 
पाप-कर्म को (बच्यसाधनम्‌--चतुरविध फर्मवन्‍्धकारणम्‌ ) चार प्रकार के कमे वन्ध का कारण (पुत.) 
(अविशेषात्‌-शुधाशुभयो कर्मबन्धनकारणत्वापेदात्‌) सामान्य रूप से अर्थात्‌ भभ और अशभ दोनों 

कार के कम, कमवन्धन के प्रति कोई भेद नही रखते वयोकि दोनों ही आत्मा को ससमार-बधन में टाल 

रखते हूँ (तेन-फारणेद) जिस कारण से (तत्-कर्म) वह कर्मे (सर्वसपि-सासस्तमपि शुभाशुनम्‌) सारा का 
पारा चाहे वह शुभ हो अथवा अशुभ (प्रतिपिद्धं-निराकृतम्‌) निराकरण को आप्त हुआ (तहिकिमादत्तम) 


( १२४ ) 


तो कौन आदर को प्राप्त हुआ ? (ज्ञानमेव-सेदबोधएव) ज्ञान ही-स्वपर भेद विज्ञानरूप सम्यगज्ञान ही 
(शिवहेतु: शिवस्य--मोक्षस्य हेतु: कारणम्‌) जिसे मोक्ष का कारण (विहितं-कथितम्‌) कहा (कै.) किन्‍्होने 
(परमागसकोविदे,) परमागमज्ञ-गणधरादि आचार्यों ने । 
भावाथ-सर्वज्ञ प्रभु की दिव्य वाणी ने कर्ममान्र को बन्ध का कारण कहा है, और जो वबन्ध का 
ससार मे आत्मा को रोक रखने का कारण है वह सर्वथा त्याज्य है। मोक्ष का कारण तो एकमात्र 
आत्मज्ञान ही है, अतएव वही उपादेय--है। 
(अथ कर्ममार्गनिराकरणेसोक्षाव्ाप्ति विचकयति) अब कर्ममार्ग के निराकरण से मोक्ष की प्राप्ति 
को प्रकट करते है -- 
निषिद्धेतवेस्मिन्‌ सुक्ृतदुरिते कर्मरिंशकिल । 
प्रवत्ते नेष्कम्यें न खलु मुनयः सन्त्यशररणा: । 
तवा ज्ञाने (ते) ज्ञानं प्रतिचरितमेषा हि शरण, 
स्वयं विन्दन्त्येते परममम्ृतं तन्न निरताः ४५७ 
अन्वयार्थ - (किल) निशचय से (सर्वेस्मिनू) सभी (सुक्ृतदुरिते) पुण्य और पापरूप (कर्मणि) कर्म 
के (निषिद्धे) निषेध करने पर (नेष्कम्यें) निष्कर्म अवस्था मे (प्रवत्ते) प्रवृत्त मान (खलु) निश्चय से 
(मुनय.) मुनिजन (अशरणा ) शरणरहित (म) नही (सन्ति) हैं। (तदा) निष्कर्म अवस्था में (एषाम्‌) 
इन मुन्ति महात्माओ को ([ज्ञानस) ज्ञान (ज्ञाने) ज्ञान मे (प्रतिचरितम्‌) प्रवृत्ति को प्राप्त हुआ (शरणम्‌) 
शरण-सहारा (अस्ति) है (तत्न) उस ज्ञान मे (निरता.) निमग्त हुए (एते) ये मुनि महात्मा (स्वयम्‌) 
स्वत --अपने-आप (परमम्‌ ) सर्वोपरि श्रेष्ठ (अमृतम्‌) आत्मिक अमृत का (विदन्ति) स्वाद लेते हैं । 
स० टी०--(किल-इति अगमोक्तों) किल- यह अव्यय आगम की उक्त मे प्रयुक्त हुआ है अर्थात्‌ 
आगम मे कहा है (खलु-इति निश्चितम्‌) खलु यह अव्यय निश्चित अर्थ मे प्रयुक्त हुआ है भर्थात्‌ निश्चित 
रूप से (मुनयः सननमात्र, भावसात्रन, तया सुनयः--यतीश्वरा.) एकमात्र आत्मा के स्वरूप का मनन- 
चितन करने से सुनि अर्थात्‌ यतोश्वर ( अशरणा---शरण्यपथ वर्जिता, ) रक्षण मार्ग से रहित 
(न सन्ति-न जायन्ते) नही होते हैं (क्व सत्ति) किसके होने पर (सर्वेस्मिन- समस्ते) समस्त 
(सुकृत दुरिति--शुभाशुभे ) शुभ-पुण्य और अशुभ-पापरूप (कर्मणि-प्रक्ृतौ) कर्म-प्रकृति के (निषिद्धे-निवृत्ते 
सति) निषेध करने पर (पुनः नेष्कस्थें-कर्सण निष्क्रान्त निष्कर्स, तस्य भावः नेष्कम्य तस्सिन) क्मझून्यता 
के (प्रवुत्ते-कर्मातीतेषथि विज्रम्भिते सति) कर्म से रहित मार्ग के वृद्धिगत होने पर (होति-व्यवतम्‌) हिं 
यह अव्यय व्यक्त अर्थ मे आया है अर्थात्‌ यह बात व्यक्त-स्पष्ट है कि (तदा कर्मरोधांदिसमये) कर्म का 
निषेध करने के समय (एषा योगिनास्‌ ) इन योगियो का (तज्ञान--भेदबोध एवं) भेदज्ञान ही (शरण- 
आश्रय ) शरण-आश्रय (अस्ति) है (किम्भूतम्‌-ज्ञानम्‌) कंसा ज्ञान (ज्ञाने-चेतनास्वभावे) चेतना-स्वरूप ज्ञान 
मे (प्रतिचरितं-प्रवत्तं व्यापृत्तमित्यर्थ.) प्रवृत्त हुआ विशेष रूप से निमग्न हुआ (एते-योगिसः) ये योगी- 


( १२५ ) 


मुनिजन (स्वयस्‌-प्रयासमन्तरेण) बाह्य क्रियाकाण्ड रूप प्रयास--प्रयत्न के बिना ही (विन्दन्ति-- लभन्‍्ते) 
प्राप्त करते है (किम) क्या (परमम्‌--उत्कृष्टस्‌, परा-उत्कृष्ठा-मा-ज्ञानागतिशयलक्षणा लक्ष्मीयत्र तत्पर- 
ससितिवा) जिसमे ज्ञानादि अतिशय लक्षण वाली लक्ष्मी विद्यमान है ऐसे (अमृतम्‌-अपवर्गम्‌) अमृत-अप- 
वर्गमोक्ष को (किस्भूताः सन्‍्तः) कंसे होते हुए (तत्न-तस्मिन्‌) उस (ज्ञाने) ज्ञान के (ज्ञाते) जानने पर (ज्ञाने 
इति पदमत्रग्राह्मं वा) अथवा ज्ञान इस पद को यहाँ ग्रहण कर लेना चाहिये अर्थात्‌ उक्त भेदविज्ञान के 
जानने मे (निरताः भिरशेषमासक्ता: सन्त ) पूर्णरूप से निमग्न होते हुए ॥५॥ 
भावार्थ--जब कमंमात्र का निषेध होने से शुभ प्रवृत्ति का भी निषेध हो जाता है। तब शुभाचरण 
मे प्रवृत्त साधुजन क्या करे ? किस रूप मे प्रवृत्त करें ? यह एक समस्या साधृजनो के सामने उपस्थित 
होती है । जिसका समाधानात्मक निराकरण अध्यात्म योगी आचार्य ने अध्यात्मतर से समन्वित सुयुक्ति- 
पूर्ण ढग से यही किया है कि शुभ प्रवृत्ति से मुक्ति सम्भव नही है। प्रत्युत्‌ मुक्ति का विरोधी बन्ध ही पूर्ण 
रूपेण सम्भावित है। अत उस शुभ प्रवृत्ति की निवृत्ति करते हुए आत्मत्व बोध मे ही साधु को निरत 
रहना चाहिए। उससे ही बन्ध का विरोधी मोक्ष तत्त्व सिद्ध होगा । अत साधु पुरुषो की स्थिरता का 
आधार एकमात्र ज्ञान ही है। बस, उसी मे ही साधु पुरुषो को सलग्न रहने की नितान्त आवश्यकता है, 
शुभ प्रवृत्ति मे नही। शुभ प्रवृत्ति तो बन्ध का ही मार्ग है। मोक्ष का मार्ग नही है। मोक्ष का मार्ग तो 
स्वानुभूति अर्थात ज्ञानानुभूति मे स्थिरता है। बिना ज्ञानानुभूति की लीनता के कथमपि मुक्ति सम्भव 
नही है । 
(अथ ज्ञानस्यशिवहेतुत्व बिध्यापयति ) अब ज्ञान मोक्ष का कारण है यह विधान करते है-- 

यदेज्तद ज्ञानात्मा श्रुवसचलमाभाति भवन, 

शिवस्थायं हेतुः स्वयमषि यतस्तच्छिव इति । 

प्रतोष्न्‍न्यद्बन्धस्य स्वयभषि यतो बन्ध इतितत, 

ततो ज्ञानात्मत्व॑ भवनसनुभूतिहि विहितस्‌ ॥६॥॥ 


अन्वयार्थ-- (यत्‌ एतद्‌ श्ुवस्‌ अचलस्‌ ज्ञानात्मा भवनम्‌ आभाति) जो यह ज्ञानस्वरूप आत्मा ध्रुव- 
रूप से और अचल रूप से ज्ञानस्वरूप परिणमता हुआ भासित होता है (अय शिवस्य हेतु.) वही मोक्ष का 
हेतु है (यतः) क्योकि (तत्‌ स्वयं अपि शिव इति) वह स्वयमेव मोक्ष स्वरूप है (अत. अन्यत्‌) उसके 
अतिरिक्‍त अन्य जो कुछ है (बन्धस्प) वह बन्ध का हेतु है (यत.) क्योकि (तत्‌ स्वयम्‌ अपि बन्धः इति) 
वह स्वयमेव बन्ध-स्वरूप है (तत.) इसलिए आगम मे (ज्ञानात्मत्व भवनम्‌ ) ज्ञानस्वरूप होने का अर्थात्त 
(अनुभूति: हि) अनुभूति करने का ही (विहितम्‌) विधान है । 

सं० टी०--( ल्षुवं-निश्चितम्‌ ) निश्चित (यत्‌-यस्मात्कारणात्‌) जिस कारण से (एतत्‌-प्रसिद्धम॒) 
यह प्रसिद्ध (शिवस्थ सर्वे कल्याणरूपस्थ मोक्षस्य) सर्व कल्याणरूप मोक्ष का ( भवन-पगहमु-स्थानमितियावत्‌ ) 


( १२६ ) 


भवन-गृह अर्थात्‌-स्थान (किम्भूतम्‌) कैसा (अचलं-निश्चल-अनन्तकालस्थायित्वात्‌) अचल अर्थात्‌ अन- 
न्तकाल पर्यन्त स्थिर रहने से निर्चल (स इत्यध्याहार') स इस पद का अध्याहार है अर्थात्‌ वह (ज्ञाना- 
त्मा-ज्ञानसयात्मा) ज्ञान स्वरूप आत्मा (आधाति-चकास्ति-शोभते) शोभा पाता है (अपि-पुनः) फिर 
(यत -यस्माद्धेतोी.) जिस कारण से (अय-प्ञानात्मा) यह ज्ञानी आत्मा (स्वयं-स्वभावत.) स्वय-स्वभाव से 
(हेतु.-शिवस्यथ कारणम्‌) मोक्ष का कारण है (तत्‌ तस्मातृ-स्वयं शिवात्मकत्वात्‌-शिवहेतुत्वाच्च शिव इति 
कीतितः) तिस कारण से अर्थात्‌ स्वय शिवरूप होने से तथा शिव का कारण होने से शिव इस नाम से 
कहा गया है (तथा$ज्ञानमभिधत्ते) वेसे ही अज्ञान को कहते है (यतः-यस्माद्धेतोग) जिस कारण से (अतः- 
ज्ञानात्मन.) इस ज्ञान स्वरूप आत्मा से (अन्यत्‌-भिन्‍नमु-अज्ञानात्मा) भिन्‍न-अज्ञानमय आत्मा (बन्धस्य- 
कर्मेबन्धस्थ ) कर्मबन्ध का (भवनम्‌) भवन (आप्ाति) मालूम होता है (अपि-पुन.) फिर (स्वय-स्वतः) 
स्वभाव से (बन्धस्य हेतुरपि भवतादम्‌ ) बन्ध का हेतु भी होता है यह (तत्‌ तस्मात्‌ बन्धात्मकत्वात्‌ बन्ध- 
हेतुत्वाच्च बन्ध इति) तिस कारण से अर्थात्‌ बन्धस्वरूप होने से तथा बन्ध का कारण होने से बन्ध ऐसा 
(कथ्यते) कहा जाता है (अज्ञानात्मा बन्ध इति कीतितः) यह अज्ञानी आत्मा बन्ध कहा गया है (हीति- 
स्फूटम्‌ हि) यह अव्यय स्फूट का वाचक है (ततः-तस्मात्‌ कारणात्‌) तिस कारण से (स्व-स्वकीय) स्वरूप 
रूप (भवन-प्रवर्तेनम्‌ ) होना-प्रवृत्त करना ([ज्ञानात्मज्ञानस्वरूपम्‌) ज्ञान स्वरूप आत्मा को ज्ञान स्वरूप 
(विहित-प्रतिपादित) प्रतिपादन किया गया है (परमार्थपण्डिते.) सम्यग्ज्ञानी पण्डितो के द्वारा (किम्भूतम्‌) 
फिर कैसा (भनुभति -स्वस्थानुभवनम्‌-अनुभूति:) अपने स्वरूप का अनुभव करना ही अनुभूति है। (अजह- 
ल्लिद्भधवत्तित्वात्पुल्लिड्रे) अजहल्लिद्भ वृत्ति अर्थात्‌ लिड्भ को नही छोडने रूप वृत्ति होने के कारण 
पुल्लिड्भ मे प्रयोग हुआ है ॥६॥ 

भावाथे -मिथ्यादर्शन मोह सहचर ज्ञान अज्ञान कहा जाता है। उस अज्ञान से युक्त आत्मा भी 
अज्ञानमय ही कहा जाता है। अत अज्ञानी आत्मा स्वय ही बन्ध का कारण एवं स्वय ही बन्ध्रस्वरूप है 
ऐसा निमित्त नैमित्तिक सम्बन्ध से कहना युक्तियुक्त ही है। पर वही आत्मा जब मिथ्यादशन मोह का 
क्षय, उपशम, या क्षयोपशम कर सम्यग्दृष्टि हो जाता है, तब उसे ज्ञानी या ज्ञानमय आत्मा कहते है । 
ऐसा सम्यग्ज्ञान सम्पन्त आत्मा स्वय ही मोक्ष का कारण या स्वय ही मोक्ष स्वरूप है। उक्त प्रकार के 
सम्यग्ज्ञानी आत्मा को ही आत्मानुभति या ज्ञानानुभूति होती है क्योकि वह यथार्थतया ज्ञानरूपता या 
आत्मस्वरूपता को प्राप्त हुआ है अतएवं तन्‍्मयता ही उसका खास स्वरूप है वही उसको साक्षात्‌ आत्मा“ 


नुभूति या ज्ञानानुभूति है । 
(अथ ज्ञानस्य वृत्तत्वमनुवर्ण्यते) अब ज्ञान स्वय ही चारित्र स्वरूप है यह वर्णन करते हैं-- 


वृत्तं ज्ञानस्वभावेन ज्ञानस्य भवन सदा । 
एकद्रव्यस्वभावत्वान्मोक्षहेतुस्तदेव॒ तत्‌ ॥७॥ 
अन्वयार्थ--(ज्ञानस्थ) ज्ञान का (सदा) हमेशा (ज्ञानस्वभावेन) ज्ञान स्वरूप से (भवनम्‌ ) होना- 


( १२७ ) 
रहना (वृत्तम्‌) चारित्र (अस्ति) है वरयोंकि वह (एक द्रव्यस्वभावत्वात्‌) एक द्रव्य का स्वभाव है (तत्‌) 
तिस कारण से (तदेव) वह ही (समोक्षहेत्‌:) मोक्ष का कारण (अस्ति) है । 


सं० टो०--(सद्य-निरन्तरम्‌) सदा-निरन्तर-हमेशा (वृत्तं-चारित्रमु) चारित्र (ज्ञानस्वभावेन-रागा- 
दिपरिहरण लक्षण बोधस्वरूपेण) रागादि से रहित ज्ञान स्वभाव से (ज्ञानस्य-भेदबोधस्थ) भेदज्ञान का 
(आत्मनो वा) अथवा आत्मा का (भवनं-प्रवर्तेतम्‌ अवस्थानं वा) होना आर्थात्‌ तद्गप प्रवर्तता या अवस्थित 
रहना है (स्वात्मनि स्थिति.-आत्मनिचारित्रसितिवचनात्‌ ) क्योकि आत्मा का अपने स्वरूप मे स्थित होना 
ही चारित्र है, ऐसा आगम का वचन है। (ननु ज्ञानचारित्नयोरेकत्वं कथं तयोः प्रस्परं भिन्‍नत्वात्‌) यहाँ 
शुद्ध! होती है कि ज्ञान और चारित्र ये दोनो एक केसे हो सकते हैं क्योकि दोनो आपस मे भिन्न है 
(इतिचेत्सत्यम्‌) यदि ऐसी शद्भा है तो बह ठीक है, उसका उत्तर है कि (एकद्रव्य स्वभ्ावत्वात्‌ -) 
एक द्रव्य के स्वभाव होने से वे दोनो एक है (एकद्रव्यम्‌ू-आत्मद्रव्यमृ) एकद्रव्य--अर्थात्‌ आत्मद्रव्य 
(ज्ञानचा रित्नयोस्तस्थस्वभावत्वात्‌ ) ज्ञान और चारित्र-ये दोनो उसी आत्मा के स्वभाव है, इसलिए 
एक है। (ज्ञान-भवन तत्स्वभावेन भवनात्‌, ज्ञानपुर्वेकत्वातस्थ,) क्‍योंकि ज्ञान का होना ज्ञानस्वभाव से 
सम्भव है और वह-चारित्र ज्ञानपुर्वक होता है, (तत्‌--तस्माद्धेतो.) तिस कारण से (तदेव--निश्चय- 
चारित्रमेव) निर्चय चारित्र ही (नान्यत्‌ ) दूसरा नही (मोक्षहेतु -मोक्षकारणम्‌) मोक्ष का कारण है ॥७॥ 
भावार्थ--आत्मा का आत्मस्वरूप मे स्थित हो जाना ही चारित्र है। ऐसा चारित्र ज्ञान पूर्वक ही 
हो सकता है। अतएव सम्यक्‌ ज्ञानपूर्वक होने वाला चारित्र ही निश्चय चारित्र है और वही मोक्ष का 
साक्षात्‌ मार्ग है ॥७॥। 
(अथान्याभिमत क्रियाकाण्डस्य वृत्तत्व॑ं निरूणद्धि) अब अन्य मतावलम्बियो द्वारा अभिमत-स्वीकृत 
क्रियाकाण्ड को-चारित्रता का निषेध करते हैं-- 
वत्तं कर्मस्वभावेन ज्ञानस्थ भवन नहिं। 
द्रव्यान्तरस्वभावत्वान्मोक्षहेतुर्ने कर्म तत्‌ ॥८॥ 


अन्वयार्थ --(फर्मेस्वभावेन ) कम-न्नताचरण रूप क्रिया से (यत्‌) जो (वृत्तम) चारित्र (भवति) 
होता है (तस्मिन्‌) उसमे (ज्ञानस्य) ज्ञन का (भवनम्‌) होना (हि) निश्चय से (न) नही (अस्ति) है क्योकि 
(तत्‌) वह कर्म-ब्रताचरण रूप क्रियाकाण्ड (द्रव्यान्तरस्वभावत्वात्‌) आत्मा से भिन्‍न पुदुगल दव्य का 
स्वभाव है अतएव (तत्‌) वह (कर्म) कर्म (मोक्षहेतु:) मोक्ष का हेतु-कारण (न) नही ।अस्ति) है। 

सं० टीका--(कर्मस्वभावेन-न्नततप: प्रभृतिकर्मे-क्रियाकाण्ड तत्स्वभावेन) त्रत तप आदि क्रियाकाण्ड 
रूप कर्म से (वृत्त-चारित्र) चारित्र (न) नही होता है (ज्ञानस्य-बोधस्य) ज्ञान का [ भवनस्‌-प्रवर्ततम्‌) होना 
(अनुचरणम्‌) ज्ञानरूप आचरणसे (भचेत्‌) हो सकता क्योकि (ज्ञानभवनस्याभवनात्‌) उसमे-क्रियाकाण्ड मे 
ज्ञान का होना सम्भव नहीं है। (कुतः) किस कारण से ? (द्रव्यान्तर-स्वभावत्वात्‌ द्वव्यान्तरस्य-आत्म- 


( ११८ ) 
द्रव्यादन्यद्रव्यस्थ स्वभाव: स्वरूप तस्प भावस्तत्वं तस्मात्‌) आत्मा से भिन्‍न द्रव्य का स्वभाव होने से 
(तत्‌-क्रियाकाण्डम्‌) वह क्रियाकाण्ड (कर्म-आचरणम्‌) आचरण (मोक्षहेतुः-सोक्षस्य हेतु: कारणम) मोक्ष 
का कारण (न) नहीं (भवेत्‌) हो सकता है। 
भावार्थ - आत्मा का मोक्ष आत्मा की ज्ञानाचरणरूप क्रिया पर ही निर्भर है वह जड की क्रिया 
से कथमपि सम्भव नही है अत पौद्गलिक शरीर की क्रिया भले ही वह महाव्रतादि के अनुरूप ही क्यो 
न हो मोक्ष का हेतु नही हो सकती । 
(अथ क्रियाकाण्डस्य मोक्षहेत॒त्वं कुतो नेति जंजल्प्पते) अब क्रियाकाण्ड मोक्ष का हेतु-कारण बयो- 
कसे नही है यह बताते हैं-- 
मोक्षहेतुतिरोधानाइन्धत्वात्‌ स्वयभेव च। 
मोक्षहेतुतिरोधायिभावत्वात्तन्मिषिध्यते ॥६॥ 
अन्वयार्थ -(मोक्षहेतुत्तिरोधानात्‌) कर्म मोक्ष के हेतु का बाधक होने से (बच) और (स्वयम्‌) 
स्वभाव से (बन्धत्वात्‌) बन्धरूप होने से (मोक्षहेतुतिरोधायिभावत्वात्‌) मोक्ष के कारणों का तिरोधायी 
बाधक-होने से वह शुभाश्नव का साक्षात्‌ कारण होने से मोक्ष का निवारक है अतएव (तत्‌) वह क्रिया- 
काण्ड (निषिध्यते) निषेध किया जाता है । 
सं० टठीका--(तत्‌-क्रियाकाण्डम) वह क्रियाकाण्ड (निषिध्यते-निवार्यते) निर्षध-निवारण-किया 
जाता है (कुतः) कैसे ” (सोक्षेत्यादि -पोक्षस्प-मुक्ते: हेतु"कारण-स्वात्मध्यानादि-तस्य तिरोधानं-अपवार- 
णं-तस्मात्‌-क्रियाकाण्डपरिणतस्य ध्यानानवकाशात्‌) मोक्ष का कारण जो आत्मध्यान आदि उसका निवा- 
रक होने से क्योकि क्रियाकाण्ड-त्रतावरण मे सग्लग्न साधु के उस समय ध्यान का होना सम्भव नही है। 
(स्वयमेव-स्वत्‌ एवं) स्वभाव से ही (बन्धत्वात्‌-कर्मवन्धस्वभावत्वात्‌) बन्धरूप होने से अर्थात्‌ कर्मों को 
बाधने का ही स्वभाव होने से (च-पुनः) और (सोक्षेत्यादि-मोक्षस्य हेतु कारण-शुद्धध्यानादिः तस्थ तिरो- 
भाव दधातोत्येवे शोलोभाव स्वभावो यस्प तस्प भावस्तत्त्व तस्मात्‌-शुभकर्मकारक परिणामाविर्भावात्‌) 
मोक्ष के कारणरूप शुद्धध्यानादि के आवरण करने का स्वभाव होने से अर्थात्‌ शुभकर्म को उत्पत्न करने 
मे कारणभूत परिणामो का उत्पादक होने से ॥६॥ 
भावाथें--व्रताचरणरूप क्रियाकाण्ड मोक्ष का निरोधक है। स्वभाव से बन्धस्वरूप है । मोक्ष के 
कारणो का विरोधक है। अतएव निषेध का पात्र है | उपर्युलिखित कारणों से शुभाचरणरूप क्रियाकाण्ड 
का मोक्ष के प्रति कारणता का निषेध किया गया है। यही निरचयदृष्टि या आत्मदृष्टि है। वस्तुस्थिति 
भी यही है ॥६॥ 
(अथ समस्तापि कर्मतितिक्षां सलक्ष्यति) अब सभी कर्मों को त्यागने का उपदेश देते हैं-- 
संन्‍्यस्तव्यमिदं समस्तमपि तत्कमेंव सोक्षार्थिनां 
सरन्‍्यस्ते सति तन्न का फिल कथा पुण्यरुय पापस्य वा । 


( १२६ ) 


सम्यवत्वादि निजस्वभावभवनाम्पोक्षस्थ हेतुभवन्‌- 
नेष्करम्य॑ प्रतिबद्धमुद्धतरसं ज्ञान स्वयं धावति ॥१०॥ 


अन्वयार्थं--(मोक्षाथिना ) मोक्ष के इच्छुक को (इृदम्‌ू) यह (तत्‌) वह (समस्तस अपि) सभी 
(कर्म) कर्म (एव) ही (सनन्‍्नन्‍्यस्तव्यम) छोड देना चाहिए। (किल) निश्चय से (तत्न) उस कर्म के (सन्न्यस्ते 
सति) त्यागने पर (पुण्यस्य) पुण्य की (वा) अथवा (पापस्थ) पाप को (का) क्या (कथा) कथा 
(सम्यक्त्वादि निजस्वधावभ्वनात्‌) सम्यक्त्व आदि आत्मा के स्वभावरूप हो जाने से (सोक्षस्य) 
मोक्ष का (हेतु) कारण (भवत्‌) होता हुआ (नंष्कम्यंप्रतिबद्धम्‌ु) निष्कर्मता-कर्ममात्र के अभाव 
से-सम्बन्धित (उद्धतरसम्‌) परिपूर्ण रस-स्वभाव-वाला [ज्ञानंम्‌) ज्ञान (स्वयम) अपने आप-स्वभावत 
(धावति) आगे आता है--प्रकाशमान होता है । 

सं० टीका--(तदबिदं-प्रसिद्धम्‌) वह यह प्रसिद्ध (समस्तमपि-निखिलसपि) समस्त सारा-का-सारा 
(कर्मे-ज्ञानावरणादि प्रकृतिः) कर्म-ज्ञानाव रणादि प्रकृतिरूप कर्म (सन्न्‍्यस्तव्यं-त्याज्यम) त्याग देना चाहिए 
(एव-निश्चयेन) निश्चय से (फेन) किसके द्वारा (मोक्षाथिना-कर्मणां सोचनं-मोक्ष: स एवार्थ: प्रयोजन 
पदार्थों वा यस्य स तेन) कर्मों को छोडने का नाम मोक्ष है वह मोक्ष ही जिसका प्रयोजन है ऐसे मोक्षार्थी 
के द्वारा (किलेत्यागमोक्तो) किल--यह अव्यय आगम के अर्थ मे आया है अर्थात्‌ आगम में कहा है कि- 
(पुण्यस्य शुभकर्मणः) पुण्य-शुभ-कर्म की (का) क्या-कौन-सी (कथा-वार्ता) कथा या बात (न कापि) कोई 
भी नही (वा) अथवा (पापस्थ-अशुभकर्मणः का वार्ता) पाप-अशुभ-कर्म की क्या बात (क्व सति) किसके 
होने पर (तत्न-कर्मणि) उस कर्म के (सन्त्यस्ते-त्यक्तेसति) छोडने पर (पुनस्तथासति) फिर वैसा होने पर 
(ज्ञानं-बोधः) ज्ञान-भेदविज्ञान (स्वयं-स्वत.) स्वयमेव-अपने आप-स्वभाव से (धावति-शुद्धचति शुद्धं- 
भवति) बुद्ध होता है (उल्लसति बा) अथवा विकास को प्राप्त होता है। (धावु गतिशुद्धचयोरेतस्यधातो: 
प्रयोग:) गति और शुद्धि मे प्रयुक्त होने वाली धाव्‌ धातु का यह प्रयोग है। (किम्भूतम्‌ ?) कैसा (उद्धत- 
रसम्‌-उत्कट स्वधावस्‌) उत्कट स्वभाव वाला (पुनः) फिर (नेष्कर्म्यें प्रतिबद्धमू-नेष्कम्येंग कर्मातीत्वेन- 
प्रतिबद्धमू-सम्बद्धम्‌ु) कर्मो के अभाव से युक्त--अर्थात्‌ कमेशन्य (पुनः) फिर (मोक्षस्थ-मुक्ते.) मुक्ति का 
(हेतुः-कारणम्‌) हेतु-कारण (भवत्‌-जायमानम्‌) होता हुआ (कुतः) किससे (सम्यव्त्वेत्यादि निजस्वभाव- 
भवनात्‌-सम्यकत्वं तत्त्वभद्धानं आदिशब्दात्‌-ज्ञानचारित्नादि स एव निजस्वभाव.-आत्मस्वरूपम्‌ तेव भवनम्‌ 
आत्मस्वरूपेण जायमानमित्यर्थ: तस्मात्‌) तत्त्वार्थ श्रद्धानरूप सम्यवत्व तथा आदिशब्द से ज्ञानचारित्र 
आदि रूप निज आत्मिक स्वभाव के उत्पन्न होने से । 

भावार्थ -समस्त कर्मंपटल को छिन्‍्न भिन्‍न करके ही ज्ञान उदय को प्राप्त होता है। जो साक्षात्‌ 
मोक्ष का मार्ग है। नि प्रतिबन्ध मोक्ष का कारण है। अत उसके उदित होने के पूर्व ही पुण्य और पाप 
प्रकृतियाँ सर्वेथा विलुप्त हो जाती है अर्थात्‌ वे अपने उदयकाल में भी ज्ञान पर अपना जरान्सा भी प्रभाव 


(' १४२० ) 
नहो डाल पाती किन्तु अपना फन प्रदान कर निजीर्ण हो जाती है। उनके फल का आत्मज्ञानी पर कोई 
असर नही पडता अतएव ज्ञान मोक्ष का कारण बन जाता है। यह निविवाद है । 


(अथ कर्मणामभावे ज्ञानभाव इति प्ररूपयति) अब कर्म का अभाव होने पर ज्ञान होता है यह 
मिरूपण करते हैं-- 


यावत्पाकमुरपति कर्मंविरतिरज्ञानस्य सम्यडः न ता 

कर्मज्ञानसमुच्चयो5षपि विहितस्तावन्न फाचित्क्षतिः । 

किन्त्वन्नापि समुललसत्यवश्तों यत्कर्म बन्धाय तन्‌ 

मोक्षाण स्थितसेकमेव परम ज्ञान विमुक्त स्वत्तः ॥११॥ 

अन्वयार्थ --(यावत्‌ू) जब तक (ज्ञानस्थ) ज्ञान की (कर्म) कर्म (विरतिः) विरति (सा) वह 
(पाकम्‌) भलीभाँंति (सम्यड) परिपूर्णता को (न) नहीं (उपति) प्राप्त होती है (तावत्‌) तब 
तक (कर्म ज्ञानसमुच्चयः) कर्म और ज्ञान का एकत्रीकरण (विहितः) कहा गया है (अपि) तो 
भी (काचित्‌) कोई (क्षतिः) हानि (न) नहीं (अस्ति) है (किन्तु) परन्तु (अत्न) इस विषय 
में (अपि) भी (यत्‌) जो (कर्म) कर्म (अस्ति) है (तत्‌) वह (अवशत ) अवशपने से (बन्धाय) वन्ध के 
लिए (सम्ुल्लसति) प्रगट होता है (किस्तु) परन्तु (स्वत ) स्त्रभाव से (विमुक्तम्‌) कर्मो से शून्य-छूटा 
हुआ (यत्‌) जो (परमम्‌) श्रेष्ठ-सम्पक्‌ (ज्ञानम्‌) ज्ञान (अस्ति) है (तत्‌) वह सम्यस्जञान (एकम्‌) एक 
(एव) ही (मोक्षाय) मोक्ष के लिए (स्थितम्‌) स्थित (अस्ति) है । 
स॒० टी०--(यावत्‌-पर्यन्तमू) जब तक (सानप्रसिद्धा) वह प्रसिद्ध (कर्मविरति:-कर्मणा विरतिः- 

विस्मणम्‌) कर्मों से विरत होना (सम्पक्‌-यथोक्‍्तस्‌) समीचीन रूप से ( पाक-परिपूर्णताम) परिपूर्णता को 
(न) नही (उपैति-याति) प्राप्त करता है (तावत्पर्यन्तम्‌) तव तक (कर्मेत्यादि-कर्म च ज्ञान च कर्मज्ञाने 
तयो समुच्चय.-समुदायः) कर्म और ज्ञान इन दोनो का समुदाय ( विहित.-कथित ) कहा गया है। (अपि- 
पुनः) फिर (ताबत्‌ ज्ञानकर्ममेलापकपयन्तम्‌) तब तक - अर्थात्‌ ज्ञान और कर्म के सम्मेलन तक ( काचित) 
कोई (क्षति.-कर्मणा क्षयों न भवेत्‌) कर्मों का क्षय नहीं हो सकता। (अपि पुन ) फिर (किमु विशेषो$स्ति) 
क्या विशेषता है ? (अत्न-कर्मेज्ञानससुच्चयोमेध्ये) कर्म और ज्ञान के समुदाय के मध्य मे (यत्‌) जो (कर्म) 
कर्म (अस्ति) है (तत्‌) वह कर्म (अवशतः-अवश्यम्भावात्‌) अवशता से-परवशत्ता से (बन्धाय-कर्म बन्धन- 
कृते) कर्म बन्धनरूप कार्य के लिए (समुल्लसति-समुल्लास गच्छति विजुस्सत इति यावत्‌) वृद्धि को श्राप्त 
होता है (पुनरत्नापि) फिर भी इस विषय में (यदा) जब (एकमेव-कर्मनिरपेक्षम्‌) एक ही अर्थात्‌ कर्म से 
निरपेक्ष अतएव एक (केवलस्‌) सिर्फ (यत्‌) जो (ज्ञानं-बोध.) ज्ञान (अस्ति) है (तत्‌) वह ज्ञान (मोक्षाय- 
मुक्तये) मोक्ष के लिए ( स्थितम्‌-प्रतिष्ठितमु) स्थित (अस्ति) है (किम्भूतस्‌) कैसा ( परममृ-उत्क्ृष्टम्‌) 
उत्कृष्ट (स्वत -स्वन्नावेन) स्वभाव से (कर्मेसि.-विमुक्त) कर्मो से छूटा हुआ । | 


( १३१ ) 


भावार्थ--जब तक कर्म पूर्णरूप से आत्मा से पृथक नही हो जाते है तब तक वे सम्यस्ज्ञान के साथ 
एक ही आत्मा में रह कर अपना कार्य करते रहते है। और ज्ञान अपना कार्य करता रहता है। कर्म का 
कार्य मात्र बन्ध है। और ज्ञान का कार्य एकमात्र मोक्ष है । बन्धक और मोक्षक दोनो का आधार आत्मा 
है यह बात मात्र सयोजक और वियोजक दृष्टि से कही गई है पर सयोजक दृष्टि परिहाये होने से कादा- 
चित्क है और वियोजक दृष्टि अपरिहाये होने से शाश्वतिक है। एक जड को विषय करती है तो दूसरी 
चेतन आत्मा को विषय करती है । एक पतन का बीज है तो दूसरी उत्थान का अपूर्व कारण है। अतः जो 
मुमुक्ष है ससार बन्धन से विमुक्त होने की हादिक कामना करते हैं उन्हे चाहिए कि वे बन्धकता से मुँह 
मोडे और मोचकता की ओर द्रुततम गति से आगे बढें तभी वास्तविक मुक्ति की उपलब्धि उन्हे हो 
सकेगी अन्यथा नही क्योकि विभाव से बन्ध और स्वभाव से मोक्ष होता है यह निविवाद सिद्धान्त सम्मत 
तर्कारूढ, प्रम निशम्चल, अखण्डित, ताक्ष्विक चरम निष्कर्ष है। 
(अथ नयावलम्बितत्वमुपशाम्यति ) अब तय के अवलम्बनपन का उपसहार करते है-- 
भगनाः कर्म नयावलम्बनपरा ज्ञान न जानन्ति ये, 
सग्ता: ज्ञाननयेषिणो$डपि सततं स्वच्छन्दमन्दोद्यमाः । 
विद्वस्योपरि ते तरन्ति सतत ज्ञान भवन्तः स्वयम्‌, 
ये कुर्चन्ति न फर्म जातु न चच्चां यान्ति प्रमादस्य च ॥१२॥ 
अन्वयार्थ--(कर्समनयावलस्ब॒नपराः ) कर्मे-त्रताचरणादिरूप क्रियाकाण्ड के आलम्बन मे ही तत्पर 
रहते है (ते) वे (ज्ञानम्‌) ज्ञान-भेद ज्ञान को (न) नही (जानन्ति) जानते हैं। अतएवं (सम्ना:) 
ससाररूप समुद्र मे निमग्त रहते है--(अपि) और (ये) जो (ज्ञाननयेषिणः) ज्ञान नय के पक्षपाती हैं (ते) 
वे (सततम्‌) निरन्तर (स्वच्छन्दसन्दोद्यमाः) स्वच्छन्दता से निरुद्यमी रहते है--अतएवं (सग्ना') ससार- 
सागर मे डूबे रहते है। (ये) जो (जातु) कभी (कर्म) कर्म को (न) नही (कुर्वेन्ति) करते है (च) और 
(जातु) कभी (प्रमादस्य) प्रमाद के (बशम्‌) वश-अधीन (न) नही (यान्ति) होते हैं (ते) वे (सततस्‌) 
निरन्तर (स्वयम्‌) स्वय (ज्ञानम्‌ ) ज्ञानस्वरूप (भवन्तः) होते हुए--(विश्वस्थ) विश्व-लोक के (उपरि) 
ऊपर (तरन्ति) तरते हैं--निवास करते है । 
सं० टीका-- (मग्ता:-भवार्णवे निसरना:) ससार रूप समुद्र मे डूबे हुए रहते हैं (के ?) कौन (कर्मे- 
त्यादिः--कर्म-वत्‌ तपश्चरणादि क्रियाकाण्डसू-तदेव नय»पक्षः कर्मणेब सोक्ष साध्यत्वात्‌-इतिपक्ष* तस्य 
अवलम्बनं-अद्भीकारः तत्न परास्तत्परा: सावधानाः क्रियावादिन इत्यर्थ ) न्रत तपरचरण आदिरूप क्रिया- 
काण्ड तद्गूप नय-पक्षविद्येष अर्थात्‌ कम क्रिया काण्ड से ही मोक्ष साध्य है अतएव उसी के आलम्बन मे 
सावधान रहने वाले क्रियावादी एकान्ती जैसा कि कहा भी है-- 


। कियाश्च शतधाशीतिश्चतस्रो5शीतिरफ्िया: । 
अज्ञाना सप्तषष्टिश्च्र द्वान्विशद्वदिनयाशिता: ॥ 


( १३२) 


अन्वयार्थ-- (क्रियाः) क्रियावादी (शतधा5शीतिः) एक सौ अस्सी (अक्रिया.) अक्रियावादी (चतख्र.] 
चार अधिक (अशीतिः) अस्सी अर्थात्‌ चौरासी (अज्ञानाः) अज्ञानवादी (सप्तषप्टि ) सडसठ (च) और 
(विनयाश्रिता') विनयवादी (द्वान्निशत्‌) वत्तीस । सव मिलकर ३६३ तीन सौ तिरेसठ एकान्ती मिथ्यात्वी 
कहे गये हैं उनमे उपर्युक्त १८० एक सौ अस्सी क्रियावादी हैं। ऐसा जानना चाहिए। 
(कुतः) किससे (यत्‌-यस्माद्धेतोी) जिस कारण से (ते) वे (ज्ञानं-भेद-बोधम्‌) भेदज्ञान को (न) 
नही (जानन्ति-विदन्ति) जानते हैं (अपि-पुनः) फिर (प्ञानेत्यादि-ज्ञान-बोधस्तदेव नय , ज्ञानव्यतिरिक्तं न 
किज्चदस्ति यथा इष्ट चरेत्‌ तिष्ठेदित्यादि ज्ञानाहेतवादिपक्ष , ज्ञाने सति साध्यसिद्धिनंतु तत्र ध्यानमिति 
वा पक्ष तमिच्छतीत्येब शीला' ज्ञाननयषिण ) ज्ञाननय अर्थात्‌ ज्ञान से भिन्‍न कुछ भी नही है जिसका 
यथेष्ट रूप से आचरण किया जाय या जिस पर स्थिति की जाय इत्यादि ज्ञानाह्वतवादी का पक्ष है अर्थात्‌ 
ज्ञान के द्वारा हो साध्य-मोक्ष-की सिद्धि हो सकती है ध्यान आदि से नही इस पक्ष को आश्रय करने वाले 
(सग्ना.-भवाणंदे। ससार रूप सागर मे निमग्न रहते हैं। (कुत ?) किससे (यत्‌-यस्माद्धेतो ) जिस कारण 
से (अतीत्यादि -य अति-स्वच्छन्देन-स्वेच्छाचारेण प्रसादसान्धकरणे मन्दः उद्यम उद्योगो येषा ते, स्व ज्ञात्वा- 
ध्यानेमन्दा इत्पर्थ,) अपनी इच्छानुसार प्रमाद को कम-दूर करने मे स्वल्प प्रयत्न करने वाले अर्थात्‌ अपने 
स्वरूप को हमने जान लिया है अतएवं अब हमे अपने को जानने के लिए ध्यान की आवश्यकता नही है 
ऐसा जानकर ध्यान मे उद्यम नहीं करने वाले (तहि) तो (के उन्मग्नाः) कौन ऊपर उठता है ? (ति- 
पुरुषा) वे पुरुष (विश्वस्य-जगत*) जगत के (उपरि) ऊपर (तरन्ति-जगदतिशायिनो भवस्तीति तात्पर्यम्‌) 
लोक को अतिक्रमण करने वाले होते हैं यह इसका भावार्थ है (ते के) वे कौन हैं ? (ये-पुरुषा.) जो पुरुष 
(जातु-कदाचित्‌ ) कभी (कर्मेक्रियाकाण्डम्‌)ब्रताचरणादि रूप क्रियाकाण्ड को (न) नही (कुर्वन्ति-विदधति) 
पालते (किम्भूता. सन्त. ?) कंसे होते हुए ? (स्वयं-कालक्षेत्नादिनिरपेक्षत्वेन) स्वत --काल क्षेत्र आदि की 
अपेक्षा विना-अपने आप (सततम्‌-प्रतिक्षणम्‌) निरन्तर (ज्ञानं-भेदविज्ञानम) भेद विज्ञान को (भवन्त- 
अनुभवन्त बोधसयाः जायमाना व) अनुभव मे लाते हुए अथवा ज्ञानरूप होते हुए (च-पुन.) और 
(वरशं-अधीनत्वम्‌ ) अधीनता को (न यान्ति-न प्राप्नुवन्ति) नहीं प्राप्त होते हैं (कस्य) किसकी ? (प्रमा- 
दस्य) प्रमाद की (सदा ज्ञानानुभवन कर्मप्रसादपरिहरणं सोक्षाथिन उक्तम्‌) निरन्तर स्वपर भेदविज्ञान 
का अनुभव करना और प्रमाद को दूर करना मोक्षार्थी का कतंव्य है । 
भावार्थें--यहाँ पर दो प्रकार के मिथ्यादृष्टियो का वर्णन है और दोनो ही ससार समुद्र मे डूबते 
हैं। एक व्यवहार पक्ष को पकडने वाला क्रिया नय का पक्षपाती है ब्रतादि का अच्छी तरह पालन करता 
है उनमे कोई दोष नही लगने देते । उनको मोक्षमार्ग मानकर करते है। ब्रतो मे दो कार्य होता है--एक 
निवृत्ति और एक प्रवृत्ति । जितनी कषाय जाती है उतनी निवृत्ति होती है जितनी कषाय रहती है उतनी 
प्रवृति होती है। इस प्रकार प्रवृति कर्म कृत अथवा कषाय का कार्य है। क्रिया का पक्षपाती उस प्रवृति को 
कर्म का कार्य नही मानकर मोक्षमार्ग मातता है। जो बध का कारण है उसको सवर निर्जरा का कारण 


( १३३ ) 


माना इसलिए सात तत्त्वों मे भी विपरीत श्रद्धान हो गया। वह क्रियाकाण्डी की यह मान्यता है कि मैं 
मोक्षमार्गी हो गया इसलिए अपने स्वभाव को जानने की खोज नही करता । यहाँ तक कि आत्म-अनुभव 
प्रत्यक्ष हो सकता है यह भी मज्र नही करता । मात्र सात तत्त्वों की शास्त्र के आधार जो श्रद्धा बताई है 
उसी को सम्यक्‍त्व मान लेता है। ऐसी श्रद्धा तो द्रब्यलिंगी के भी होती है। सम्यकदृष्टि के आत्म-अनुभव 
होता है यह मजूर नहीं करता । सातवाँ गुणस्थान भी क्रिया मे घटा लेता है पैर उठाना छठा गुणस्थान 
पैर को रख देना सातवाँ ऐसा मानकर अपने को सातवें गुणस्थान वाला मानता है। परन्तु प्रवृति मार्ग मे 
लगे रहते हैं शुद्ध चेतन वस्तु का प्रत्यक्षरूप से आस्वादन करने मे असमर्थ है। अगर कोई कहे मेरे आत्म- 
अनुभव नही है परन्तु आत्म-अनुभव हो सकता है वह तो खोज करेगा जो अपने को मोक्षमार्गी मान लिया 
उसकी तो खोज भी बन्ध हो जाती है। 
दूसरा वह है जो निव्चयावलम्बी है। आत्मस्वरूप का अनुभव तो हुआ नही और आगम का, 

समयसारादि अध्यात्म ग्रन्थो का अध्ययन करके बोलने की चतुरता पाकर आत्मा का अनेक प्रकार से 
कथन करता है ओर अपने को सम्यक्दृष्टि मानता है। अनन्तानुबन्धी कषाय गयी नही, पर का कर्त्तापना 
मिटा नहीं ज्ञानस्वभाव पकड मे आया नहीं। चाह कर विषय मे लगा हुआ है और मुह से कहता है मैं 
तो कर्त्ता नही यह सब तो कर्म के उदय का कार्य है। समस्त क्रियाओं को उखाड कर स्वच्छन्दी हो रहा 
है। ज्ञान-वराग्य जो ज्ञानी का लक्षण है वह है नही। विषय भोगने की चाह मिटी नही। भगवान की 
भक्ति करूँगा तो कर्त्ता बन जाऊंगा, त्याग करूँगा तो कर्त्ता बन जाऊँगा इस प्रकार त्याग से उन्मुख हो 
रहा है। पहले पाप से भयभीत था अब समझता है यह तो कर्म उदय का कार्य है मैं तो इसका कर्त्ता नही 
हूँ ऐसा समक्ष कर पाप का भय भी नहीं रहा । जितनी क्रिया थी उनको बध का कारण मानकर स्वच्छदी 

हो रहा है यहाँ तक कि जो ब्रतादि धारण जा करते हैं उनका मजाक उडाता है उनको मिध्यादृष्टि माचता 

है। पर्याय मे रागादि हो रहे है उनकी जुम्मेवारी अपनी नहीं समझता है वे तो कर्मकत है मैं तो उन्नका 

ज्ञाता हैं ऐसा मानकर कषाय करने का डर नही रहा | ऐसे लोग भी डूबते है । जिनके सम्यक्त्व तो हुआ 

नही अपने को सम्यकदृष्टि मान लेते हैं ऐसे लोग स्वच्छन्दी होते है । 

तीसरा वह व्यक्ति है जो वास्तव मे सम्यक्द्ष्टि है। आत्म अनुभव को मोक्षमार्ग मानता है 

आत्म अनुभव करता है जब नही कर पाता है तब तीत्र कषाय से बचने के लिए देव शास्त्र या ग्रुर का 

अवलम्बन लेता है। उनका अवलम्बन लेकर फिर स्वभाव का अनुभव करने की चेष्ट करता रहता है । 

प्रमादी नही होता शुभोपयोग और ब्रतादि को बन्ध का कारण मानता है परन्तु सच्चे देव शास्त्र गुरु के 

आश्रित शुभोपयोग को अपने आत्मदशन और आत्मस्थिरता के लिए वाहरी साधन भी समझता है। जो 

पर्याय से कषाय हो रही है उसकी जुम्मेवारी अपनी समझता है, उसको मेटने के लिए निरन्तर प्रयत्नशील 

रहता है। निरन्तर स्वभावरूप रहने की चेष्टा करता है। वही ससार समुद्र से पार होता है। जिसके 

अपने ज्ञानस्वभाव में ही अहमपना है पर्याय रूप कार्य मे अहम्‌बुद्धि नही है । 


( १३४ ) 
(अथ ज्ञानज्योतिषो विजुम्भणं बस्भणीति) अब ज्ञान रूप ज्योति -प्रकाश के महत्त्व का वर्णन 
करते हैं-- 
भेदोन्माद॑ भ्रमरसभराज्नाटयत्पीतमोहं- 
सूलोन्मुलं सकलसपि तत्कर्स कृत्वा बलेन । 
हेलोन्मी लत्परमकलया सार्धंमारब्धकेलि- 
ज्ञानज्योतिः कवलिततमः प्रोज्जजुम्भे भरेण ॥१३॥ 


अन्वया्थ --(पीतमोहम्‌) मोहरूप मदिरा के पीमे से अतएव (भेदोन्‍्मादम्‌) प्रुण्य-पाप अर्थात्‌ शुभ 
ओर अशुभ रूप भेद वाले (श्रमरसभरात्‌) भ्रान्तिरूप रस के भार से (नाटयत्‌) प्राणीमात्र को ससार मे 
नचाने वाले (त़्त्‌) उस प्रसिद्ध (सकलस्‌) समस्त (कर्स) कर्म को (अपि) भी (बलेन) बल पूर्वक 
(मूलोन्मूलन्‌) जड से उखाड (कृत्वा) कर के (कवलिततमः) अज्ञानान्धकार को नाश करने वाला अतएव 
हेलोन्मीलत्परमकलया ) क्रीडामात्र से प्रकट होने वाली उत्कृष्ट सर्वोपरि कला के (सार्धम) साथ (आरब्ध 
केलि) प्रारम्भ हो गई है क्रीडा जिसको ऐसा (ज्ञानज्योति:) ज्ञानरूप महान्‌ प्रकाश-तेज (भरेण) 
अतिशय रूप से (प्रोज्जजृम्भे) विकास को प्राप्त हुआ - निर्बधरूप से उदय को प्राप्त हुआ । 


सं० टी ०--(भरेण-अतिशयेन) अतिशय रूप से (ज्ञानज्योति:-ससस्ताखण्डज्ञानज्योतिः) सम्पूर्ण 
अखण्ड ज्ञान का तेज (प्रोज्जजम्भे) उदय को प्राप्त हुमा (रूपकालड्धारोब्यम्‌) यह रूप का अलद्धार है। 
(पुन.) फिर (हेलोन्मीलत्‌-हेलया-लीलया, उन्मीलत्‌-उत्प्रकटयत्‌ ) लीला मात्र से प्रकट होने वाला (पुनर' ) 
फिर (आरबव्धकेलि-आरब्धा-प्रारम्भविषयीकृत फेलि. क्रीडा येन तत्‌) प्रारम्भ कर दी है क्रीडा जिसने (साधे- 
समम्‌) साथ (कया) किसके (परमकलया-परमा उत्कृष्टा चासो कला च दर्शनाद्यश", मुक्तिकला वा 
तया) सर्वोत्कृष्ट दर्शनादि रूप अथवा मुक्तिरूप कला के (कि कृत्वा) क्‍या करके (बलेन-हुठात्कारेण 
ध्यानलक्षणेव) बल-ध्यानरूप हठ से (सकलमपि-पमस्तसपि-प्रकृत्यादिचतुः स्वभावमपि) प्रकृति, स्थिति, 
अनुभाग और प्रदेशरूप चार प्रकार के स्वभाव को धारण वाले सभी (तत्‌-प्रसिद्धम) प्रसिद्ध (फर्म- 
ज्ञानांवरणादि प्रकृति.) ज्ञानावरणादि प्रक्ृतिरूप अष्ट कर्म को (मूलोन्मूलं-मूलेन बुध्नेन, उन्मूलं-मूलतल- 
नाशम) मूलतल से नष्ट (कृत्वा) करके (किम्भूतस्‌) किसे (भेदोन्सादम्‌-सेदेन पुण्यपापविशेषेण, उन्माद- 
उन्मत्तम्‌) भेद-पुण्य और पापरूप विशेष भेद से उन्मत्त (पुन) फिर (पीतमोहम्‌-पीत पानविषयीकृत 
मोह -मोहनोयकर्म येन पुरुषेण) मोहनीय कम का पान करने वाले को (तम्‌ प्राणिनम्‌) उस प्राणी को- 
पुरुष विशेष को (नाट्यतु-भवरंगावनौ-सनुष्यतिर्यंगादि विशेषेषु नृत्यं कारयत्‌) ससार रूपी रगस्थलो में 
अर्थात्‌ मनुष्य और पशु आदि गति विश्येषो मे नचाता हुआ (कुत ) कैसे (श्रमरसभरात्‌-ममेदं, अहमस्ये- 
त्यादि स्रान्तिरसवेगात्‌) यह मेरा है और मैं इसका हूँ इत्यादि प्रकार के भ्रान्तिरूप रस के वेग से (अन्यो- 


( १३५ ) 


5पिनट:-स्रमणादिरसादपरं नाटयति इत्युक्तिलेश ) दूसरा नट भी भ्रमण आदि रस से दूसरे को नचाता 
है ऐसा कहा जाता है। । 

भावार्थ--अध्यात्म में दो भेद किये जाते हैं जैसे धर्म-अधर्म, वहा पर अधर्म के दो भेद है, एक पाप 
और एक पुण्य । इसी प्रकार धर्म तो वीतरागता रूप है और जो तीत्न राग है वह पापरूप है और मन्द- 
राग पुण्यरूप है। इसी प्रकार परिणाम भी दो प्रकार के है--एक शुद्ध और एक अशुद्ध भाव, अशुद्ध भाव 
के दो भेद हैं सक्‍नेश ओर विशुद्ध । अन्ञानी पुण्य को धर्म मानता है और शुभ क्रिया को मोक्षमार्ग मानता 
है । पुण्य के उदय को सुख का कारण मानता है जबकि कषाय का अभाव अथवा वीतरागता सुखरूप है। 
राग दु खरूप है, राग का फल भी दु खरूप है शुद्ध ज्ञान ही मोक्षमार्ग है। जितनी क्रिया हैं वे मोक्षमार्ग 
तही हैं । ज्ञानी की समस्त क्रिया बरजोरी से होती है, ज्ञानी उसका कर्त्ता नही है, अज्ञानी शुभ क्रिया को 
मोक्षमार्ग मानकश उनमे मग्न हो रहा है। 


दृति श्री समयसारपद्चस्याध्यात्मतरग्रिणी नामधेयस्थ व्यास्यायापुण्यपापंकत्वनिरूपकस्तृतीयो5ड्ूः । 


इस प्रकार श्री समयसार के पद्यों की, जिसका अपरनाम अध्यात्म-तरगिणी है, व्याख्या मे पुण्य 
' पाप की एकत्ता का निरूपण करने वाला यह तीसरा अद्धू समाप्त हुआ । 


पके +२ 
: च॒तुर्थो5ड्भा; प्रारभ्यते : 


आस््रव का अधिकार 


शुभचत्राम्तचन्द्रों भमिनत्ति यत्तामसं सुतत्त्वेषु । 
पृण्येतरेष्च तद्धि न भिद्यते दीपचन्द्रा्े: ७ 


अन्वयार्थ--(शुभचन्द्रामृतचन्द्र.) शुभ कार्य के लिए चन्द्रमा के समान श्री अमृतचन्द्र आचार्य 
(पुण्येतरेष ) पुण्य और पापरूप (सुतत्त्वेष) तत्त्वों के विषय मे (यत्‌) जिस (तामसम्‌) अज्ञानान्धकार 
को (भिनत्ति) भेदन --विनष्ट-क रते हैं (तत्‌) वह (ताससम्‌) अज्ञानान्धकार (हि) निश्चय से (चन्द्राकों:) 
चन्द्रमा और सूर्य से (न) नहीं (भिद्यते) भेदा जाता है अर्थात्‌ चन्द्रमा और सूर्य दोनों जड अन्धकार 
को ही विनष्ट करते हैं आत्मिक अज्ञानान्धकार को नही । अत श्री अमृतचन्द्र आचारये चन्द्रमा और सूर्य 
से भी बढ़कर हैं यह इस पद्म का सारांश है। (शुभं प्रशस्तं परण्यादि चन्द्रयति-भाह््ादयति इति शुभचन्द्र: 
ते चासो अमृतचन्द्रश्च इति व्यारव्यातं विधेयम्‌) अर्थात्‌ शुभ यानी प्रशस्त श्रेष्ठ पुण्य आदि प्रकृतियो को 


( १३६ ) 
ज आहलादित करता है वह शुभचन्ध है, वह शुभचन्ध ही अमृतचन्द्र आचार है, ऐसा व्याख्यान 
करना चाहिए। 
(अथाज्वसाश्रयति ) अब आज्रवतत्त्व का आश्रय करते हैं अर्थात्‌ भात्रवतत्त्व का वर्णन करते हैं" 
श्रथ महामद निर्भर सन्धरं, समररंगपरागतमसास्तरव्म । 
प्रयसुदारगभी रमहोदयो जयति  दुर्जयबोधधनुधंरः ॥$॥ 


अन्वयार्थं--(उदारगभी रमहोदयः) विशाल थम्भीर और महान उदय वाला (अयम्‌) यत (दु्जेय- 
बोधधनुधर ) अति कष्ट से जोतने योग्य सम्यग्त्ानरूपी धनुर्घारी योधा (अथ) पुण्य और पापरूप तत्त्व के 
वर्णन के पश्चात्‌ (महामद निर्जरमन्थरस्‌) महान्‌ अह्भार के आधिक्य से मनोहर भर्थात्‌ उन्मत्त (समर 
रंग परागतम्‌) युद्धलव्पी आगन मे प्राप्त हुए (आस्रवमु) आस्रव तत्त्व को (जयति) जीतता है भर्थात्‌ 
आख्रव तत्त्व का निराकरण करता है। 

सं० टी ०--(अथ - पुण्यपापतत्त्वकयनादनन्तरम्‌) पुण्य तत्व और पाप तत्त्व के कथन करने के 
पश्चात्‌ (अयं-प्रसिद्ध:) यह प्रसिद्ध (दुर्जयबोध घनुधरः दुखेंन जायते इति दुर्जयः सचासी बोधश्च ज्ञान स 
एवं धनुधेरः धानुष्क.) दुख से जीतने योग्य सम्यम्न्नानसूपी धनुर्धारी (जयति) जीतत्ता है (कम) किसे 
(आल्रवम्‌-आख्रवति कर्म येच स आस्रवस्तं निराकरोतीत्यर्थं.) जिससे कर्म आते हैं वह आख्रव कहलाता है। 
उस आख्रव को दूर करता है (किम्मृतः) कैसा (उदारेत्यादि' -- उदार --उत्कट: सचासो गधीरश्च-- 
अलंब्धमध्य', महानुदयों यस्य स ) उदार-उत्कट गभीर--जिसकी गहराई का पता नहीं और जिसका उदय 
महान है (किम्भूत तम्‌) कैसे आख्रव को (सहेत्यादि:- महाँश्वासो सदश्च अहड्धारस्तस्य निर्शर --अतिशय. 
तेन मन्धर:, भेदुरः तम्‌) महान्‌ अन्धकार के अतिशय से परिपूर्ण (पुनः कौदृशम्‌) फिर कंसे (समरेत्यादि. 
समर" सड ग्रामस्तस्य रंग.--अद्भणम्‌ तत्न आगत समुपस्थितः तम्‌) समराज्भण मे उपस्थित (ज्ञानपराभवार्य 
मुपयुक्तमित्यथे:) अर्थात्‌ ज्ञान--सम्यम्ज्ञान का तिरस्कार करने के लिए उच्यमयुक्‍त । 

भावार्थ -पुण्य तथा पाप तस्व का विजेता सम्यग्शानरूपी योद्धां ही माज्नव तत्त्व पर विजय प्राप्त 
करने का परिपूर्ण अधिकारी है क्योकि यह उदार-विशाल है। गम्भीर--अथाह है। तथा निरन्तर 
उदयशील है। और है अन्य के द्वारा अजेय । इस सम्यग्ज्ञानी परमयोद्धा को आज तक किसी ने भी नहों 
जीत पाया है यह सर्वथा सुस्पष्ट है। वह अन्‍्तरमुह॒ते में कर्मों का नाश करके केवल ज्ञान उत्पन्न करता 
हे । 
(अथ ज्ञान निवुत्त भाव समुत्साहयति) अब ज्ञान से रचे हुए भाव को प्रोत्साहन देते । 

भावों राग-हेषमोहेविना यो, जीवस्य स्याद्‌ ज्ञाननिव्‌ त्त एवं । 
रुन्धन्‌ सर्वानृद्रव्यकर्मालवोघान्‌ ऐषोइभावः सर्वभावात्वाणास ४२॥ 

अन्वयार्थ-- (जीवस्थ) जीव का (राग-देषमोहै:ः) राग-हेष और मोह से (बिना) रहित (यः) जी 


( १३७ ) 


(भावः) भाव, परिणाम (सः) वह (भाव ) भाव (ज्ञाननिर्वुं) ज्ञान से निर्मित--रचा हुआ (एव) 
ही (स्थात्‌) होता है (एप ) यह ज्ञान से रचा हुआ भाव (सर्वानु) सभी (द्रव्यास्रवौधान) द्रव्यास्रवों 
के समृह को (रुन्धन्‌) रोकता हुआ (सर्वभावासत्रवाणास्‌) सभी भावासत्रवों के (अभावः) अभाव-रूप (भवत्ति) 
होता है । 

सं० टोौ०--(एप --कथ्यमान ) यह-कहा जाने वाला (अभ्ाव:) अभाव (स्थाइ-भवेत्‌) होता है 
(केषाम्‌ ?) किनका (सर्वेत्यादि --सर्वे च ते भावास्रवाश्च राम-द्वेष मोहाद्या' तेषास) सभी भावास्रव जो 
राग-हेष मोहादि स्वरूप हैं उनका (एप क ) यह कौन (य ) जो (एवं निश्चयेन,) निरचय से (जीवस्थ-- 
प्राणित ) जीव--प्राणधा री का (ज्ञान-नि्वुत्त --ज्ञात मय ) ज्ञान स्वरूप (साव --परिणाम ) भव-परिणाम 
विचारधारा (राग-हेषमोहे --राग -रति , द्वेष , अरति , मोह -ममत्त्वं इन्द्द तेविना -अन्तरेण) राग रतिरूप 
परिणाम, हेष-अरतिरूप परिणाम तथा मोह ममत्त्व-ममेदबृद्धि के बिना--अभाव से (कि कुरवेन) क्‍या 
करता हुआ (रुन्धन्‌--निवारयन्‌) निवारण करता हुआ (कान्‌) किनको (सर्वान-ससस्तान्‌) सभी (द्रव्ये- 
त्यादि --द्रव्यकर्मणां ज्ञानांवरणादिप्रकृतीनां आख्रवौघान्‌ -मिथ्यात्वाविरतिकषासयोगसम्‌ हान्‌) द्रव्यकर्म 
स्वरूप ज्ञानावरणादि प्रकृतियों के आस्रव के कारणभूत मिथ्यात्व अविरति कषाय तथा योगो के समृह 
को (रागद्रेषमोहानामिह स्वपरिणामनिमित्तत्वात्‌, अजड़त्वे सति चिदाभासत्वात्‌ भावास्रवत्वमु, सिथ्यात्वा 
विरतिकषाययोगानांपुद्गल परिणामानां ज्ञानावरगादिपुद्गलकर्साल्वणनिमित्तत्वात्‌, द्रव्यात्रवत्वम) 
यहाँ भावासत्रव के प्रकरण मे आत्मा के राग-द्वेष-मोहरूप विभाव भाव निमित्त होने के कारण वे स्वय ही 
भावास्रव रूप है क्योकि वे स्वभावत जड-अचेतन नही है किन्तु चेतन के विकार स्वरूप होने से चैतन्य 
सद्श प्रतीत होते हैं अतएव भावासत्रव है। यहा कारण मे कार्य का उपचार किया गया है । 

भावारथ-प्रकृत मे रागद्वेष-मोह के अभाव मे आत्मा के जो भी भाव होते हैं वे स्वभाव भाव हैं । 
उनमे ज्ञानहूपता की उपलब्धि होती है क्योकि अज्ञान का कारण मिथ्यादशन का अभाव उनमे विद्यमान 
हैं अत मिथ्यादर्शन सम्बन्धी अनन्त ससार के कारणभूत आखवो का अभाव ही मुख्यता से यहा समझना 
चाहिए। आखव मात्र का अभाव नही । यहा सर्वभावास्रवों के अभाव का निर्देश भावप्रज्ञापन नय की 
अपेक्षा से किया गया प्रतीत होता है क्योकि अनन्त ससार के समुत्पादक मिथ्यात्व के नाश होने पर शेष 
कर्म जनित आख्रवों का अभाव अति सन्निकट हैं अत सर्वेभावास्रवो का अभाव कहा गया है यह उसका 
फलितार्थ है, जो युक्ति-युक्‍त और आगमोक्‍त है । 

(अथ ज्ञानिनो निरास्रव॒त्वं श्रद्योति] अब ज्ञानी के निराखवपने का श्रद्धान्‌ होता, यह व्यक्त 
करते है । 

भावास्रवाभावमयंप्रपन्‍नो द्रव्यात्नरवे्पः स्वत एवं भिन्‍तः । 
जानी सदा ज्ञानमयेक भावों निराख॒वो ज्ञायक एक एवं ॥३॥ 
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अन्वयार्थ-- (सावास्रवाभावम्‌) भावास्रव के अभाव को (प्रपन्न ) प्राप्त हुआ (अयम्‌) यह (ज्ञानी) 
भेद-विज्ञानी (द्रव्यात्नवेश्य ) द्रव्यास्रवों से (स्वत) स्वयम (एव) ही (भन्म ) भिन्‍न--जुदा (अस्ति) है 
(ज्ञानी) स्वपर विवेकी (सदा) सर्वेदा--हनेशा (ज्ञानमयेकर्भाव ) ज्ञानस्वरूप अद्वितीय भाव वाला 
(निराख़व ) आख़व से शून्य (भवति) ही है (एक ) एकमात्र-सिर्फ (ज्ञायक ) ज्ञाता--जानने वाला (एव) 
ही है। 
सं० टी०--( अय ज्ञानी-भेदज्ञ:) यह ज्ञानी-स्वपर के भेद को जानने वाला (निरासख्रव एव-द्रव्यभावा 
ल्वेभ्योनिवृत्त एव) निराख्रव द्रव्यास्रवो से पृथक ही (भर्वात) रहता है (एक -अद्वितीय.) एक अद्वितीय 
(ज्ञायक.) ज्ञायक-ज्ञाता (किम्भूत, ?) कैसा (सदा-नित्यम) हमेशा (झानमयेक भावः-ज्ञानिननिवृत्ति' ज्ञान- 
मय स एवं एको भाव: स्वभावो यस्य स ) ज्ञान से निर्मित, अतएवं ज्ञानस्वरूप अद्वितीत स्वभाव वाला 
(किम्भूत') कसा (भावास्रवाभावसम-भावास्रवाणा-रागद्वेघादीना अभावम्‌) भावासत्रव स्वरूप रागद्वेषादि 
विभावो के अभाव को (प्रपन्‍न:-प्राप्त:) प्राप्त हुआ (यावत्पर्यन्त रागद्वेषास्तावन्त न ज्ञायकत्व अत. ज्ञायकत्वे 
सति रागह्वेषलक्षण भावास्रवाभावः) जब तक राग-द्वेष होते है तव तक ज्ञायकता नही होती इसलिए 
ज्ञायकता होने पर राग-हेष स्वरूप भावाख्रव का अभाव होता ही है (पुनस्तत एवं स्वभात एव) फिर 
स्वभाव से ही (द्रव्यास्रवेध्य:-सिथ्यात्वादिभ्यो) मिथ्यात्व आदि स्वरूप द्रव्यास्रवों से (भिन्‍्नः पृथर्भूतः) 
पृथक रूप (ये पूर्वेमज्ञानेत मिथ्यात्वादयो द्रव्यास्रवा बद्धास्ते ज्ञानिनों द्रव्यान्तरभूता अचेतन पुद्गलपरिणाम- 
त्वात्‌ पृथ्वोसमा अचेतनास्ते तु स्वतः कार्माण शरोरेणव सम्बद्धा नत्वात्मना, अतः सिद्ध स्वभावतों ज्ञानिनो- 
द्रव्यालवाभाव') अज्ञानी ने अज्ञान के बल से जिन मिथ्यात्वादि द्रव्यात्नरवों को बाधा था, वे द्रव्यास्नव 
ज्ञानी के आत्मद्रव्य से पृथक्‌ रूप अचेतन पुद्गल द्रव्य के परिणाम होने से पृथिवी के समान अचेतन हैं । 
अतएव वे स्वयमेव कार्मण शरीर से ही बधे हुए हैं आत्मा से नही । इसलिए ज्ञानी के द्वव्यात्रवों का अभाव 
स्वभाव से सिद्ध हुआ। (बुद्धिपूर्वक राग-हेष-मोहरूपात्रवभावाभावान्निरात्नव एव) बुद्धिपृर्वंक राग-द्वेष- 
मोह स्वरूप आखव भावो का अभाव होने से आत्मज्ञानी निराख्रव-आख््रव से रहित होता है ॥३॥ 
भावार्थ-स्वपर भेदविज्ञानी स्वभाव से दोनो प्रकार के आख्रव से रहित होता है क्योकि बुद्धि- 
पूर्वक राग-हेष एव मोह का उसके अभाव है। वह तो मात्र निज शुद्ध स्वभाव मे ही स्थिर रहता हैं, 
विभाव भाव की तरफ उसकी जरा भी प्रवृत्ति नही होती, अत उसके मिथ्यात्व सम्बन्धी अनन्त ससार 
का कारणभूत आख्रव नही होता है। अथवा यो कहिए कि वह अपने को आस्रव के कारणभूत राग-हेषादि 
का स्वामी नहीं मानता, वह जानता है कि ये रागादि भाव मेरे स्वभाव भाव नही है, प्रत्युत कर्मजनित 


औपाधिक भात्र हैं । 
मोह के उदय में राग्र-हेषादि भाव होते हैं यह ज्ञानी-अज्ञानी दोनो के होते हैं । अज्ञानी अपने स्व 
भाव को न जानकर इन भावों रूप अपने को मानता है, इनको निमित्त मैमित्तिक भाव न समझकर ज्‌से 


ज्ञानी के ज्ञान के साथ एकत्व है वैसा एकत्व इनके साथ मानता है तव वह ज्ञानी जैसे ज्ञान का कर्ता है 
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वैसे अज्ञानी राग का कर्ता बन जाता है। यह जीवक्ृत राग कहलाता है। यही अनत ससार का कारण होता 
है। ज्ञानी के कर्मेकृत राग तो है परन्तु जीवकृत राग नही है क्योकि वह निज ज्ञानस्वभाव के साथ एकत्व 
को प्राप्त है इसलिए ज्ञान का कर्त्ता है राग का नही। जो राग पर्याय मे है वह कर्मकृत है उसका बह 
स्वामी नही है अत रागादिक से रहित कहा गया है। जीवक्ृत राग और करमंकृत राग के भेद को सम- 
झना जरूरी है। ज्ञानी के जीवक्ृत राग नही है कर्मकत है जबकि अज्ञानी के जीवकृनत ही राग है, जो 
अनन्त ससार का कारण है। कर्मकत राग असमर्थता का सूचक है, जो आत्मबल बढाने पर खत्म हो 
जाता है। 

(अथ ज्ञानिनो निराखवत्वं नियस्यते) अब ज्ञानी आख्रव रहित ही होता है ऐसा नियम दिखाते हैं 
सनन्‍्त्पस्पन्तिजवुद्धिपुर्वंमनिश रागं समग्र स्वयम, 
बारबारमबुद्धिपुर्वमपि त॑ जेते स्वर्शाक्त स्पृरशत । 
उच्छिदन्परवृत्ततेव सकला ज्ञानस्य पुरिव- 
न्ात्मा नित्यनिरास़वो भवति हि ज्ञानों यदा स्थात्तदरा ॥४॥ 

अन्वयाये-- (आत्मा) आत्मा (यदा) जब (ज्ञानो) ज्ञानी-स्वपर-विवेकी (स्थातृ) होता है (तदा) 

तव (अनिशस्‌) हमेशा (स्वयम) स्वभाव से (निज-चबुद्धिपूर्वेस) अपनी बुद्धिपृ्वंक होने वाले (समग्रस॒ ) 
समस्त (रागम्‌) राग को (सन्यस्यन्‌) दूर करता हुआ तथा (अबुद्धिपूर्वम) बिना जाने होने वाले (तसम) 
उस राग को (अपि) भी (वारवारम) बारबार-निरन्तर (जेतुम) जीतने-दर करने के लिये (स्व-शक्तिम ) 
अपनी शक्ति को (स्पृशन्‌) स्पर्श करता हुआ अर्थात्‌ आत्मानुभव करता हुआ (सकलामस) समस्त (पर- 
वृत्तिम्‌) पर वस्तु मे होने वाली ममत्त्बुद्धिरूप प्रवृत्ति को (उच्छिन्दन्‌) उच्छेद-विनाश करता हुआ (एब) 
ही (ज्ञानस्य) ज्ञान के (पूर्ण:) पूर्ण (भवन्‌) भावरूप होता हुआ (हि) निश्चय से (नित्यनिराज्नवः) हमेशा 
आास्व से रहित (भवत्ति) है। 

सं० टीका- (हीति व्यकतम्‌) हि यत अव्यय व्यक्त-स्पष्ट अर्थ में प्रयुक्त होता है भर्थात्‌ स्पष्ट रूप 

से (अत्सा चिद्रप:) चैतन्य स्वरूप आत्मा (यदा-यस्मिन्‌ काले) जिस समय (नित्यं निरासत्रवः साल्रवा- 
तीत ) निरन्तर-हमेशा आखत्रव से रहित (भवति जायते) होता है (तदा-तस्सिन्‌ समये) उस समय 
(श्ञानी सकलवस्तुपरिच्छेदक ज्ञानयुक्तः) समस्त पदार्थों के स्वरूप को जानने वाले ज्ञान से सहित (स्थात्‌) 
भवेत्‌) होता है (ननु संसारदशाया कथ निरालवत्वभ्‌ इति चेत्‌ ?) यहा यदि कोई यह शका करे कि 
पसार अवस्था में आख्रव से रहितपना कैसे बन सकता है ? तो उत्तर मे कहते हैं कि-- (अनिशम-नित्यम्‌ , 
निरन्तर-हमेशा (स्वयम्‌-कत्‌ त्वेन्‌) स्वयम्‌ कर्ता रूप से (समग्रं-समस्तम्‌) समस्त (राग-द्वेष-मोहग्रास भावा- 
ज़वस) राग-द्वेष-मोह के समहरूप भावासत्रव को (सन्यस्यनू-त्यजन्‌-परिहरन्‌) त्यागते-परिहार करते हुए 
| निजबुद्धिपुवंक-स्वबु द्धिपुरवक-स्वाभिप्रायपुर्वकम्‌ ) अपनी बुद्धि के अनुसार अर्थात्‌ मनोगत विचार अनु- 


( १४० ) 

कूल (रागम्‌ ) राग को (त्यजन्नित्यर्थ ) त्यागता हुआ अर्थात्‌ छोडता हुआ ( अपि-पुनः ) फिर ( तम्‌-द्रव्य- 
मिथ्यात्वाद्यास्रवम्‌) उस द्रव्यरूप पुदू्गल स्वरूप-मिथ्यात्व आदि आख्व को (अवुद्धिपुर्व-पुर्वनिबद्धा5चेतना- 
ख़व-स्वाभिप्रायातिरिकरतं, सुक्ष्मं-अज्ञानस्वरूपस, अकषायिणासास्रव सदृक्ष वा अब॒द्धिपुर्वम )अब्‌ द्विपू्वंक अर्थात्‌ 
पूर्व मे बाधे हुए अचेतन-जडस्वरूप आख्रव को जो आत्मा के अभिप्राय से सर्वथा शन्य है सुक्ष्म अज्ञान स्व- 
रूप है, अथवा कषाय रहित-वीतराग आत्माओ के आखव के समान है (वारं-वारं-पुनः-पुन.) वार-वार - 
लगातार (जेतुम्‌-जयार्थम्‌--नाशार्थमित्यर्थ: ) जीतने-नाश करने के लिए (स्वशक्ति स्वस्थ आत्मन:-शरव्ति 
सामर्थ्यंम्‌) अपनी शक्ति को (स्पुशन्‌-स्वसास्कुर्चन्‌) स्वाधीन करते हुए अर्थात्‌ कार्यरूप मे परिणत करते 
हुए (पुनः किकुबन्‌ ?) फिर क्‍या करते हुए (उच्छिन्दनू-उख्िन्दन) उच्छेद-विनाश करते हुए (समूल 
कषन्तित्यर्थ ) अर्थात्‌ जड से उखाडते हुए (काम्‌ ?) किसको ( सकला-समस्तास ) सारी (एव-निश्चयेन) 
निश्चय से (पर-वृत्तिम्‌-परेषु-आत्मव्यतिरिक्तपदार्थेषु वृत्ति.-प्रवर्तना ताम) आत्मा से भिन्‍न पदार्थों में 
होने वाली प्रवृत्ति को (तत्नानुचरणमितिभावः) अर्थात्‌ परपदार्थों मे होने वाली ममत्व बुद्धि को यह तात्प- 
पाये है (पुत.) फिर (पूर्ण-परिपूर्ण.-समग्र इत्यर्थ ) परिपूर्ण अर्थात्‌ समग्र-भरपुर (भवन्‌-जायमानो भावः) 
पर्यायरूप होता हुआ (कस्य) किसके (प्ञानस्य-बस्तु-विशेष ग्राहकस्य) वस्तु-पदार्थ के विशेष अश को 
ग्रहण-जानने वाले ज्ञान की । 

भावार्थ --राग दो प्रकार का होता है, एक बुद्धिपूर्वक जो हमारे अथवा दूसरे के पकड मे आता है, 
दूसरा अबुद्धिपूवक, जो आत्मा के आसख्यात प्रदेशों मे उदयरूप रहता है। सम्यक्दृष्टि ज्ञानी के ज्ञान- 
वेराग्य की अपूर्व शक्ति होती है। बुद्धिपृवक राग को वह अपनी ज्ञान-वेराग्य की शक्ति के द्वारा तोड 
देता है। जैसे किसी ने खोटे शब्द कहे तब ज्ञानी विचारता है, यह तो उसका परिणाम है, वह अपने परि- 
णमन करने में स्वाधीन है उसका परिणाम का अवलम्बन मैं क्यो लू ? अथवा विचारता है कि देखो 
कथाय की कितनी तीत्रता है, वह अपनी कषाय से आप ही दुखी है इत्यादि रूप से | कर्म के उदय से 
बाहर मे अनुकूल अथवा विपरीत सयोग मिलते हैं उनको कर्म के उदय का कार्य जानकर हर्ष विषाद नहीं 
करता। अबुद्धिपूर्वेक राग मेटने को वह बार-बार अपना निज स्वभाव का अनुभव करने की चेष्टा करता है 
ओर आत्म अनुभव के द्वारा अबुद्धिपूर्वक राग को तोड देता है । इसलिए ज्ञानी आस्रवरहित हैं । 

(अथ ज्ञानिनो द्रव्य प्रत्यये सति न निराखवत्वमिति पुर्वृपक्षपुर्वक पद्मद्ययेन प्रत्यत्तरयति) अब ज्ञानी 
के द्रव्यास्रव के रहते हुए निराखवता आख्रवशून्यता नहीं बब सकती, इस तरह से पूर्ण पक्ष को प्रस्तुत 
करते हुए दो पद्यो द्वारा उत्तर पक्ष को प्रकट करते हैं-- 

सर्वेस्यासेव जीवन्त्यां. द्रव्यप्रत्ययसन्ततो । 
कुतोी मिराख॒वों ज्ञानी नित्यमेवेति चेन्मतिः ॥५॥ 
अस्वयार्थ-- (सर्वेस्थामू) सब (एवं) ही (्रव्यप्रत्यय सन्‍्ततौ) द्रव्यासव की सन्तति-परिपाटी के 


( १४१ ) 
(जीवन्त्याम) जीते हुए-विद्यमान रहते हुए (ज्ञानी) स्वपर भेद विज्ञानी (नित्यम) हमेशा (एव) ही 
(निरास्रवः) आखत्रव से रहित (कुतः) कंसे (स्थात्‌) हो सकता है (इति) ऐसी (ते) तुम्हारी (चेत्‌) यदि 
(मतिः) बुद्धि-मान्यता (स्थात्‌) हो (तहि) तो ('उसको' उत्तर कहा जाता है) 

_ स॒० टी०--(ननु) यह शद्भा सूचक भव्यय है अर्थात्‌ शद्भाकार शद्धा करता है कि (ज्ञानी-भेदज्ञ:) 
आत्मा ओर परपदार्थों के भेद को जानने वाला अर्थात्‌ स्वपर स्वरूप का ज्ञाता आत्मा (नित्यम्‌) सदा 
हमेशा (निराज्नव -आस्रवरहित ) आख्रव से रहित (कुत ) कंसे (स्थात्‌) हो सकता है अर्थात्‌ (न कुतो5पि) 
किसी भी प्रकार से नही हो सकता (क्व-सत्याम) किसके होते हुए (सर्वस्था-समस्तायाम्‌ अपि) सभी 
(द्रव्य प्रत्यय सस्ततो-द्रव्यप्रत्ययाना-पुदूगलरूप निबद्ध सिथ्यात्वादीना सन्तति सन्‍्तानं तस्थाम्‌) पुदूगल रूप 
होकर आत्मा के साथ बँधे हुए मिथ्यात्वादि प्रकृतियों की परिपाटी के विद्यमान होते हुए (जोबन्त्या-- 
विद्यमानाया सत्यामेव) जीते हुए अर्थात्‌ मौजूद रहते हुए ही (अथ तदा तदुदयाभावान्निरासख्व इति 
भण्यते) शायद तुम यह कहो कि उस समय उन मिथ्यात्वादि द्रव्य प्रकृतियों का उदय न होने से ज्ञानी 
निराखव ही है (तदप्यसत्‌) उक्त कथन भी उचित नही है (यत सदवस्थाया पुर्वंसनुपभोग्यत्वेषपि तदात्व- 
परिणोतबालस्त्रीवत्‌) क्योकि सदवस्था-सत्तारूप मे विद्यमान तत्काल विवाही हुई बाल्यावस्था सम्पन्न 
स्त्री के समान--प्रारम्भ मे उपभोग योग्य न होने पर भी (विपाकावस्थायामुपभोग्यत्वात्‌) फलदान की 
अवस्था मे अर्थात्‌ उदयकाल में उपभोग योग्य होने से (उपभोगप्रायोग्य पुद्गलकर्म प्राप्तयोवनपूर्वे- 
परिणोतस्त्नोवत्‌) उपभोग में लाने योग्य पुदूगल कर्म युवावस्था को प्राप्त पूर्व में विवाही हुई स्त्री के 
समान (इति न निरास्रवत्वमिति चेत ते सति सनी॥ा) इस तरह से आख्रवशून्यता न बन सकेगी यदि ऐसी 
तुम्हारी बुद्धि हो (तहि) तो । 

भावार्थ--जो कार्मण पुद्गल परमाणु मिथ्यात्वादि रूप से आत्मा के साथ सम्बन्धित हैं। उनके 
रहते हुए ज्ञानी को निराख्व कैसे कहा जा सकता है ” अगर यह कहो कि वे मिथ्यात्वादि जब तक अपना 
फल प्रदान नही करते तब तक तो ज्ञानी निराख्रव ही है। उक्त कहना भी मिथ्या ही है, क्योकि वे ही 
सदवस्थापन्न मिथ्यात्वादि कुछ काल के पश्चात्‌ उदय मे आकर अपना फल देने लगेगे। तब तो ज्ञानी के 
आासत्रव होगा ही । जैसे तत्काल विवाही हुई बाल्यावस्था युक्त स्त्री भोगने के योग्य नही होती, पर वही 
स्‍त्री जब युवावस्था मे आ जाती है, तब भोगी ही जाती है। प्रारम्भ मे वह भले ही उपभोग मे न लाई 
जा सके पर आगे जाकर वह भोगने योग्य होने से भोगी जाती है। वैसे ही यहाँ समझना चाहिए कि सत्ता 
में विद्यमान मिथ्यात्वादि भले ही आख्रव मे कारण न हो, पर वे उदय काल में तो आखव के हेतु बन जाते 
हैं अतः ज्ञानी को हमेशा निराख॒व कहना सम्‌चित नही है ? ऐसा प्रश्न-- 
(तत्नोत्तरयति) उक्त शच्भा का परिहारात्मक उत्तर देते है--_ 
विजहति न हि. सत्ता प्रत्यवा: पुबवद्धा: । 
समयसनुस रनन्‍्तो यहा पि द्रव्यरूपाः 


( १४२ ) 


तदपि सकल राग-हष-मोह. व्युदासा- 
दवतरति न जातु ज्ञानितः कर्मंबन्धः ॥६॥। 

भावार्थ- (यद्यपि) यद्यथि (पुर्वेबद्धा:) अज्ञानावस्था मे रागादि के द्वारा वाधे हुए। (द्रव्यरूपाः) 
पुदुगलरूप (प्रत्ययाः) प्रत्यय-आखत्रव के कारण (हि) निश्वय से (समयस्‌) समय का (अनुसरन्त.) 
अनुसरण करते हुए (सत्ताम्‌) सत्ता को-मौजूदगी को (न) नहीं (बिजह॒ति) छोडते हैं (तंदपि) तो भी 
(झञानिनः) स्वपर भेदविज्ञानी के (सकल राग-द्वेष-मोह व्युदासात्‌) समस्त राग-द्वेष-मोह का त्याग होने से 
(कर्मबन्ध,) नवीन कर्म का बन्ध (न) नही (अवतरति) होता है। 

स० टोका - (हि-स्फुटमू) स्फूट रूप से अर्थात्‌ निव्चय से (यद्यपि ज्ञानिनः पूंस ) यद्यपि ज्ञानी 
आत्मा के (द्रव्यरूपा.-पुदुगलकर्सरूपसिथ्यात्वादय ) पुदूगलकर्ममय मिथ्यात्वादि (पुववबद्धा -पुर्वे रागद्वेषा- 
दिप्रिः बद्धा' निबद्धा--आत्मसात्कृता इत्यर्थ.) पूर्व काल मे रागद्वेपादि विभाव भावों से बाघे हुए अर्थात्‌ 
आत्मा के साथ एक क्षेत्रावगाहता को प्राप्त हुए (प्रत्यया'--उत्तरकर्मबन्ध कारणानि) भविष्य मे कर्मवन्ध् 
के हेतु (सत्तामु-अस्तित्वम्‌) सत्ता-अस्तित्व-विद्यमानता को (न विजह॒ति न त्यजन्ति) नही छोडते (समयम्‌- 
उदयकालं) उदय काल को (अनुसरन्त.-आश्रयन्त., उदयमागच्छन्त इत्यथे:) अनुश रण-आश्रयण करने वाले 
अर्थात्‌ उदय को प्राप्त होने वाले (त्दपि-तथापि) तथापि-तो भी (जातु-कदाचित्‌) कभी ( कर्मवन्धः-कर्म- 
णा बन्ध*) कर्मो का बन्ध (न-अवतरति-अवतार न प्राप्तोति न भवतीत्यर्थ:) अवतार को नही प्राप्त होता 
अर्थात्‌ कर्मबन्ध नही होता है। (कस्य २) किसके (ज्ञानिन.) ज्ञानी के (कुत.) किससे- (सकलेत्यादि-- 
सकला. समस्तास्ते च ते रागद्वेषमोहाश्च तेषा व्युदास' परित्यागस्तस्मात्‌) समस्त राग-हेष मोह आदि के 
परित्याग से (रागद्वेषमोहानाम-आल्रवभावानामभावे द्रव्यप्रत्ययानामबन्ध हेतुत्वात्‌ ) द्रव्या्रव के हेतुभूत 
राग-द्वेष-मोह के अभाव मे मिथ्थात्वादि पौदूगलिक कारण बन्ध के हेतु नही होते क्योकि ( कारणाभावे 
फार्यस्याप्यभावात्‌) कारण के अभाव मे कार्य का भी अभाव होता है ऐसा नियम है। 

भावार्थ-पूर्व समय मे अज्ञानदशा मे रागादि के निमित्त से बांधे हुए मिथ्यात्वादि द्रव्यकर्म उद्दय- 
काल मे भी ज्ञानी के नवीन कर्म बन्ध के हेतु नही होते हैं क्योकि ज्ञानी रागादि भावो का मात्र ज्ञाता 
होता है कर्ता नही । कर्ता तो वह अपने ज्ञानादि भावों का ही होता है और वे ज्ञानादि आत्मा के भाव 
बन्ध के हेतु नही होते प्रत्युत सवर निर्जरा और मोक्ष के हेतु होते है। ज्ञानी के जीवकृत रागादि भाव का 
अभाव है कर्मकृत रागादि का मात्र ज्ञाता है इसलिए बन्ध के कारण नही है। 

नवीन कर्म बन्ध के कारणीभूत रागादि के अभाव से द्र॒व्यबन्धरूप कार्य का अभाव स्वत सिद्ध 
होता है भत ज्ञानी निर्बन्ध होता है यह इसका फलितार्थ है ॥६॥ 

(अथ पुनर्बेन्धाभावोविभाव्यते) अब फिर से बन्ध के अभाव का प्रतिपादन करते हैं-- 

रागद्वेषविसोहानां ज्ञानिनों यदसम्भवः। 
ततएव न बन्धो5स्प ते हि बन्धस्य फाररणाम्‌ ॥७॥। 


( १४३ ) 


अन्वयार्थ- (यत्‌) जिस कारण से (ज्ञानिनः) ज्ञानी के (रागद्रेषविमोहानाम्‌) राग हेष मोह का 
(असम्भवः) अभाव (अस्ति) है (ततः) तिस कारण से (एव) ही (अस्य) इस आत्मज्ञानी के (बन्धः) 
नवीन कर्मों का बन्ध (न) नही (भवति) होता है (हि) क्योकि (ते) वे राग द्वेष मोह ही (बन्धस्थ) बन्ध 
के (कारणम्‌) कारण होते है। 

स० टीका - (ततएव-तस्माद्धेतो:) तिस कारण से ही (निश्चयेन) नियम से (अस्य-ज्ञानिनः मुने:) 
इस ज्ञानी-स्वरूपज्ञ साधु के (बन्धः कर्मणां बन्धः) कर्मों का बन्ध (न) नही (स्यात्‌) होता है (कुतः) 
किससे (यत्‌-यस्मात्कारणात्‌ ) जिस कारण से (ज्ञानिन:-ज्ञानम्‌-आत्मज्ञानम्‌-विद्यते यस्थासों तस्य) जिसके 
आत्माका ज्ञान विद्यमान है उसके (असम्भव -न सम्भवः) सम्भवनही है (केषास) किनका (रागद्वेंषविसोहा- 
नाम्‌-रागश्च हेषश्च विसोहश्च रागद्देषविमोहास्तेषाम्‌ ) राग-द्ेष और मोह का (ननु तेषामभावे कर्थ॑ बन्धा- 
भावः) शद्धाकार पूछता है राग आदि के अभाव मे बन्ध का अभाव कंसे सिद्ध होता है ”? उत्तर में कहते 
हैं (हीति यस्मात्‌) जिस कारण से (ते-रागद्वेषादयः) वे राग-हेष आदि (बग्धस्य-कर्मृबन्धस्य कारण हेतुः) 
कर्मबन्ध के हेतु होते है (हेतुत्वाभावे हेतुमदभावस्य सुप्रसिद्धत्वात्‌) क्योकि हेतु-कारण-के अभाव मे हेतु- 
मान्‌ कार्य-का अभाव सुप्रसिद्ध है । 

भावार्थ-बन्धमात्र कार्य के प्रति कारणता, राग हेष मोह को है। यदि राग द्वेष मोह रूप कारण 
नही है तो वन्धरूप कार्य भी नही होगा । ज्ञानी के बुद्धि पूर्वक रागादि नहीं होते। अत उसके बन्ध भी 
नही होता है क्योकि कारण के अभाव मे कार्य का अभाव स्वभाव सिद्ध ही है। ज्ञानी के रागादि भाव मे 
अपनत्वपना स्वामित्वपना नही है अत वे कर्मकृत है इसलिए बन्ध का कारण नही है। 

(अथ बन्ध विधुरत्वं विधीयते) अब बन्ध की विधुरता-शूनन्‍्यता का विधान प्रतिपादन-क रते हैं-- 

भ्रध्यास्व शुद्धनयमुद्धतबोधचित्नू सेकाग्रयमेव फलयन्ति सदेच ये ते । 

रागाविमुक्तमनसः सतत भवन्तः पद्यन्ति बन्धविधुरं समयस्य सारम्‌ ॥८॥ 

अन्वयार्थ-- (उद्धतबोधचिह्लूस्‌ ) उत्कट ज्ञान स्वरूप (शुद्धनयम्‌ ) शुद्ध द्रव्याथिक नय के विषयभृत 
वस्तु का (अध्यास्य) आश्रय करके (ये) जो ज्ञानी जन (सदा) हमेशा (ऐकाग्रचम्‌) एकाग्रता का 
(एव) ही (कलयन्ति) अभ्यास करते हैं (ते) वे ज्ञानी पुरुष (रागादि मुक्तमनस ) रागादि से रहित चित्त 
वाले (भवन्त ) होते हुए (सततम्‌) निरन्त-हमेशा (बन्धविधुरम्‌ ) बन्ध तत्त्व से रहित (समयस्य) आत्मा 
के (सारम्‌) वास्तविक स्वरूप को (पश्यन्ति) देखते हैं-अनुभव करते हैं । 

सं० टी० --(तें योगिन ) वे योगी-मुनि-जन (समयस्य-पदार्थस्थ-सिद्धान्तस्य वा) समय-पदार्थ अथवा 
सिद्धान्त-स्थाह्वाद रूप आगम के (सारम्‌-आत्मानम्‌) स्वरूप को-असलियत को (पश्यन्ति-ईक्षन्ते) देखते या 
जानते हैं (किम्मूतम) कैसे सार को (बन्धविधुरम्‌-बन्धे -प्रकृतिस्थित्यादिकमेबन्धेविधुरम्‌ू-रहितम्‌-बन्ध- 
शन्यमित्यर्थ ) प्रकृति स्थिति, अनुभाग और प्रदेश-बन्ध से शून्य (किम्भूता ?) कंसे (रागादिमुक्तमनस - 
रागह्रेषमोहैमुक्तानि-रहितानि-मनासि चेतासि येषां ते) राग द्वेष मोह से रहित चित्त वाले (भवन्‍्तः-जाय- 
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माना. सन्‍्तः) होते हुए (सततम्‌-निरन्तरम्‌) निरन्तर-हमेशा (ते के ?) वे कौन (ये पुरुषा ) जो पुरुष 
(सदा-नित्यम्‌) हमेशा (एव-निश्चयेत) निवचय से (कलयन्ति-कलना कुवेन्ति-धा रयन्तीत्यर्थ.) कलना करते 
धारण करते है (किस) किसे (ऐकाग्रचम्‌-एकाग्रतामू-आत्मनासह एकता ताम) आत्मा के साथ 
एकता-अभिन्‍नता को (कि कृत्वा) क्‍या करके ? (अध्यास्य-आशित्य-अड्भीकृत्य-ध्यात्वेत्यर्य आश्रय 
अज्जीका र-करके अर्थात्‌ ध्यान करके (कम्‌) किसका (शुद्धनयम्‌-शुद्धकमं मलकलज्ू रहित॑ स्वरूपं नयति- 
प्राप्पोति (इति) शुद्धनय -आत्मा तम्‌ अथवा शुद्धद्रव्याथिक नयमाश्रित्य) शुद्धनय का-शभर्थात्‌ कर्मेमलरूप 
कलडू से रहित स्वरूपवान्‌ आत्मा का अथवा शुद्ध द्रव्याधिक नय का आश्रय करके (किम्भूतम्‌) कंसे 
उद्धतेत्यादि-उद्धतः उत्कट.-कर्मविनाशकत्वात्‌ स चासौ बोधः ज्ञानं चस एवं चिह्न लक्षणं यस्य स तम्‌) कर्म 
का विनाशक होने से उत्कठ ज्ञान ही जिसका लक्षण परिचायक लक्ष्य है उसका । 


भावार्थ--जो आत्मस्वरूप के ज्ञाता पुरुषविशेष है वे नियम से अनन्त ज्ञान स्वरूप आत्मा के साथ 
स्वरूपता अभिन्‍नता स्थापित करके अन्तदृष्टि से आत्मा को सर्वविध बन्ध से शून्य ज्ञान स्वरूप ही देखते 
और जानते हैं। यह जानना यद्यपि शुद्धनयाश्रित होने से आशिक है क्योकि शुद्धनयश्रुत ज्ञान का ही एक 
अश है तथापि प्रमाण का एकदेश होने से प्रमाणो भूत है सत्यार्थ है और यथार्थ है ॥5॥ 


(अथ बन्धत्व सनुबध्नाति) अब बन्ध की अनुकूलता का निर्देश करते हैं-- 
प्रच्युत्य शुद्धनयतः पुनरेव ये तु रागादियोगघुपयान्ति विभुक्तबोधाः । 
ते कमंबन्धमिह विश्रति पुववंबद्ध-्वव्पात्रब: कृतविचित्र विकल्पजालम्‌ ॥६। 


अन्वयार्थ-- (तु) पुनः (ये) जो ज्ञानी पुरुष (शुद्धनयतः) शुद्ध नय से (प्रच्युत्य) गिर कर अर्थात्‌ 
शुद्ध द्रव्याथिक नय के विषयभूत आत्मतत्त्व को त्याग कर (पुनः) फिर से (एव) ही (रागादियोगम्‌) 
रागद्वेंष आदि के सम्बन्ध को (उपयान्ति) प्राप्त होते हैं (ते) वे पुरुष (विमुक्तबोधाः) ज्ञान रहित (सन्तः) 
होते हुए (इह) इस ससार मे (पुर्वबद्धवव्यात्रवः) पूर्व काल में बधे हुए द्रव्याज्नवो के द्वारा (कृतविचित्र- 
विकल्पजालम्‌) किये गये नाना तरह के विकल्पों के समूह वाले (कर्स बन्धम्‌) कर्मबन्ध को ( विश्नति) 
धारण करते है । 

सं० टी०--(इह-जगति) इस जगत मे (ते-प्राणिनः) वे प्राणी (कर्मबन्धमृ) कर्मों के बन्ध को 
(विश्वति-दधते) धारण करते हैं (फिम्भूत.) कंसे होते हुए ( विम॒क्तबोधा-विमुक्तो बोधो ज्ञान येस्ते) 
जिन्होने ज्ञान को छोड दिया है अर्थात्‌ अज्ञान दशा को अद्भीकार किया है (बोधाहििमुक्ताः, इति वा क््ति 
समासे क्वचित्पूर्ण निषातः) अथवा बोध सम्यस्ज्ञान से विमुक्त रहित क्योकि कदन्त समास मे कही कदन्त 
का पूर्णनिपात होता है । 

(किस्भूतम्‌-तम्‌) कैसे बन्ध को ( कतेत्यादि.-विचित्रा. शुभाशुभरूपास्ते च ते विकल्पाश्च तेषा के 
समहः कृत॑ निष्पादितं, विचित्रविकल्प जाल॑ येन तम्‌ ) शुभ और अश्युभरूप नाना प्रकार के विकल्पों 
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समूह का निष्पादक (के) किनसे (पृवंबद्ध द्रव्याख्रवे:-अनादिनिबद्ध पुर्वमिथ्यात्वादि द्रव्यास्रवेः) अनादि से 
बंधे हुए पूर्व मिथ्यात्वादि द्रव्याखवों से (ते के) वे कौन (ये तु इति विशेषः) किन्तु (ये पुरुषाः) जो पुरुष 
(रागादि योगं-रागहेषादीनां योग॑ संयोगम्‌) राग-द्ेष आदि के सयोग को (उपयाल्ति-प्राप्नुवन्ति) प्राप्त 
करते हैं (पुनरेव-पुर्वेज्ञानावस्थानात्‌ पश्चादेव,) पूर्व ज्ञान की अवस्थिति के पीछे हो (शुद्धनयतः-शुद्ध स्वरूपा- 
त्मतः) शुद्धस्वरूपवान्‌ आत्मा से (प्रच्युत्य-च्युत्वा) च्युत होकर-गिर कर ॥॥६॥ 

भावार्थ -शुद्धनय से भ्रष्ट हुआ ज्ञानी भी अज्ञान की दशा मे आकर पुन राग-ह्ेष मोह के वशी- 
भूत हो विविध प्रकार के विकल्प जाल मे फसकर नवीन कर्मों का बन्ध का पात्र हो जाता है। यह शुद्ध- 
नय से च्यूत हुआ अर्थात्‌ मिथ्यात्व के उदय से अनन्त ससार के कारणीभूत कर्मों का बन्ध करने वाला 
जीव ही मुख्य रूप से ग्रहण किया गया है, क्योकि मिथ्यात्व के साथ होने वाला बन्ध ही यहाँ बन्ध रूप से 
विवक्षित है । चारित्र मोह सम्बन्धी बन्ध की चर्चा यहा किसी भी प्रकार से विवक्षित नही है, क्योकि वह 
बन्ध अनन्त ससार का सवर्धक नही होता है साथ ही वह ज्ञानी के रुचि पूर्वक नही होता है। ज्ञानी के ज्ञान 
में रागादि ज्ञेय रूप से ही प्रतिभासित होते रहते है उपादेय रूप से नही । क्योकि वे रागादि हेय कोटि मे 
ही सम्यर्दृष्टि के ज्ञान में विद्यमान है अत सम्यग्दृष्टि अन्तरज्भ से बन्ध रहित ही होता है। उसकी दृष्टि 
में बन्धमात्र हेय ही है ऐसा समझना चाहिए ॥६॥। 

(अथ बन्धाबन्धयोस्तात्पर्य पम्फुल्यते) अब बन्ध और अबन्ध के तात्पयं को स्फूट करते हैं-- 


इदमेवात्र तात्पर्य हियः शुद्ध नयो न हि । 
नास्ति बन्धस्तदत्यागात्तत्यागादुबन्ध एवं हि॥१०॥ 


अन्वयार्थ-- (हि) निश्चय से (अन्न) यहाँ (शुद्धनय') शुद्ध नय अर्थात्‌ शुद्ध द्रव्याथिक नय (हेयः) 
हेय-त्यागने-छोडने योग्य (न) नही (अस्ति) है (इृदम्‌) यह (एवं) ही (तात्पर्यम्‌) तात्पयें अर्थ (अस्ति) 
है (तदत्यागात्‌) उस शुद्ध नय के अत्याग से (बन्धः) बन्ध (न) नही (अस्ति) होता है (तत्त्यागात्‌) और 
उस शुद्धनय के त्यागने से (हि) निश्चय से (बन्धः) वन्ध (एव) ही (भवति) होता है । 

सं० ठीका--(अत्न-बन्धाबन्ध विचारणे) इस बन्ध और अबन्ध के विचार विषय मे (इदमेव- 
वक्ष्यमाण लक्षणसेव) कही-कहा जाने वाला लक्षण ही (तात्पर्यम्‌-रहर :म्‌) तात्पर्ये-रहस्य है (इदस्‌-किस्‌ ? ) 
यह क्‍या ? (हीति-यस्मात्‌) जिस कारण से (शुद्धनयः-शुद्धात्मा-शुद्धद्रव्याथिको वा) शुद्धनय-शुद्ध आत्म- 
स्वभाव अथवा छाुद्धद्रव्याथिकनय (न हेयः न त्याज्यो) त्यागने योग्य नही है (हिताथिभि.) हितेच्छुओ द्वारा 
(बन्ध'-क्ंबन्ध:) कर्मो का बन्ध (चास्ति न जायते) नही होता है (कुत') किससे (तदत्यागात्‌-तस्य शुद्ध- 
नयस्य अत्याग:-अत्यजनम्‌-तस्मात्‌ ) उस छुद्ध नय के नहीं छोडने से (हि-पुन ) फिर (बन्धः-कर्मबन्ध.) 
कर्म का बन्ध (भवत्येव) होता ही है (कुत ) कैसे (तत्त्यागात्‌-तस्य-शुद्धनयस्य त्याग: त्यजर्न तस्मात) उस 
शुद्धनय के त्याग से | 
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भावार्थ--शुद्धद॒व्याथिक नय के विपयभूत आत्मा का आश्रयमुक्ति का कारण है तथा शुद्धनय का 
परिहार बन्ध का कारण है ॥१०॥ 
अथ शुद्धनयस्थात्यागमामनुते ) अब शुद्ध नय की उपादेयता का प्रतिपादन करते है -- 
धोरोदार महिस्न्धनादिनिधने बोधे निबध्नन्‌ धृतिम्‌ 
त्याज्यः शुद्धनयों न जातु कृतिभिः सर्वकषः फर्मेणाम्‌ । 
ततन्नस्था: स्वम्रीचिचक्रमचिरात्सहत्य निय॑दबहिः 
पुर्ण ज्ञानघधनोघमेकमचलं पश्यन्ति शान्त महः ॥११७ 


अन्वयार्थ.--(अनादिनिधने ) आदि अन्त रहित (धीरोदारमहिम्ति) धीर-निश्वल और उदार- 
विशाल उत्कट महत््वशाली (बोघें) ज्ञान मे (धतिमृ) धये निश्चलता-सन्तोष को (निबध्नन्‌) धारण 
करता हुआ (कर्मणाम्‌) ज्ञानावरण आदि कर्मों का (सर्वकष.) मूलोच्छेद करने वाला (शुद्धनय 
शुद्धद्ृव्याथिकनय (कृतिप्रिः) धर्मात्मा पुरुषो के द्वारा (जातु) कभी (न) नही (त्याज्यः) ,त्यागा 
जाना चाहिए (यतः) क्योकि (तत्रास्था.) उस शुद्धनय मे आरूढ महापुरुष (बा :) बाहिर (नियत) 
निकलने वाले (स्वमरीचिचक्रम्‌) अपने अल्पज्ञान-क्षयोपशमिक ज्ञान की किरणों के समूह की परिपाटी को 
(अचिरात्‌) शीघ्र ही (सहृत्य) समेट करके (पूर्णम्‌) परिपूर्ण-सव तरफ से भरपूर (झानघनौधम्‌/ ज्ञान- 
घन के समूह से युवत (एकम्‌) अद्वितीय (अचलम्‌) निशचल (शान्तम्‌) क्षोभ रहित अतएव प्रशान्त (महः) 
तेज को (पश्यन्ति) देखते हैं-- अनुभव करते हैं । 


सं० टीका-- (जातु-कदाचित्‌) कभी (न त्याज्य:-म हेय.) नही त्यागा जाना चाहिए (ध्यानतः क्षणा- 
न्‍न सोक्तव्यः) ध्यान से क्षण भर भी नहीं छोडा जाना चाहिए (क. ?) कौन (शुद्धनयः-शुद्धपरमा त्मा, शुद्ध 
द्रव्याथिक नयो वा) शुद्धनय शुद्धपरमात्मा अथवा शुद्ध द्रव्याथिक नय (के) किनके द्वारा (कृतिध्ि.-ससार 
दशा चक्र परिपूर्ण कृत विद्यते येषा तेः अथवा छत सुकृत बिद्यते येषा ते योगिभि ) जिन्‍्होने ससार के दशा 
चक्र को समाप्त कर लिया है अथवा जिन्होने धर्म का उपारजंन किया है-ऐसे योगियो के द्वारा ( किम्भूतः 
स ) वह शुद्धनय कैसा है (सर्वेकष -सर्वे समस्त कषति निहन्तोति सर्वकष.) सब का नाश करने वाला 
यहाँ सर्व शब्दोपपद पूर्वक कष धातु से (सर्वकूलाधश्रकरीषेषु कष इत्यनेनसुत्नेण सिद्ध ) सर्वे, शब्द कूल, अश्र 
और, करीष शब्दोपपदकष धातु से खच प्रत्यय होता है एतदर्थक “सर्वकूलाभ्रकरीषेषु कष ” इस सूत्र से 
खच्‌ प्र॒त्यय करके रूप सिद्ध किया गया है (केषां) किनके (कर्मणा-ज्ञानावरणादि प्रकृतीताम्‌) शानावरण 
आदि प्रकृतियों के (कि कुर्वेन्‌ ?) क्या करता हुआ (निबध्ननू-कुर्वेनू) धारण करते हुए (काम्‌ ?) किसको 
(धरत्ति-सन्तोषम्‌) धृति-सन्तोष-को (कब) किसमे (बोधे-ज्ञाने) ज्ञान मे (किम्भूते) कंसे (धीरोदारमहिस्ति- 
धीर -अक्षोभ्यत्वात्‌, उदार उत्कट -कर्मविनाशेबद्धकक्षत्वात्‌ धो रश्चासावुदारश्च वा इन्द्र महिमा, महिमानों 
वा यस्य तस्मिन) क्षब्ध करने योग्य न होने से धीर, कर्मों के विनाश करने मे समर्थ होने से उदार-उत्कट, 


३-न्‍लन्स, 
ध् 


( १४७ ) 
महिमा वाले (पुन -किस्भूते) फिर केसे (अनादिनिधने-आड्न्तरहिते द्रव्यरूपेण नित्यत्वात्‌) द्रव्यरूप से 
नित्य अतएवं आदि अन्त रहित (तत्नस्था -तत्र शुद्धनये, तिष्ठत्तीति तत्नरस्था योगिन ) उस शुद्ध नय में 
स्थित योगीजन (मह -धाम) मह -धाम--तैज को (पश्यन्ति-ईक्षन्ते ) देखते हैं (किकृत्य) क्या करके (अचि- 
रातृ-शीघ्र ) जल्दी (संहत्य-ह॒त्वा-विनाश्येत्यथ ) नष्ट करके (किम) किसे (स्वेत्यादि -स्वस्य-आत्मन 
स्वस्मिन्‌ वा मरोचिचक्र-सृगतृष्णासम्‌हम्‌) अपनी मृग तृष्णा की परिपाटी को (किस्भूत सह ) कंसे तेज 
को (बहि बाह्य) बाहर (निर्यत्‌-प्रकटीभवत्‌) प्रकट होता हुआ (पूर्ण-परिपुर्ण-निरावरणत्वात्‌) आवरण 
रहित होने से अतिशय पूर्ण (ज्ञानेत्यादि-ज्ञानेनधनोनिरन्तरः ओघः समूह. यत्न तत्‌) ज्ञान से बेरकावट 
समूह वाले उस (एक-अद्वितीय-ज्ञानसद्क्षस्थापरस्याभावात्‌ ) ज्ञान के समान अन्य के न होने से अद्वितीय 
(अचलं-अक्षोभ्यं) निश्चल-क्षोभ रहित (शास्तं-क्रोधादेरभावात्‌ ) क्रोध आदि के न होने से शान्त । 
भावार्थ --जो योगी शुद्धनय का आश्रय करते है वे शुद्धनय निरूपित-आत्मा के ध्यान से अन्‍न्तर्मूहते 
मे ज्ञानावरणादि घाती कर्मों का सहार करके उस निरावरण, असहाय, अनन्त ज्ञान को प्राप्त करते हैं जो 
आत्मा का असली स्वरूपात्मक तेज है। जिसके होते ही आत्मा समस्त चराचर पदार्थों का ज्ञाता द्र॒ष्टा 
वन सर्वेदर्शी कहा जाता है। यह है शुद्धनय के समाराधन का सुफल । 
(अथ रागादीनामभावे कि स्यादित्यध्येति) अब रागादि के अभाव में क्‍या होता है, यह्‌ विचार 
प्रस्तुत करते हैं -- 
रागादीनां भागिति विभात्सवंतोः्प्यास्रवाणां 
नित्योद्योतें किसपिपरसं वस्तु सम्प्श्यतोडन्तः । 
स्फारस्फार:  स्वरसविसरं प्लावयत्सवंभावा 
नालोकांतादचलम्ततुलं. ज्ञानमुन्मग्नसेततु ॥१२॥ 
अन्वयार्थ-- (स्वतः अपि ) सभी (रागादीनाम्‌) राग-द्वेष आदि (आस्रवाणाम्‌) आख्रवो के (झगिति) 
शीघ्र (विगभात्‌) विनाश होने से (नित्योद्योतमृ) निरन्तर प्रकाशमान (अन्तः) अन्तरज्भ मे (किमपि) 
किसी अनिवर्चनोय (परमम्‌) अतिश्रेष्ठ (चस्तु) ग्रुण पर्यायात्मक पदार्थ को (सम्पश्यत') भले प्रकार से 
देखने-जानने वाले महापुरुष के (स्फारस्फारं:) अतिशय विस्तार वाले (स्वरस बिसरे.) आत्मिक रस के 
विस्तार से (सर्वभावान्‌) सभी पदार्थों को (प्लावयतृ) अपने मे निमग्त करता हुआ (आलोकास्तात) 
समस्त लोक पर्यन्त (अचलम्‌) निश्चल (अतुलम्‌) अनुपम (एतत्‌) यह (ज्ञानम्‌) ज्ञान-केवलज्ञान 
(उन्मस्नम) प्रकट होता है। 

* सं० टीका--(एतत्‌) यह (ज्ञानं-बोधः) ज्ञान-परिपूर्ण केवलज्ञान (उन्मग्न-प्रकितम्‌ ) प्रकट हुआ 
हैं (किसपि-अतिशायि अनिर्वाच्यमु) कोइ अतिशय अनिवचेनीय (वस्तु वसति गुण पर्यायानितिवस्तु ) वस्ट 
जिसमे गुण ओर पर्यायो का निवास होता है उस पदार्थ को (कस्य) किसके (अन्तः_ ४ +# 
अर्थात्‌ अन्तरज्भ मे (सम्पश्यत:--अवलोकयतोमुने ) देखने वाले मुनि के (किस्मूतम्‌ | (8 


ग 
कर 


( १४८ ) 
द्योतम्‌ नित्य॑ प्रकाशमानम्‌) हमेशा प्रकाशमान (यद्यपि लब्ध्यपर्याप्तकस्थ निगोदस्थ महांनुभागज्ञांनां- 
वरणावृतस्य नित्योद्योतत्व॑ न) यद्यपि ज्ञानावरण कर्म से आवुत लब्ध्य पर्याप्कक निगोद जीव के 
नित्योद्योती--निरन्तर प्रकाशमान ज्ञान नही होता (तथापि पर्यायाख्यस्थ लब्ध्यक्षरापरनामधेयस्याक्षरा- 
नन्‍्तभागशक्‍ते. निरावरणत्वं नित्योद्योतत्व आत्मनोःस्त्येव) तथापि अक्षर के अनन्तवें भागरूप शक्तिशाली 
लब्ध्यक्षर अपर नाम वाल। पर्याय सन्नक ज्ञान निरावरण होने से नित्य ही प्रकाशमान रहता है निगोद- 
जीव के (पुनः--परभं-परा-उत्क्ृष्टा इच्द्राघतिशायित्ती मा ज्ञानादि लक्ष्मीय॑स्थ तत्‌) फिर कैसा ? उत्कृष्ट 
अर्थात्‌ इन्द्र आदि को नीचा कर देने वाली ज्ञानरूप लक्ष्मी वाला (कुतोइन्तरवलोकनम्‌ ) कैसे अन्तरवलोकन 
को (झिगिति-शीघ्रम) शीघ्न-जल्दी तत्काल (सर्वंतो5पि-सर्वरूपेणापि) सर्वस्वरूप से (रागादीना-राग- 
हेष-मोह लक्षणभावाख्रवाणा प्रत्ययानाम्‌) राग-देष-मोह स्वरूप भावास्ररूप कारणो के (विगमात-अभावात॒) 
अभाव से (किम्भत ज्ञानम्‌) कैसा ज्ञान ”? (आलोकान्तात- श्रेणिधनमात्न त्रिलोकमभिव्याप्य) श्रेणिघन 
प्रमाण तीन लोक को सब तरफ से घेर करके (सर्वभावान्‌-समस्तपदार्थान्‌) सभी पदार्थों को (प्लावयत्‌-- 
सिन्चयत्‌ परिच्छिन्ददित्यर्थ ) जानता हुआ (क.) किनसे ? (स्वरस विसरे:--स्वस्य-आत्मन:, रस:, तस्य 
विसराः सन्दोहाः ते.) आत्मा के रस के समूह से (किम्भूते) कैसे ? (स्फारस्फारे:--स्फारात्‌-विस्तोर्णातृ- 
भाकाशात्‌ स्फारे-विस्तीर्ण -ज्ञानशक्त्यर्णवे व्योमादीना विन्दु॒बदल्पत्वातृ) विस्तीर्ण आकाश से विस्तीर्ण-- 
अर्थात्‌ अनन्त आकाश से भो अधिक विस्तार वाले, क्योकि--ज्ञानशक्ति रूप समुद्र मे आकाश आदि 
सभी द्वव्यें जल की बूद के समान अल्प मालूम पडती है (पुन) फिर कंसा (अचलमृ-अक्षोभ्यम्‌) क्षोभ- 
रहित, चञऊचल नही होने वाला (अतुल-न बिद्यते तुला-मान यस्यतत्‌) तुलना-रहित--अनुपम (तुला- 
मतिक्रान्तमिति वा) अथवा तुला-तुलना-समानता को अतिक्रमण करने वाला (एकस्सिनपाश्वें-धर्मा- 
धर्माकाशकालानुभागयोगकषायाध्यवसायादीना शक्तिस्तथापि ज्ञानशक्तेरनन्तेकभाग.) एक तरफ के 
हिस्से मे धर्म, अधर्म, आकाश, काल, अनुभागयोग, कषायाध्यवसाय आदि की शक्ति है, तो भी वह 
शक्ति ज्ञान-शक्ति के अनन्त भागो में से एक भाग के बराबर है। 
भावाये - शुद्ध नयानुसारी आत्मदृष्टी महात्मा के रागादि भावों का मूलोच्छेद होने पर ऐसा 
अविकल निरावरण अचिन्त्य महात्म्य युक्त अनन्त ज्ञानरूपी अलौकिक समुद्र उद्लेलित हो उठता है, जिसके 
अन्दर तीन लोक के अनन्तानन्त पदार्थ एक बूद के समान प्रतिभासित होते हैं। उक्त प्रकार के सर्वोपरि 
ज्ञान को प्राप्त करने के इच्छुक महापुरुषो को सर्वप्रथम राग-द्वेष-मोह रूप आख्रवों का निरोध करने के 
हेतु शुद्धनय का आश्रय ग्रहण करना चाहिए, जो समस्त परपदार्थों से शून्य एकमात्र शुद्ध चेतन्य का ही 
अवबोध कराता है और जिसका अन्तिम प्रतिफल केवल ज्ञान की प्राप्ति है । 
इति श्री समयसार पद्चस्याध्यात्मतरड्विण्पपरनामधेयस्य व्याख्याया चतुर्थोडड्धूः । 
इस प्रकार श्री समयसार पद्य, जिसका दूसरा नाम अध्यात्मतरज्िणी है, की व्याख्या मे 
चौथा अद्धू समाप्त हुआ ॥ 


पञचमोइडूः: प्रारभ्यते 


अथ संवराधिकार: ॥५॥ 


स जयतु जनघनसिन्धु ज्ञानामृतचन्द्र एवं सम्पुष्यत्‌ । 
शुभचन्द्रचन्द्रिकाप्त: सुकुन्दकुन्दोज्ज्वलः श्रीमान्‌ ॥ 
अन्वयार्थ-जिनका (ज्ञानामृतचन्द्र.) ज्ञानरूपी अमृतचन्द्र (शुभचन्द्रचन्द्रिकाप्त.) शुभचन्द्र जेसी 
चाँदनी को प्राप्त होकर (एवं) ही (जनघनसिस्धुं) जन-समृहरूपी समुद्र को (सपुष्यत्‌) सपुष्ट करता है 
(स ) वे (सुकुन्दकुन्दोज्ज्वलः श्रीमान्‌) उत्तम कुन्द पुष्प के समान उज्ज्वल श्रीमान्‌ कुन्दकुन्दाचार्य (जयतु) 
जयवन्त हो । 
(अथ संबरं सुचयति) अब सवर को सूचित करते है-- 
प्रासंसारविरोधि संवर_ जयकाच्तावलिप्तास्रव- 
न्यक्काराट्प्रतिलब्ध नित्यविजयं सम्पादयत्संवरम । 
व्याच्त पररूपतों सियमित सम्यकस्वरूपेस्फुर- 
ज्ज्योतिश्चिन्मयमुज्ज्वल॑ निजरसप्रार्भारघतुज्जु म्भते ॥भ॥ 


अन्वयार्थ--(आसंसारविरोधि सबर जयेकान्तावलिप्तास्रवन्यक्कारात्‌) अनादि ससार के विरोधी 
संवर को जीतने से एकान्त रूप से अहकार युक्त आखत्रव के तिरस्कार से (प्रतिलब्ध नित्य विजयम ) नित्य 
विजय को प्राप्त किया है ऐसे (सवरभ) सवर तत्त्व को (सम्पादयत्‌) सम्पादन करता हुआ (पररूपत ) 
प्र रूप से (व्यावृत्तम्‌) पृथक्‌ू-जुदा (सम्यक्स्वरूपे) समीचीन निज रूप भे (नियमितम्‌) निश्चित अत- 
एवं (उज्ज्वलम) उज्ज्वल देदीप्यमान (निजरस प्राग्भारमु) आत्मिक रस से भरपूर (चिन्मयस्‌) चैतन्य 
स्वरूप (ज्योतिः) तेज (उज्जम्भते) उदय को प्राप्त हो रहा है । 

सं० टी ०-- (उज्जुम्भते-विलसते-प्रकाशत इत्यर्थ:) उदय को प्राप्त हो रहा है, विशेष रूप से सुशो- 
भित हो रहा है मर्थात्‌ प्रकाशमान है (किस) क्‍या (चिन्मय-ज्ञानसयस्‌) चतन्य स्वरूप अर्थात्‌ ज्ञानरूप 
(ज्योति:-तेजः) तेज (किम्भूतस्‌) कैसा (सवरम्‌-कर्मणामागन्तुकाना निरोधम्‌) आगे आने वाले कर्मों के 
निरोध को (सम्पादयत्‌-कुवंत्‌) करता हुआ (किम्भूतं-सवरम्‌) कंसे सेंवर को (प्रतीत्यादि:-प्रतिलब्धः- 
सम्प्राप्त--नित्य-निरन्तर विजयो येन तम) जिसने निरन्तर-हमेशा के लिए विजय प्राप्त की है (कुत-) 
केसे. (आसंसारेत्यादि -ससरण-ससार“-द्रव्यक्षेत्रतालभवभावरूप,, संसारसभिव्याप्प आससारं कर्म- 
विरोधयति विनाशयति इत्येव॑ शील.-आसंसारविरोधी स चासौ संवरश्च कर्मनिरोधस्तस्य जय एवेकः 


( १५० ) 


अद्वितीयः, अन्तः स्वभाव: तेनावलिप्त संयुक्त. स चासो आलज्रवश्चतस्यन्यवकार, तिरस्कारः: धिवकार 
इत्यर्थः तस्मात्‌) द्रव्यक्षेत्र कालभव और भावरूप ससार को व्याप्त करके कर्म का नाश करना ही जिसका 
स्वभाव है ऐसे सवर की विजय रूप अद्वितीय स्वभाव से गधित आख्रव के तिरस्कार, घिककार के द्वारा 
(पुत्र किम्भूतं सवरम) फिर कंसे सवर को (पररूपत' परः:-द्रव्यादि, रागादिवयाँ तस्यरूप स्वरूप तत्‌) 
आत्मा से भिन्‍न पुद्गलादि परद्रव्यों से अथवा रागादि परनिमित्तज भावों से (व्यावृत-निवृत्तम) पृथक । 

(तथोक्‍त माप्तपरीक्षायाम्‌) ऐसा ही आप्त परीक्षा मे कहा है-- 

तेषामागमिना तावद्‌ विपक्ष' सवरोसत. ॥१११॥ इति। 

अन्वयार्थ - (आगमसिनाम्‌ ) आगे आने वाले (तेषाम्‌) उन कर्म रूपी पर्वतो का (तावद) सबसे प्रथम 

(विपक्ष:) विरोधी-विनाशक (सबरः) सवर (मत.) माना गया है। 


(पुन ) फिर (नियसितम्‌-कर्मनिरोधे-नियमोजातोयस्यतम्‌) जिसके कर्मो के निरोध करने का ही 
नियम है (किम्भूतं ज्योतिः) कसी ज्योति (सम्यक्स्वरूपे-आत्मस्वरूप इत्यर्थ:) समीचीन स्वरूप मे अर्थात्‌ 
आत्मा के निज रूप मे (स्फुरत-देदीप्यमानम्‌) स्फ्रायमान-देदीप्यमान अर्थात्‌ प्रकाशमान (पूर्वोक्‍्तो 
व्यावृत्तमित्यादि विशेषणों द्वो ज्योतिषों बा) पूर्व मे कहे हुए व्यावृत्तम इत्यादि दो विशेषण ज्योतिष के 
भी हैं। (पुन') फिर (उज्ज्वलम्‌-सदावदातम्‌ ) निरन्तर देदीप्यमान-स्वच्छ-निर्मल (पुनः कीद्क्ष) फिर 
फंसा (निजरस प्राग्भारम्‌-स्वात्मानुभवरसेन प्राक्‌-प्वेभार -भरण यरयतत्‌) जो पहले से ही आत्मानुभूति 
रूपरस से भरपूर है । 

भावार्थ--ससार का मूल आख्रव तत्त्व है और उसका बाधक एकमात्र सवर तत्त्व है। “बास्रवः 
निरोध सवर ” आस्रव का निरोधी सवर है, यह तत्त्वार्थ सूत्र से सुप्रमाणित है। लेकिन प्रत्येक जीव 
अनादित आख्रव तत्त्व से उपलक्षित हैं सवर से नही । कारण कि सँवर तत्त्व एकमात्र सम्यर्दृष्टि के ही 
होता है और आत्मा अनादित अगृहीत मिथ्यात्व से युक्त होता है, इसलिये उसके संवर का सर्वथा अभाव 
ही रहता है। अत आख्रव सवर का विजेता होने से सदा ही विजय के मद से उन्मत्त रहता है। उसके 
उक्त उन्माद को सम्यग्दष्टि का सँवर तत्त्व जड से ही उखाड फेंकता है। यह सँवर शुद्ध सम्यग्दृष्टि के 
शद्ध नय के आश्रय से ही उत्पन्न होता है, जिसके परम साहाय्य से आत्मदृष्टि जीव अन्ततोगत्वा परमो 
त्कृष्ट आत्मिक ज्ञान ज्योति से प्रकाशमान हो उठता है, जिसमे लोकतन्नय के समस्त चराचर पदाथ जल 

एक बूद के समान चमकते रहते हैं । यह ज्ञान अनन्त ज्ञेयो से भी अनन्तगुणीत निर्बाध है, परनिरपेक्ष है 


और है परपदार्थों के परिणमनो से सवथा शून्य ॥१॥ 
(अथ ज्ञान राग यौः स्वरूप वेभिद्यते) अब ज्ञान और राग मे स्वरूप से भेद का प्रतिपादन करते 
हर च ५ + 
चेद्रप्प॑ जड़रूपतां च दधतोः कृत्वा विभागं द्वयो 
रन्तर्दास्णदारुणेत परितो ज्ञानस्प रागस्य च। 


( १५१ ) 


भेदज्ञानमुदेति निर्मेलमिद॑ मोदध्चमण्यासिता: 
शुद्धशानधनौधर्मेकमधुता सन्‍तो हितीय च्युताः ॥२॥ 


अन्वयार्थ:--(चेद्॒प्यम्‌) चेतततात्मक स्वरूप को (च) और (जडरूपताम्‌ ) जडतात्मक स्वरूप को 
(दघ्घतो:) धारने करने वाले (हयो. ज्ञावस्थ रागस्य च)दोनो ज्ञान और राग के (विभागम्‌) विभाग मे अर्थात्‌ 
दोनो मे स्वरूपकृत भेद को (क्ृत्वा) करके (अन्तःदारुणदारुणेन) अन्तरज्भ मे भेद को उत्पन्त करने वाले 
ज्ञान के द्वारा (परितः) सव तरफ से (इृदम॒) यह (निर्मलम्‌) निर्मेल कर्म कालिमा से रहित (भेद- 
ज्ञानम) स्वपर भेदज्ञान (उदेति) उदय को प्राप्त कर रहा है अतएवं (अधुना) अब (सन्त.) है सन्त 
पुरुषो (युगम्‌) तुम सब (द्वितीयच्युताः) पर पदार्थ पुद्गलादि परद्रग्य से रहित (एकम्‌) एक अद्वितीय 
(शुद्धत्नान घनोघम्‌ ) शुद्ध ज्ञानघन समूह मे (अध्यासिता:) स्थित (मोदध्वम्‌) आनन्दित होओ । 


सं० टी ०--(उदेति-उदयं-गच्छति-चकास्तीत्यथं ) उदय को प्राप्त होता अर्थात्‌ देदीप्यमान रहत। 
है (किम) कौन (भेदविज्ञानम्‌-कुकचबरद्द्विधाकारक-ज्ञानम्‌ ) करोत के समान जीव और पुद्गल को पृथक- 
पृथक वताने वाला ज्ञान (कस्य) किसके (श्ञानस्य-रागस्य च, ज्ञानरागयो' परस्परमत्यन्तविलक्षणत्वादि- 
पघिन्तत्वम्‌ु) जान और रागके (भेद को जानने वाले) ज्ञान के और राग के परस्पर--आपसमे-एक दूसरे मे 
लक्षणक्ृत भेद होने से अत्यन्त भिन्‍तता है (किम्भूतम्‌) कसा (निरमेल--सिथ्यात्वादि कर्मकालुध्यराहित्यात्‌) 
निर्मल अर्थात्‌ मिथ्यादर्शन आदि कर्म की कलुषता-गन्दलापन से रहित होने से अति पवित्र (किम्ृतस्य) 
कसे ज्ञान के (चेद्रप्य-चिदेव-ज्ञानसेव रूप॑ यस्य स तस्य भावश्चेद्रप्यं चेतनत्वसित्यर्थ:) ज्ञान ही जिसका 
स्वरूप है अर्थात्‌ चेतन्य रूप की (दधत.-धारयत ) धारण करने वाले (च-पुन ) और (रागस्य) राग के 
(किम्भूतस्य) कैसे राग के (जड़रूपता-अचेतनताम्‌ ) जडता-अचेतनता को (दधत ) धारण करने वाले 
(किक्ृत्वा) क्या करके (हयो - जीवक्रोघयों ) जीव और क्रोध इन दोनो के (अविभायम्‌-अभेदम्‌) अवि- 
भाग-अभेद को (अक्ृत्वा-अविधाय) नही करके (भेद छृत्वेत्यर्थ ) अर्थात्‌ भेद करके (केन) किससे ? (अन्त 
रित्यादि.-दारयति कर्मे-शत्तूनिति दारुण ज्ञान, अन्त अभ्यन्तरे, दारुण-द्विधाकारक तच्च तद्दारुणं च तेन 
फारणभूतेन) जो कर्म शनुओ का विदारण करे--वह दारुण अर्थात्‌ ज्ञान अन्तरज्ध में दारुण-भेंद कारक 
होने से (सन्त ?-अहोसत्पुरुषा ?) हें सज्जनो (सोदध्बं-यूयप्रमोदकुरुध्वम्‌) तुम आनन्द करो (अधना- 
हृदानों-सेदज्ञानोदयेसति ) इस समय अर्थात्‌ भेंद-ज्ञान के (समुदय के समय) होने पर ( किम्भूता सन्त ) 
कंसे होते हुए (इद-एक-अद्वितीयं भेदश्ञाव) इस अद्वितीय असाधारण भेद-ज्ञान को (अध्याश्रित्या आस्ढा 
प्राप्ता' सन्‍्त इत्यर्य ) आरूढ--अआर्थात्‌ प्राप्त होते हुए (पुन फिम्सता ) फिर कैमे (द्वितीयच्य॒ता. - ज्ञान- 
रागयोमध्ये द्वितोयेन रागेण च्युता रहिता ) ज्ञान और राग इन दोनो में से द्वितीय राग से र्धह्नि होते 
हुए (किम्भूतमिदम_) यह कैसा (शुद्धेत्यादि --शुद्धनिर्मल तच्च तज्ज्ञान वोधश्च तस्य घन निरन्तर अस्य 
ओघध सम्‌ हू यद तत्‌) जिसमे निर्मल ज्ञान की निरन्तरता का समृह विद्यमान है | 


( १५२ ) 


भावार्थ -चेतन आत्मा के सभी गुण चेतन होते हैं। तथा अचेतन पदार्थ के समस्त गुण अचेतन ही 
होते हैं। यह सर्वविदित नियमित सिद्धान्त है। अत आत्मा का ज्ञान गुण चैतन्यमय है। तथा राग पुदगल 
जन्य होने से, पुदूगल के अचेतन होने से, अचेतन रूप है। परन्तु अज्ञानी मिथ्यादृष्टि अज्ञान के बल से 
इन दोनो को एक रूप ही जानता है, क्योकि अनादिकाल से जड को ही अपना स्वरूप मानता चला आ 
रहा है। जड से भिन्‍त चेतन आत्मा का अपना स्वतन्त्र अस्तित्व है, इस प्रकार का भेदपरक ज्ञान आज 
तक इस अज्ञानी को नही हुआ है । अब आत्मा में भेदज्ञान का उदय हुआ है। अतएव यह भेदज्ञानी आत्मा 
के ज्ञान को चेतन रूप तथा पुदूगल निमित्तज राग को अचेतन रूप मानकर एवं जानकर रागादि से सर्वथा 
भिन्‍न शुद्ध ज्ञानस्वरूप आत्मा का अनुभव करता हुआ रागादि भावासत्रव के विरोधी सवर तत्त्व को 
प्राप्त हुआ है, जिसके प्रभाव से अविनाशी अनन्त शक्तिशाली, समस्त लोकालोक प्रकाशी, निराव रणी-- 
केवलज्ञान को प्राप्त करने का अधिकारी हुआ है ॥२॥ 

(अथ शुद्धात्मोपलम्भात्‌ सवरं विवृुणोति) अब शुद्ध आत्मा की उपलब्धि से सवर का विस्तार से 

वर्णन करते हैं -- 

यदि कथमपि धारावाहिना बोधनेन, श्ुवपुपलभमानः शुद्ध मात्मानमास्ते । 

तदयप्ुदयदात्माराममात्मानसात्मा, परपरिणतिरोधाच्छुद्ध मेवाभ्युपेति ॥३॥ 


अन्वयार्थ --(यंदि) यदि (अयम्‌) यह (आत्मा) आत्मा (कथमपि) किसी भी प्रकार से अर्थात्‌ 
महान्‌ कष्ट सह करके भी (धारावाहिना) धारावाही (बोधनेन) ज्ञान से (क्षुबम) निश्चित रूप से 
(शुद्धम) शुद्ध-द्रव्यकर्म, भावकर्म और नोकम से रहित (आत्मानम्‌) आत्मा को (उपलभमानः) 
अनुभव किया करें (तद्‌) तो (पर-परिणतिरोधात्‌ ) पर-पुदूगलादि पर-द्रव्यो मे ममत्त्व रूप परिणति के 
अभाव से (उदयदात्मारामम्‌) उदय को प्राप्त हो रही है, रमणीयता जिसमे ऐसे (शुद्धम्‌) शुद्ध-अतिशय 
पवित्र (आत्मानम्‌ ) आत्मा को (एवं) ही (अभ्युपृत्ति) प्राप्त करता है । 
सं० टीका--(यदि-यदा) जब (अयं-प्रसिद्धः) यह प्रसिद्ध (आत्मा-चिद्रप.) चेतन्य स्वरूप आत्मा 
(आस्ते-अवतिष्ठते) अवस्थित होता है (किम्भूत.) कैसा (झ्रुवं-निश्चित) निश्चय से (कथमपि-महताकष्ठेन) 
किसी प्रकार से भी अर्थात्‌ महान कष्ट से (शुद्धम्‌-द्रव्यभाव नोकर्म कलड्ूविकलम्‌) शुद्ध अर्थात्‌ द्रव्यकर्म 
भावकर्म तथा नोकम से रहित (आत्मान-स्व-स्वरूपम्‌) अपने स्वरूप को (डपलभयानः-आसादयन्‌) प्राप्त 
करता हुआ (स्वध्यानविषयीक्ुर्वाण इत्यथे.) अर्थात्‌ अपने ध्यान का विषय करता हुआ (केन 7) किससे 
(बोधनेन-बोध्यते-ज्ञायते-अनेनेति बोधन ज्ञान तेन) जिसके द्वारा वस्तु-स्वरूप जाना जाय वह बोध अर्थात्‌ 
ज्ञान उससे (किम्भूतेन) कैसे (धारावाहिता-अनवच्छिन्तरूपत्वेन-स्वधुनीधारेव बहतीत्येव शीलस्तेन, 
स्वगंगज्भा की धाराके समान निरन्तर रूप से वहन स्वरूप ज्ञान से (तत्‌ृ-तदा) तब (आत्मान-चिहद्रपम-धुद्ध- 
सेव निष्कलड्ूमेव) शुद्ध, निष्कलड्धू, आत्मा को ही (अभ्युपेति-प्राप्नोति) श्राप्त करता है (कुतः) किससे 


( १५३ ) 


(पर-परिणतिरोधात्‌-परेषु-अचेतनादि पदार्थेषु परिणतिः समत्वादि लक्षण परिणामः तस्य विरोधः तस्मात्‌ ) 
अचेतन आदि पदार्थों मे ममेद बुद्धि रूप परिणाम का निरोध - अभाव होने से (किम्भूत॑-तम्‌) कैसे आत्म- 
स्वरूप को (उद्देत्यादिः--आत्मनः आराम-रसणीय-ज्ञानस्वरूपवर् वा उदयत्‌-उदयं गच्छत्‌- आत्मारामं- 
यत्नासौ तम्‌) जिसमे आत्मा का सौन्दर्य अथवा ज्ञानहप वन उदय को प्राप्त हो रहा है (इत्येवं सेंवर 
प्रकार:) इस प्रकार यह सेंवर तत्त्व का स्वरूप निर्देश है। 


पावार्थ-शुद्धनय आत्मा को द्रव्यकर्म, भावकर्म एवं नोकर्म से शून्य मात्र चेतन्‍्य का अखण्ड पिण्ड- 
देखता और जानता है। उक्त नय के विषयभूत आत्मा का धारावाहिक ज्ञान से जब मनन किया जाता है, 
तब ज्ञानी को तद्गप आत्मा की उपलब्धि होती है। उस उपलब्ध आत्मा में वस्तुत पर-पदार्थों के प्रति जरा 
भी ममत्त्व परिणाम नही होता है। जो आख्रव के अभावस्वरूप सँवर का सस्थापक है। इस प्रकार आत्म- 
दृष्टि का धारावाही आत्मस्वरूप मे निरन्तर-बेरकावट-उपयुक्त-ज्ञान जैसे आत्मा की शुद्धोपलब्धि मे 
कारण है वैसे ही वह रागादि के निरोधक संँवर-तत्त्व के समुपलम्भ मे भी कारण है। इससे यह फलित 
हुआ कि आत्मा का शुद्धस्वरूप आत्मस्वरूपौपलब्धि के समान सँवर के स्वरूप की प्राप्ति मे भी परिपूर्ण 
सहायक-कारण होता है ॥॥३॥। 

(अथ कम मोक्ष कक्षी करोति) अब कर्मों के मोक्ष का वर्णन करते है-- 


मनिजमहिम रतानां भेदविज्ञावशक्त्या भवति नियतमेषां शुद्धतत्वोपलम्भः 
ग्रचलितमखिलाग्यद्रव्यदूरेस्थितानां भवति सति च तास्मिन्नक्षयः कर्ममोक्ष: ॥४॥॥ 


अन्वयार्थे--(भेदविज्ञानशक्त्या ) स्वपर भेदविज्ञान के बल से (निजमहिमरतानाम्‌ ) अपनी आत्मा 
की महिमा में अनु रक्त (एषाम्‌) इत आत्मदृष्टि महापुरुषो को (शुद्धतत््वोपलम्भः) शुद्ध-निर्मेल आत्मा के 
स्वरूप की उपलब्धि (नियतम्‌) निश्चित रूप से (भवति) होती है (तस्मिन) उस शुद्ध आत्मोपलब्धि के 
(सति) रहते हुए (अचलितम्‌ ) निर्चल रूप से (अखिलान्यब्रव्यदूरे) समस्त पदार्थों से दूर (स्थितानाम्‌) 
स्थित रहने वाले पुरुषो के (अक्षयः) अविनाशी (कर्मंसोक्ष') कर्मो का मोक्ष (भवतति) होता है । 

स० टीका -- ( नियतम्‌-निश्चितम्‌ ) नियम-निशचय-से (शुद्धेत्यादि:-शुद्धतत्त्वं-परमात्मतत्त्वं, तस्योप- 
लम्भ:-प्राप्ति:) उत्कृष्ट-अतिशय पवित्र आत्मतत्त्व की उपलब्धि (भवति-जायते) होती है (केषाम्‌) किन 
को (येषा निजमहिमरतानाम्‌-निज -स्वात्मा तस्थ सहिमसा-शाहात्म्यं-दर्शनज्ञानादिलक्षणम्‌-तत्नरकताना- 
आसकतानाम्‌) ज्ञान दर्शन आदि लक्षणस्वरूप अपनी-आत्मा मे आसक्त-स्थिर-रहने वालो को (अचलस- 
निश्चलम्‌-यथा सवति तथा) निशचल रूप से जसे बने वेसे (रिथतानामृ-प्रविष्ठानाम्‌ ) स्थित-प्रविष्ट (बच) 
कहाँ (अखिलेत्यादि.--अखिलानि समस्ताति, तानि च तानि अन्यद्रप्याणि च आत्मव्यतिरिक्तधर्मा दिपञच- 
द्रव्याणि तेभ्यः दूरात्‌ दविष्ठे) आत्मद्रव्य से भिन्‍न धर्मादि पञच द्वव्यो से दूर (कया-) किससे (भेदेत्यादि.- 
भ्रेदकारक विज्ञानस्यथ शक्ति सामथ्यें तया) पर पदार्थो से भेद को उत्पन्न करने वाले विज्ञान की सामथ्ये 


( १५४ ) 


से (चेति भिन्‍नप्रक्रमे) च॑ं शब्द क्रम की भिन्‍नता मे प्रयुक्त हुआ है (सति-विद्यमाने) विद्यमान होने पर 
(तस्मिन्‌-शुद्धतत्त्वोपलम्भे ) उस शुद्ध आत्मतत्त्व के प्राप्त होने पर (अक्षय -क्षयातीतः: अनः्तकालस्थायी- 
त्यथ:) क्षय से रहित वर्थात्‌ अनन्तकाल पर्यनत रहने वाला (कर्म मोक्ष कर्मणा-प्रकृतिस्थिति, आदिरूपतया 
विश्लेषण सीक्ष ) प्रकृति स्थिति आदि रूप से कर्मों का आत्मा से सर्वथा पृथक हो जाना रूप मोक्ष (भ्वति- 
जायते) होता है । 

भावार्थे--भेदविज्ञान के बल से जो आत्मा के अचिन्त्य माहात्म्य को जान कर उसमे स्थिर रहते 
हैं उन्हे शुद्ध आत्मा की परिपूर्णरूप से प्राप्ति होती ही है। उसके प्राप्त होते ही आत्मा समस्त परद्वव्यों से 
सर्वेथा और सवंदा पृथक हो अक्षय मोक्ष पद का स्वामी होता है ॥४॥ 


(अथ संवर विव॒णोति) अब सवर का विवरण करते हैं-- 
सम्पच्चते संचर एष साक्षाच्छुद्धात्मतत्वस्थ किलोपलम्भात्‌ । 
स॒भेदविज्ञानत एवं तस्मात्तद्भेदविज्ञावमतीव भाव्यम्‌ ॥५॥ 


अन्वयार्थ-- (शुद्धात्मतत्त्वस्य) शुद्ध आत्मतत्त्व की (उपलब्भात्‌ ) प्राप्ति से (किल) आगम के अनु- 
सार (साक्षात्‌) प्रत्यक्ष रूप से (एष) यह (संवरः) सवर तत्त्व (सम्पद्यते) सम्पन्न होता है (सः) 
वह शुद्धात्मोपलम्भ-निर्मेल आत्मा के स्वरूप की प्राप्ति (भेदविज्ञानतः) भेद विज्ञान से (एव) ही 
(सम्पद्यते) सम्पन्न होती है (तेस्मात्‌) इसलिए (भेदविज्ञानम्‌) भेद विज्ञान (अतीव) अतिशंय रूप से 
(भाव्यम्‌) भावनीय-चिन्तनीय-मननीय है। े 

सं० टीका - (तस्मात्‌-आत्मकमेंणोभेंदविज्ञानातू) आत्मा और कर्मों मे स्वरूप से भेद है ऐसा 
विशिष्ट ज्ञान होने से (भाल्नवभाव हेतुनामध्यवसानानां-मिथ्यात्वादीनामभाव., तदभावे च॑ रागद्वेषमोह- 
रूपास्नरवभावस्याभावः, तदभाषे चर कर्माभावः तदभावे च नोकर्माभाचः तदभावे च ससाराभाव इति कार- 
णात ) सर्वप्रथम आखत्रवभाव के कारणीभूत मिथ्यात्वादि अध्यवसान भावों का अभाव होता है और उनका 
अभाव होने पर द्रव्यकर्मों का अभाव होता है, और उनका अभाव होने पर ससार का अभाव होता है 
इस कारण से (तत्‌-प्रसिद्धम्‌ू-आत्मकर्मणोभेंदविज्ञानम्‌) वह प्रसिद्ध आत्मा और कर्मों की भिन्‍नता-जुदाई 
का ज्ञान (अतीवभाव्यम्‌-अत्यन्तम्भावनीयम्‌) अतिशय भावनीय भावना करने योग्य-है । (तत्‌ कुतः) वह 
कंसे (यत ) जिस कारण से (स आत्मोपलम्भः) वह आत्मा की प्राप्ति (भेदविज्ञानत एवं नान्यतः ) भेद 
विज्ञान से ही होती है अन्य से नही (किलेत्यागमे श्रूयते) किल--ऐसा आगम मे सुनते हैं ( शुद्धात्मतत्तवस्य- 
अमलपरसात्मस्वरूपस्य ) निर्मेल परमात्मा के स्वरूप की (उपलब्भातृ-प्राप्ते:) उपलम्भ-प्राप्ति से (एफ- 
प्रसिद्ध ) यह प्रसिद्ध (साक्षातृ-प्रत्यक्षम्‌) साक्षात्‌-प्रत्यक्ष (संबर --आगन्तुक कर्म निरोधः) आने वाले कर्मो 
का निरोध-अभाव (सम्पद्यते-जायते) होता है - 

भावार्थ--सवर तत्त्व की प्राप्ति मे कारण, शुद्धात्म तत्त्व की प्राप्ति है और शुद्धात्म तत्त्व की 


( १५५ ) 


प्राप्ति में कारण स्वपर भेद विज्ञान है अत' सर्वप्रथम भेद विज्ञान की भावना करनी चाहिए। सब का 
मूल कारण भेद विज्ञान ही है यह इसका तात्पर्यर्थ है। मूलत यही वाञ्छनीय है ॥५॥ 
(अथ भेदविज्ञानमाज्ञापयति) अब भेद विज्ञान को प्राप्त करने की आज्ञा करते है-- 


भावयेदभेदविज्ञानसिदसच्छिन्तनधारया । 
तावद्यावत्पराच्च्युत्वा ज्ञान ज्ञाने प्रतिष्ठते ॥६॥ 

अन्वयार्थ--(इृदस ) इस (भेदविज्ञानम्‌) भेद विज्ञान को (अच्छित्नधारया) अच्छिन्नधा रा-बेरुका- 
वटरूप से (तावत्‌) तब तक (भावयेत्‌) भावना चाहिए (यावत्‌) जब तक (ज्ञानम्‌) ज्ञान-आत्मज्ञान 
(परात) पर-पुदूगलादि परद्रव्यो से एव परभावो से (च्युत्वा) च्यूत-पुथक्‌ू-होकर (ज्ञाने) ज्ञान मे-आत्म- 
ज्ञान मे (प्रतिष्ठते) स्थित हो जाये । 

सं० टी०--(यावत्पयंन्त) जब तक (ज्ञानं-परमात्मबोध ) परमात्मा का परिज्ञान (प्ञाने-स्वस्वरूप- 
प्रतिभासके बोध) अपनी आत्मा के खास स्वरूप के प्रकाशक ज्ञान मे [(प्रतिष्ठत्ते-स्थितिकरोति) स्थिरता 
को कर ले (स्वस्वरूपे-स्वस्वरूपावस्थाने, इत्यथं:) अपने स्वरूप मे अर्थात्‌ अपने खांस स्वरूप मे अवस्थित 
होने पर (कि कृत्वा ?) क्‍या करके (च्युत्वा-त्यक्त्वा) त्याग कर (कान) किनको (परानू-अचेतनादिपर- 
पदार्थान्‌) जडस्वरूप पुदूगलादि आत्मेतर पदार्थों को (तावत्काल पर्यन्तम्‌ू) तब तक (इृद-भेदविज्ञानसू-- 
आत्मकमेणोभेंदका रक भावनाज्ञानम्‌) आत्मा और कम के भेद को करने वाले भावनात्मक ज्ञान को 
(अच्छिन्नधारया-अनवच्छिन्नरूपेण) अनवच्छित्त-निरन्तर-बेरकावट-रूप से (भावयेत्‌-ध्यायेत) भावना 
करे--ध्यान करे (लब्धे स्वरूपे स्वरूप प्राप्ति निमित्तकस्य भेदज्ञानस्थानुपयोगात्‌) भर्थात्‌ आत्मा के शुद्ध- 
स्वरूप के प्राप्त होने पर आत्मस्वरूप की उपलब्धि मे निमित्तभूत भेदज्ञान का फिर कोई खास उपयोग 
नही होता (निष्पन्नेपटे तत्साधनस्य तुरोवेमाकुविन्दादेरनृुपयोगित्वात्‌) पट-वस्त्र-के निर्मित होने पर 
उसके साधनीभ्रृत तुरी, वेम, कुविन्द-जुलाहे आदि के पुन उसी वस्त्र के निर्माण मे उपयोगी न होने के 
समान । 

भावार्थ -भेदज्ञान की भावना तब तक करते रहना चाहिए जब तक कि आत्मस्वरूप +ी प्राप्ति 
न हो जाय । आत्मा के सच्चे स्वरूप के प्राप्त होने पर फिर भेद ज्ञान का कोई उपयोग नही होता है । 
जैसे वस्त्र के निर्माण मे तुरी, वेम, जुलाहा आदि तभी तक उपयोग मे आते हैं जब तक कि वस्त्र निष्पन्न 


नही हो जाता। वस्त्र के निष्पन्न होने के बाद उनका फिर उस वस्त्र के विषय में कोई उपयोग नही होता 
है | वेसे ही यहाँ भेदज्ञान के विषय मे लगा लेना चाहिए। 


(भेदज्ञानाज्ञानयो. सिद्धि प्रति हेतुकत्वाहेतुकत्वे निर्णयति) अब सिद्ध अवस्था की प्राप्ति मे भेदज्ञान 
की हेतुता तथा उसकी अप्राप्ति मे अहेतुता का निर्णय करते हैं-- 
भेदविज्ञाचतः सिद्धा: सिद्धा ये किल केचन । 
तस्यवाभावतो बद्धा बद्धा ये किल फेचन ॥७॥। 


( १५६ ) 
अन्वयार्थं-- (किल) आगम के अनुसार-निश्चय से (ये) जो (केचन) कोई (सिद्धाः) सिद्ध-मुक्त 
कर्मवन्धन से रहित-हुए हैं (ते) वे (भेदविज्ञानत ) भेद विज्ञान से (सिद्धा:) सिद्ध हुए हैं और (किल) 
आगम के अनुसार-निरचय से (ये) जो (केचन) कोई (बद्धाः) कर्मों से बंधे हैं (ते) वे (तस्थ) उस भेद- 
विज्ञान के (अभावत') अभाव से (एव) ही (बद्धा ) बधे है । 
सं० टी ०--(किलेत्यागमोक्ते-निश्चये ) किल - यह अव्यय आगमोक्‍त अर्थ में एव निश्चय अर्थ मे-- 
आया है अर्थात्‌ आगम के कहे अनुसार - निश्चय से (ये केचन पुरुर्षासहाः) जो कोई पुरुष सिंह (सिद्धा.- 
सिद्धि स्वात्मोपलब्धिलक्षणां प्राप्ताः उपलक्षणात्‌ सिद्धचन्ति-सेत्स्थन्ते) स्वात्मोपलब्धिरूप सिद्धि को प्राप्त 
हुए हैं उपलक्षण से सिद्ध होने वाले हैं और जो सिद्ध होगे (ते सर्वे भेदविज्ञानतः आत्मक्ंणोभेंदज्ञानातू-- 
नान्यतस्तपश्चरणादे सिद्धपद प्राप्ता प्राप्नुवन्ति प्रापयिष्यन्ति,) वे सब आत्मा और कमे के भेदज्ञान से सिद्ध- 
पद को प्राप्त हुए हैं, प्राप्त हो रहे हैं और प्राप्त होगे इसके बिना अन्य तपश्चरण आदि से नही (किलेति- 
निश्चितम्‌) यह निश्चित है (ये केचन संसारिण पुरुषाः) जो कोई ससारी पुरुष (बद्धा:-कर्मबन्धनबद्धाः) 
कर्मो के बन्धन से बंधे हुए हैं (त एवं अस्य भेदविज्ञानस्य) वे ही इस भेद विज्ञान के (अभ्ावतः) अभाव 
से (बद्धा:-बन्धन प्राप्ता:) वन्धन को प्राप्त है (नात्न विचारणा) इस विषय में अन्य कोई विचार नही है। 
भावार्थ-प्रत्येक आत्मा अनादित संसारी है। कर्मबन्धन से बद्ध है। इसका एक मात्र कारण 
अज्ञान है अर्थात्‌ आत्मा और कर्म मे एकत्व बुद्धि है। दोनो स्वभाव से भिन्‍न हैं ऐसा अज्ञान के कारण 
प्रतिभासित नही होता । यही अज्ञान ससार बन्ध का मूल हेतु है। इससे विपरीत जीव और कर्म की 
पृथकता का ज्ञान ही मुक्ति का कारण है क्योकि आज तक जितने भी सिद्ध-कर्मवन्धन से मुक्त हुए हैं, वे 
सभी इसी भेद विज्ञान के बल से ही हुए हैं | और जो हो रहे हैं एव भविष्य मे होगे वे सभी इस ही भेद- 
विज्ञान के बल से होगे इसके बिना अन्य तपश्चरणादि से नही। तात्पयं यही है कि आत्मा और कर्म एव 
कर्मफल वी जुदाई का स्वरूपत ज्ञान न होना ही भेद विज्ञान का अभाव है। जो ससार बच्चन का 
समर्थ कारण है। अत इसे ही प्राप्त करने का सतत उद्योग करते रहना प्रत्येक मुमुक्षु का परम लक्ष्य 
होना चाहिए । 
(अथ ज्ञाने ज्ञानव्यवस्थाकारण कलयति) अब ज्ञान में ज्ञानरूप से स्थित रहने के कारण को 
दिखाते है-- 
भेवज्ञानोच्छलनकलनाच्छुद्धतत्त्वो पलम्भा- 
द्रागग्रामप्रलयकरणात्कमंराां संवरेण । 
विश्रवत्तोष परमसमलालोकमम्लानमेक- 
ज्ञानं ज्ञाने नियतमुदितं शाइवतोद्योतमेतत्‌ ॥८॥। 


अन्वयार्थ--(सेदज्ञानोच्छलनकलनात्‌) भेदज्ञान-आत्मा और पुदुगलादि परद्रव्यो की पृथकता 


( १५७ ) 


जुदाई के ज्ञान की प्रकटता के अभ्यास से (शुद्धतत्त्वोपलम्भात्‌) निर्मेल आत्मतत्त्व की उपलब्धि हुई उस 
से (रागग्रामप्रलयकरणात्‌ ) राग के समृह के विनाश होने से (कर्मणाम्‌ ) कर्मों का (संवरेण) सवर-निरोध- 
हुआ जिससे (परसमस्‌) परम-सर्वोपरि (तोषम ) सनन्‍्तोष को (विश्वत्‌) घारण करता हुआ (अमलालोकम्‌ ) 
निर्मल प्रकाशयुक्त (अम्लानम्‌) म्लानता रहित-तेजोमय (शाश्वतोद्योतम्‌) निरन्तर उद्योतमय (उदितम्‌) 
उदय को प्राप्त हुआ (एतत्‌) यह (एकस्‌) अद्वितीय असहाय अक्षय (झानस्‌) ज्ञान अर्थात्‌ केवलज्ञान 
(झाने) ज्ञान मे (नियतम्‌) निश्चित हुआ अर्थात्‌ प्रतिष्ठित हुआ । 
सं० टी०--(नियत-निश्चित) नियत-निरश्चित (एतत्-ज्ञानम्‌-परमात्मज्ञानम) यह परमात्म-ज्ञान 
(झाने-स्वरूपप्रतिभासे) निज स्वरूप के प्रकाश मे (उदित-उदय-प्राप्तम्‌) उदय को प्राप्त हुआ है 
(किम्पूतम्‌) कैसा होता हुआ (तोषसू-परमानन्दम्‌) उत्क्ृष्ट-सर्वोपरि आत्मिक आनन्द को (विश्वत्‌- 
धारयत्‌ ) धारण करता हुआ (पुन -किम्भूतम) फिर कसा (परम-परा-उत्क्ृष्टा-मा-सर्ववस्तु परिच्छेदिका 
ज्ञानशक्तिरूपा लक्ष्मीविद्यते यस्य तत्‌) समस्त वस्तुसम्‌ह को जानने वाली ज्ञानरूप शक्तिरूप लक्ष्मी से 
युक्त (कुत ) किससे (भेदेत्यादिः-भेदज्ञानस्थ उच्छलनं प्राकट्य॑-प्रकाशनमित्यथे. तस्य कलन-अभ्यसन 
तस्मात्‌) भेद ज्ञान की प्रकटता के अभ्यास से (पुत -अमलालोकम्‌--अमलः-निर्मेल:-आलो कः जगत्प्रकाशक- 
प्रकाशो यस्य तत्‌) जिसका निर्मल प्रकाश सारे जगत को प्रकाशित करने वाला है (कुतः) किससे ( शुद्धे- 
त्यादि -शुद्धतत्त्वस्य-परसात्मन., उपलस्भ--प्राप्तिः तस्मात्‌ ) शुद्धतत्त्व अर्थात्‌ परमात्मस्वरूप-की प्राप्ति से 
(अम्लानं-कश्मलताच्युतर) कर्मो को मलिनता से रहित (कुत ) किससे (रागेत्यादि:-रागस्य-रतेः ग्राम: 
समृहः तस्य प्रलघकरण-विनाशकरण-तस्मात्‌ ) राग के समूह का विन्ताश करने से (पुन.) फिर कैसा ज्ञान 
(एकं-कर्मादिव्यतिरिक्तत्वेनाद्वितीयम्‌) कर्म आदि से सर्वथा भिन्‍न होने के कारण एक-अद्वितीय (केन) 


किससे (कर्मणा सवरेण-आगन्तुक करे निरोधेन) आते वाले कर्मो के निरोध से (अत एव-शाश्वतोद्योत॑- 
नित्यप्रकाशम्‌) इसलिए ही नित्यप्रकाशयुकत होता है । 


भावार्थ - भेदज्ञान के प्रभाव से-ऐसा परमात्मज्ञान उदित हुआ है। जो परमात्मानन्द से युक्त 
है। भेदशञान से परिभावित है। शुद्ध आत्मस्वरूप की परिप्राप्ति से अति विशुद्ध है। समस्त लोकालोक 
का प्रकाशक है। रागादि की कलुषता से शून्य है। अतएवं परम सवर रूप है। आशय यह है कि सम्य- 
क्त्व के काल मे ज्ञानावरण कर्म के क्षयोपशम से जो ज्ञान जागरुकता को प्राप्त करता है । उसी से स्वरूप 
तथा पररूप की यथार्थता अवगत होती है। बस इसी का नाम भेदविज्ञान है। यही भेदविज्ञान जब तक 
रागादि से सहकृत रहता है, तब तक क्षयोपशम रूप मे ही वर्तमान रहता है। रागादि का समूलोच्छेद 
होते ही वही भेदज्ञान परिपूर्णता को प्राप्त कर, मात्र ज्ञानरूप मे ही अनन्तकाल स्थिर रहता है। यही 
ज्ञान का ज्ञानरूप मे प्रतिष्ठित होना कहा जाता है। 

(इति श्री समयसारपचस्याध्यात्सतरंगिष्पपरनामधेयस्य व्याख्याया पञचसोड5ड्ू: ।) 


इस प्रकार से श्री समयसार पद्म की, जिसका अपरनाम अध्यात्म-तरगिणी है--की व्याख्या मे 
- यह पाचवा अड्ू, समाप्त हुआ । 


षष्ठो5डूढ: प्रारम्यते 


अथ निर्जराधिकार 


संचर निकरविचारोअमृतचन्द्रो मानुभुवनद्यवः । 
श्री कुन्वकुन्दशाली शुभचन्द्रकरः प्रद्ास्तेद्ध:(?) ॥ 

(अथ निर्जेरानिरूपणमुज्जुम्भते) अब निर्जंरा का निरूपण प्रारम्भ करते हैं-- 
रागाद्यालवरोधतो निजधुरां धत्वा परः संवरः 
फर्मागामि समस्तसेव भरतो दूरान्निरुन्धन्‌ स्थित: । 
प्राग्वद्धं तु तदेव दरधुमधुना व्याजुम्भते निज्जेरा 
ज्ञाचज्योतिरपावृतं न हि बतो रागादिमिसूच्छिति ॥१॥ 


अन्वयार्थ- (रागाद्यास्रव॒रोधत ) राग-द्वेषादि भावास्रव के रोध से (निजधुरा) अपने भार को 
(घ॒त्बा) धारण करके (आगामसि) भविष्य मे आने वाले (समस्तम) सब (एवं) ही (कर्म) कर्म को 
(भरतः) अतिशय रूप से (दूरात्‌) दूर से (निरुन्धन्‌) निरोध करता हुआ (पर ) श्रेष्ठ (संवरः) सवर 
तत्त्व (स्थित.) स्थित है। (तु) और (अधुना) इस समय (प्राग्वद्धम्‌) पूर्व समय में बँघे हुए (तदेव) उस 
ही कर्म समूह को (वदग्धुम) जलाने के लिए अर्थात्‌ आत्मा से पृथक्‌ करने के लिए (निर्जरा) निजरा तत्त्व 
(व्याजम्भते) उद्यत हो रहा है (यत ) जिससे (अपावृतम) सवर और निर्जरा से आवरण रहित 
होती हुई (ज्ञानज्योतिः) ज्ञान ज्योति (हि) निश्चय से (रागादिभिः) राग द्वेष आदि से (न) नही (मृच्छेति) 
मूछित होती है । 

सं० टीका - (सवर.-संवरनामतत्त्वमु) सवर नामक तत्त्व (स्थितः-व्यवस्थित') विशेषरूप से मौजूद 
है (कि कृत्वा) क्या करके (धुत्वा-उद्धृत्य) अपने ऊपर धारण करके ( निजधुराम्‌-स्वयोग्यधुयंम) अपने 
योग्य भार को (किस्भूतः) कैसा (पर.-उत्क्ृष्ट. कर्मागसनिरोधकत्वात्‌) आने वाले कर्मों का निरीधक होने 
से उत्कृष्ट (किकुर्वन्‌) क्या करता हुआ (इ्रातू-आरात्‌) दूर से (निरुन्धनू) निरोध करता हुआ (भरत: 
अतिशयेन) अतिशय रूप से (किस्‌) क्या (समस्तमेव-निखिलसेव) सभी (आगामि-आगन्तुकसम्‌) आगन्तुक 
(कर्म-ज्ञानावरणादि प्रकृतिम्‌) ज्ञानावरण आदि प्रकृतिरूप कर्म को (कुत-) किससे (रागेत्यादिः-रागाद्याः- 
रागह्रेषमोहाः ते च ते आख्रवा , तु-पुर्भिन्तप्रत्रमे, प्रत्यया तेषा रोधः निरोध. तस्मात्‌) राग-द्वेष मोह रूप 
भावास््रव के कारणो के निरोध से यहां तु शब्द पुनर-फिर रूप भिन्‍्नक्रम मे प्रयुक्त हुआ हैं अर्थात्‌ भावा- 
स्रव के निरोध से (अधुना-सवरानन्तरम्‌) सवर तत्त्व के पश्चात्‌ (निर्जरा-निर्जयते पुर्वनिबद्ध यया सा 


( १५९ ) 
भाव निर्जरा, पुवंनिबद्ध कमंणा निर्जरणं निर्जरा इति द्रव्य निर्जेरा सुचिता) जिन भावो से पूर्व मे बध्चे हुए 
कर्म निर्जीर्ण हो वह भाव निर्जरा तथा पूर्व निबद्ध कर्मों का आत्मा से निर्जर जाना अर्थात्‌ दूर हो जाना 
यह द्रव्य निजेरा है ऐसा निज्जेरातत्त्व सूचित हुआ है (विजम्भते-विलसति) विलास को प्राप्त हो रहा है । 
(कि कर्तम) क्या करने के लिए (दः्धुम्‌-भस्मीकतुंस) जलाने-भस्म करने के लिए (विनाशयितु- 
मित्यथें:) अर्थात्‌ विनाश करने के लिए (किम्‌) किसे (प्राग्वद्ध-पुर्वमा्नवात्यनिबद्धम्‌) पूर्व मे रागादि 
भावास्रवादि से बधे हुए कर्म (तदेव-द्रव्भभावकर्मव सम्यरदृष्टयादि एकादशनिर्जेरया कर्मणो निर्जायेंसाण- 
त्वात्‌) वे ही अर्थात्‌-द्रव्य और भाव कर्म सम्वर्दृष्टि आदि ग्यारह नि्जेरा स्थानों से निर्जीर्ण किये 
जाते हैं । 
(तथाचोकक्‍तं गोम्मटसारे) ऐसा ही योम्मटसार में कहा गया है-- 

सम्मत्तप्पत्तीये सावय विरदे श्रणंत कम्संसे । 

दंसरामोहक्खवंगे कषाय उवसामगे य उचसंते ॥॥ 

खबगे य खीणमोहे जिशेसु दव्वा श्रसंवगुणिदकमा । 

तब्बिवरीया काला संखेज्ज गुणक्कमा होंति ॥२९॥ (पति जीवकाण्डे) 


अन्वयाथ - (सम्मत्तुप्पत्तीये) सम्यकत्व की उत्पत्ति मे, (आवक विरदे) श्रावक मे, विरत मे, 
(अणंत कम्मसे) अनन्त कर्माश मे, (दसण मोहक्खबगे) दशनमोह क्षपक मे, (कषाय उवसामगे) कषाय 
उपशम के (च) और (उबसते) उपशान्त कषाय मे (खबगे) कषायो का क्षपण करने मे (च) और (खीण- 
मोहे) क्षीणमोह मे (जिणेसु) जिनेन्द्रो मे (दव्वा) द्वव्यों की-द्रव्यकर्म (असंखगुणिदकमा) क्रम से 
असख्यात गुणित निर्जीर्ण होते हैं। (काला) काल (तव्विवरीया) उससे विपरीत (सर्खेज्जगुणक्कमा) 
सख्यात गुणित क्रम वाने (होंति) होते हैं । 

भावार्थ--सादि तथा अनादि दोनो प्रकार के मिथ्यादृष्टि जीव जब करणलब्धि को प्राप्त करके 
उसके अधःकरण परिणामो को भी बिताकर अपूर्वकरण परिणामो को प्राप्त करते है। तब से गुणश्रेणि 
निरजरा शुरू हो जाती है। इस सातिशय भिथ्यादृष्टि जीव के जो कर्मो की निर्जरा होती है वह पूर्व की 
अपेक्षा असख्यात गुणी अधिक होती है । श्रावक अवस्था में जो कर्म की निर्जरा होती है वह सातिशय 
मिथ्यादृष्टि की निर्जरा से असख्यात भुणी अधिक होती है। यही क्रम विरत आदि आगे के स्थानों मे 
उत्तरोत्तर असख्यात गुणी अधिक निजरा का लगा लेना चाहिए। यह क्रम द्रव्य की अपेक्षा से जानना 
चाहिए, काल की अपेक्षा से नही । काल की अपेक्षा से तो उक्त क्रम उत्तरोत्तर सख्यात ग्रुणा हीन है ऐसा 
समझना चाहिए। बर्थात्‌ सातिशय मिथ्यादृष्टि की निजरा मे जितना काल लगता है श्रावक की निर्जरा 
मे उसकी अपेक्षा उससे सरख्यात गुणा काल कम लगता है। यही कालक्रम आगे स्थानों में लगा लेना 
चाहिए। ऐसा जीवकाण्ड मे कहा है--(यतः निर्जरादिभि, कमंविनाश करणात्‌ ) जिस कारण से निजेरा 
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आदि के द्वारा कर्मो का विनाश किया जाता है तिस कारण से (हि-इति) हि-यह अव्यय (स्फुटं) स्फूट अर्थ 
में प्रयुक्त हुआ है अर्थात्‌ यह स्फूट-स्पष्ट है कि जीव (न मच्छ॑ति-न भोहूं प्राप्नोति) मृच्छा-मोह-को नही 
प्राप्त होता है। (कः) किनसे (रागादिभिः-रागद्वेष सोहैः) राग-ह्ेष मोह से (किम्‌) क्या (ज्ञानज्योत्ि.- 
बोधतेजः ) ज्ञान की ज्योति-बोध का तेज (क्षिम्भूतमु) कैसा (अपावृतम्‌-निर्जेरा सवरेनिरावरणम्‌) सवर 
और निजरा के कारण आवरण रहित अर्थात्‌ सव॒र से तो नवीन कर्मों का आना रुक गया और निजरा 
से पूर्व सब्चचित कर्मों का आत्मा से जुदा होना शुरू हो गया । अतएव ज्ञानात्मक अलोकिक आत्मिक तेज 
अब कर्मो के आवरण से रहित हो गया है। 

भावार्थ-- सवृत आत्मा जब कर्मों से निजेरित होता है तब आगामी कर्मों का अभाव तथा पूर्व 
सब्न्चित कर्मो के निर्जी्ण होने से आत्मा का ज्ञानप्रकाश पूर्णरूप से निरावरण हो जाने के कारण सदा ही 
प्रदोप्त रहता है जो भेदज्ञान की पराकाष्ठा को प्राप्त होने से अविनाशी और अनन्त है। और है निश्चय 
की दृष्टि से स्वप्रकाशक तथा व्यवस्था की दृष्टि से परप्रकाशक । 

(अथ ज्ञान सामर्थ्य समुत्थापयति) अब ज्ञान की सामर्थ्य का समर्थन करते हैं-- 


तज्ज्ञानस्येव सामथ्यं विरागस्येव वा किल । 
यत्को5पि कमंभमिः कर्म भुझजानो5पि न बध्यते ॥२॥ 


अन्वयार्थ-- (किल) निश्चय से (तत्‌) वह (ज्ञानस्थ) ज्ञान की (एव) ही (वा) अथवा (विरागस्य) 
विराग की (अपि) ही (सामथ्यंम्‌) सामथ्यं-शक्ति (अस्ति) है (यत्‌) जो (क) कोई (कर्म) कम 
(धुञ्जानः) भोगता हुआ (अपि) भी (कर्ममिः) कर्मों से (न) नही (बध्यते) बधता है । 
सं० टीका- (कलेत्यागसौक्तोी) किल यह अव्यय आग्रमोक्ति अर्थ में आया है अत आगम के 
कथनानुसार (यत्को5पि ज्ञानी, न बध्यते-बन्धनं न प्राप्नोति) जो कोई भी ज्ञानी स्वपर स्वरूप का जाता 
बन्धन को नही प्राप्त करता है (फैः-) किनसे (कर्मिः) कर्मों से (किम्धूतरोषपि) कैसा होता हुआ भी 
(भुझजनो5पि-वेदयमानो5पि) भोगता हुआ भी अर्थात्‌ वेदन करता हुआ भी (किम) किसको (कर्म-पूर्वो 
पात्तं कर्म-सुखदु खरूपेण उदीर्ण वेदयन्नपि) सुख दु.ख रूप से उदीर्णा को प्राप्त हुए पूर्वोषाजित पुण्य-पाप 
रूप कम को वेदन करते हुए भी (तत्सामर्थ्य-समर्थता) वह सामथ्ये-समर्थता बलवत्ता (कस्य) किसकी 
(ज्ञानस्यैव) ज्ञान की ही (वा-अथवा) अथवा (विरागस्थैब) विराग की ही है (यथा विष भुञ्जनो5पि 
विषवैद्यो न याति मरणं तथा कर्मोदीर्यंमाणमपि भुझ्जानो न बध्यते ज्ञानो) जैसे विष को भक्षण करते हुए 
भी विष वैद्य मरण को नही प्राप्त होता है वैसे ही उदीर्ण को प्राप्त हुए कर्म को भोगते हुए भी ज्ञात 
कर्मों से बन्ध को नहीं प्राप्त करता है । 
भावार्थ--ज्ञानी स्वपर विवेकी-सम्यग्दृष्टि पुण्य और पाप कर्म के अच्छे-सुखदायी तथा बुरे है 4 
दायी-- फल को भोगते हुए भी ज्ञान एव वैराग्य की प्रबल शक्ति के कारण बन्ध को नही अआरप्त होता है। 
अर्थात्‌ नवीन कर्मो का बन्ध नही करता है। जैसे विष-वैद्य विष का भक्षण क रते हुए भी मृत्यु को ब्रात 
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नही होता है। कारण कि वह विषमारक औषध का पृर्णरूपेण ज्ञाता ही नही भ्रत्युत्‌ उसका प्रयोवता 
होता है । वैसे ही ज्ञानी विरागी पुरुष कर्मों के फल का अनुभोक्‍ता होते हुए भी ज्ञान याने आत्मन्नान एव 
वैराग्यपने पर मे अपनेपने का अभाव के प्रयोग से नवीन कर्मों को नही बधने देता है अतएवं अबचन्धक 


ही हे। 


(अथ ज्ञानिनो विषयसेवकत्वे5प्यसेवकत्वं सुचयति) अब ज्ञानी विषयों का सेवन करते हुए भी 
उनको सेवन नही करता है यह सूचित करते हैं-- 
नाइनुते विषयसेवने४पि यत्‌ स्व॑ फल विषयसेवनस्य ना । 
ज्ञानवैभवविरागताबलातुसेवकोईपि._ तदसावसेवकः ४३४ 
अन्वयार्थ--(यत्‌) जिस कारण से (ना) पुरुष-सम्यक्त्वी महात्मा (विषय सेवने) विषयो का सेवन 
करने पर (अपि) भी (विषयसेवनस्थ) विषयो के सेवन का (स्वस्‌) निजी-कर्म बन्धरूप (फलम्‌) फल को 
(ज्ञानवेभवविरागबलात्‌) ज्ञान के ऐश्वर्य तथा वैराग्य बल से (न) वही (अश्नुतते) प्राप्त करता है (तत्‌) 
तिस कारण से (सेवकः) विषयो का सेवक (सनन्‍्नपि) होते हुए भी (असो) यह ज्ञानी महापुरुष (असेवकः) 
विषयो का सेवक नही है। 
सं० दीका--(तत्‌-तस्माद्धेतो ) तिस कारण से (असो-ज्ञानो) यह ज्ञानी-स्वपर विवेकी सम्यकत्वी 
जीव (सेवको5पि विषयं सेवयन्नपि) विषय सेवन करते हुए भी (असेवक:-विषयसेवकों न भवेत्‌ कश्चित्‌ 
फेनचित्‌ प्रकारेण व्याप्रियमाणो5षपि तत्स्वासित्वाभावादप्राकरणिवत्‌) विषय का सेवक नही होता 
किसी प्रकार से विषयो मे प्रवृत्ति करते हुए भी विषयो में स्वामीपन के न होने से अप्रकारणिक की तरह 
असेवक ही रहता है। (यत्‌-यस्माद्धेतो ) जिस कारण से (नाश्नुते-न-भुज्जते) नही भोगते हैं (कि) किसको 
(स्व-स्वकीय-फलं-कर्मबन्धरूपं ) अपने कर्मबन्ध रूप को (कः) कौन (ना-आत्मा) आत्मा सम्यर्दृष्टि जीव 
(कस्य) किसके (विषय सेवनस्य-सुखदुःखाद्रनुभवस्य) सुख-दु खादि के अनुभवरूप-विषय सेवने के फल को 
(क्व-सत्ति) किसके रहते हुए (विषयसेवने5षि) विषय सेवन के होते हुए भी (कुत ) किससे (ज्ञानेत्यादिः- 
सानस्य-वभव-सासथ््य तेन-उपलक्षितं विरागताया बल शक्तिस्तस्मात्‌) ज्ञान की सामथ्यं से युक्त वैराग्य 
की शक्ति से युक्त । 
भावार्थ--ज्ञान और वेराग्य से ओतप्रोत आत्मदृष्टि जीव चारित्रमोह के उदयानुसार पण्चेन्द्रियो 
के अनुकूल इष्ट-प्रिय तथा प्रतिकूल अनिष्ट-अप्रिय विषयो मे प्रवृत्ति होती है लेकिन अन्तरज्भत उनसे 
उदासीन ही रहता है। भपने आत्मबल की कमी की वजह से राग की तीक्ता मे प्रवृति करनी पडती है। 
अतएव उन्हे सदा हेय ही समझता है उपादेय नहीं। उसकी दशा तो उस चोर के समान होती है जो 
अज्ञान अवस्था मे गलती करी थी अब उसकी वजह-कारण से जेल मे रहते हुए जेलर की आज्ञा के अनु- 
सार नही करने योग्य कार्यों को भी अनिच्छा पूर्वक करना पडता है अन्तरद्भत तो उन्हे करने योग्य नही 
मानता । यहा से किसी भी तरह से छूटना चाहता है। अत शान्ति के साथ सजा को भोगने मे हो मेरी 


( १६२ ) 
भलाई है ऐसा दृढ निश्चय करके सजा को भोगते हुए भी नही भोगता है। क्योकि सजा को भोगने मे 
ओर चोरी में उसके जरा भी राग नही है। यही बात सम्यग्दृष्टि के विषय मे भी समझ लेनी 
चाहिए। 
(अथ सम्यरदृष्टे. शक्ति. सयुज्यते) अब सम्यरदृष्टि के शक्ति की सयोजना का वर्णन करते हैं - 


सस्परदृष्टेभवति नियतं ज्ञान वराग्य शक्ति: 

सस्‍्वं वस्तुत्वं कलयितुमर्य स्वांन्यरूपाप्ति मुक्त्या । 

यस्माउज्ञात्वा व्यतिकरमिदं तत्वतः स्व॑ं परञूच 

स्वस्मिन्नास्ते विर्मति परात्सवंतोरागयोगातु ॥४॥ 

अन्वयार्थे -- (सम्यग्दुष्टें:) सम्य्ग्दुष्टि-आत्मदुष्टि-के (ज्ञानवेराग्य शवित ) स्वपर भेदविज्ञान और 
वैराग्य-परपदार्थों से पूर्ण उदासीनता रूप शक्ति (नियतम्‌) नियम से (भवति) होती है (यस्मात्‌) जिस 
कारण से (अयम्‌) यह सम्यग्दृष्टि (स्वम) अपने (वस्तुत्वम) वस्तुत्व- आत्मगतधम-अपने खास स्वरूप 
को (कलयितुम्‌) अनुभव करने के लिए (स्वान्यरूपाप्तिमुक्त्या) स्वरूपप्राप्ति--अपने आत्मा के स्वरूप की 
प्राप्ति तथा अन्यरूप मुक्ति-पर-पुद्गला दि द्रव्यो से मुक्ति के द्वारा (तत्त्वत.) यथार्थ रूप से (इदम) यह 
(स्वम्‌) आत्मा (च) और (इदम्‌) यह (परम्‌) पुद्गलादिद्र्य (अस्ति) है (इति) ऐसे (व्यतिकरम्‌) भेद 
को-दोनो की स्वरूपकृत भिन्‍नता को (ज्ञात्वा) जान करके (स्वस्मिनू) अपने आत्म स्वरूप मे (आस्ते) 
स्थिर होता है और (परात्‌) पर-आत्मा से भिन्‍न (स्वतः) सभी (राग-योगात्‌) राग के योग से-रागादि 
परपरिणति के सम्बन्ध से (विरमति) विरक्‍्त होता है। 
सं० टीका -(नियतं-निश्चितम) नियम-निश्चय से (ज्ञानवराग्यशवित -ज्ञानवराग्ययों सामथ्यंम) 

ज्ञान और वराग्य का बल (भवत्ति-अस्ति) होता है (कस्प) किसके (सम्परदुष्टे-स्वतत्त्वभ्द्धायकस्य) 
आद्तत्त्व के श्रद्धानी के (कि कतुम्‌) क्या करने के लिए (स्व-आत्मानम्‌) अपने (वस्तुत्व-वस्तुस्वरूपम) 
वस्तु स्वरूप को (कलयितु-अनुभवितुम्‌-ध्यातुसित्यर्थ.) अनुभव में लाने के लिए अर्थात्‌ ध्यान के लिए 
(तत्कुत.) वह कैसे या कहाँ से (यस्माद्धेतो') जिस कारण से (अय-सस्यर्दृष्टि') यह सम्यरदृष्टि (स्वस्मिन्‌- 
आत्मनि) अपने मे-अर्थात्‌ आत्मस्वरूप मे (भास्ते-अवतिष्ठते) स्थिर होता है (विरमते च विरक्ति 
भजति) और विरक्ति को धारण करता है (कुत.) किससे (सर्वतः-समस्तातृ) समस्त (परातृ-आत्मनः 


प्रस्वरूपात्‌) आत्मा से भिन्‍न स्वरूप से (रागयोगात्‌-रागद्वेषमोह सयोगात्‌) राग-हेष मोह के सयोग से 
(कया-) किससे (स्वेत्यादि.-स्व.-आत्मा, अन्य -परद्रव्यादि.-तयो* रूपे स्वरूपे तयोर्यथाक्रम, आप्ति“प्राप्ति:- 


मुक्ति मोचनं-स्वरूपप्राप्ति.-परस्वरूपमुक्तिरित्यर्थ' तथा) आत्मस्वरूप की प्राप्ति और परस्वरूप की 
म॒क्ति से (कि कृत्वा) क्‍या करके (ज्ञात्वा-अववुध्य) जान करके (तत्त्वत परमार्थत.) परमार्थरूप 
से (कि-) किसे (इृदम्‌-स्वं-आत्मीय-स्वात्मलक्षणम) इस अपनी आत्मा के स्वरूप को (च-पुनः) और 


( १६३ ) 
(परम्‌-परद्रव्यम) परद्रव्य-पुद्गलादि-को (व्यतिकरमृ-अन्योधन्यस्य भिन्‍तम्‌) जो एक दूसरे से सर्वेथा 
भिनन हैं। 
भावार्थ--सम्यग्दृष्टि के दो शक्तियाँ पुगपत्‌ प्रकट होती है। पहली ज्ञान शक्ति और दूसरी वेराग्य 
शक्ति । ज्ञानशक्ति का कार्य अपने और पर के स्वरूप को निद्चित करना है। वेराग्य शक्ति का काम 
पर से आत्मा को प्ृथक्‌ करना है। यहाँ पर से तात्पय मात्र पुदूगलादि परद्वव्यो से ही नही है किन्तु पर 
पुद्गलादि के निमित्त से आत्मा में उत्पन्न होने वाले समस्त राग-द्वेष मोहादि रूप परभावो से भी है। 
क्योकि ये परभाव आत्मा मे होते हुए भी आत्मा के स्वभाव भाव नही है प्रत्युत पर निमित्तज होने से 
नष्ट हो जाते है। अत पर है -विभाव हैं। स्वभाव नही है। अगर ये स्वभाव होते तो शुद्ध परमात्मा 
में अवश्य ही होते, किन्तु उनमे नहीं होते है। अत' पर भाव हैं ऐसा जानकर ही उन्हे यहाँ छोडने के हेतु 
जोर दिया गया है जो यथाथ ही है। 
(अथ रागिणः सम्यक्त्व राहित्यमुच्यते) अब रागी के सम्यग्दर्शन नही होता है यह कहते है-- 
सम्यर्हष्टिः स्वमयमहं जातुबन्धो न से स्था- 
दित्युत्तानोत्पुलकवदना रागिणोष्प्याचरन्तु । 
आलम्बन्तोां संमितिपरतां ते यतो$इद्यापि पापा:- 
श्रात्माइनात्मावग मविरहात्सन्ति सम्यकत्वरिक्ता; ॥४॥ 
अन्वयार्थ-- (अयस्‌) यह (अहम) मैं (स्वयम्‌) स्वय (सम्यर्दृष्टिः) सम्यर्दृष्टि (अस्मि) हूँ (से) 
मेरे (जातु) कदाचित्‌-कभी (बन्ध ) कर्मो का बन्ध (न) नही (स्यथात्‌) हो सकता है (इति) इस प्रकार से 
(उत्तानोत्पुलकबदनाः) ऊपर को उठाये हुए और हषित मुख वाले (रागिणः) पर में आत्मत्व का राग 
रखने वाले मिथ्यादृष्टि जीव (अपि) भी (आचरन्तु) महात्रतादि का आचरण-परिपालन करो (समिति- 
परताम्‌) ईर्या आदि पञ्च समितियों की तत्परता का (आलम्बन्ताम) आलम्बन करो (तथापि) तो भी 
(ते) वे (यत्') जिस कारण से (आत्माध्नात्मावगसविरहात्‌ ) आत्मा-चेतन तथा अनात्मा-अचेतन-पुद्गलादि 
के स्वरूप का ज्ञान न होने से (सम्यवत्वरिकता ) सम्यग्दशन से शून्य (अद्यापि) अभो भी (पापा ) पापी 
मिथ्यादृष्टि ही (सन्ति) हैं। 
स० टी०--( रागिणो5पि पुरुषा न केवल तत्त्वविदः, इत्यपि शब्दार्थ.) केवल तत्त्वज्ञ-आात्मन्न-ही 
नही किन्तु रागी पुरुष भी (आचरन्तु-पञचमहात्नतशास्त्राध्ययनादो प्रवर्तत्ताम) पाच महाब्रत और शास्त्र 
अध्ययन आदि से प्रवृत्ति करें (पुनः समितिपरताम्‌-समितय.-ईर्याभाषेणादयः समितिस्वभावा., तत्न- 
प्रता तत्परता उत्क्ृष्ठता वा) ओर ईर्या, भाषा, एघणा आदि समिति के स्वभाव मे तलल्‍लोनता अथवा 
उत्क्ृष्टता को- (आलस्बन्ता-आलम्बनं कुर्वताम्‌) आलम्बन करे (किस्भूतास्ते) कैसे होते हुए वे (इति- 
उक्तप्रकारेण ) पुवे मे कहे अनुसार (उत्तानोत्पुलकवदना:--उत्तानं-ऊर्ध्वावलो किल्व सहाहकारत्वात्‌, उत 
ऊर्ध्वा, पुलका: रोमाजञ्चा, यस्य तत्‌, उत्तानं-उत्पुलक॑ बदन वक्‍्त्न येषान्ते इति) महान महकार के कारण 


( १६४ ) 


ऊपर को ओर देखने वाले हित मुख से उपलक्षित (किम्‌) कैसे (स्वयं-स्वतएब) स्वयमेब-अपने आप ही 
(अयमू-पत्यक्षो5हम्‌ सम्यग्दृष्टि: तत्त्वदर्शी) यह-साक्षात्‌-मैं तत्त्वदर्शी-सम्यर्दृष्टि (से-मस) मेरे (जातु- 
कदाचित्‌ ) कभी (बन्धः-कर्सणा बन्ध ) कर्मो का बन्ध (न स्थात्‌ू-न सवेत्‌) नहीं होता-नही हो सकता 
(इत्यहकाररूपं वावयस्‌, इति ये दधति ते) इस प्रकार के अभिमान रूप वाक्य को जो-धारण करते- 
वोलतै-हैं वे (अद्यापि-इदानीमपि न तु पूर्वमित्यपि शब्दार्थ') आज भी अर्थात्‌ पूर्व मे ही नही किन्तु अभी भी 
(सस्यक्त्वरिक्‍ता: तत्त्वश्रद्धानमुक्ता ) तत्त्वश्रद्धात से रहित (सन्ति-वतंन्‍्ते) है (कुत ) किस से (आत्मे- 
त्यादिः-आत्मा च अनात्मा च आत्मानात्मानों स्वपरद्रव्ये तयोः अवग्रम -परिज्ञानं तस्य चिरह.-अभाव 
तस्मात्‌) आत्मा-चेतन और अनात्मा अचेतन-जड रूप-दो द्रव्यो के समीचीन ज्ञान के न-होने से (सम्य- 
कत्वरिकतत्वं कुत.) सम्यग्दशन से रहित कंसे (यत कारणातृ) जिस कारण से (ते-पापा -पापकर्मयुक्‍ता - 
अहड्डारादि अशुभकमंमयत्वात्‌ ) अहड्भार आदि अशुभ कर्ममय होने के कारण वे पापी हैं । 
भावाथे--सिद्धान्त मे मिथ्यात्व को सबसे बडा पाप कहा गया है। क्योकि मिथ्यात्व के रहते 
कितना भी क्रियारूप आचरण, ब्रतादि क्यो न किया जावे परन्तु पहला ही गुणस्थान रहता है और चारो 
चोकडी का बन्ध होता रहता है। अत अध्यात्म में ब्रतादि का पालन करते हुए भी उसे पापो कहा है। 
पहले अशुभ भाव और अशुभ क्रियाओं मे अहमपना अपनापना, एकत्वपना मानता था अब शुभभाव और 
क्रिया मे वेसा ही अपनापना एकत्वपना मानकर इनका कर्त्ता बन रहा है। हर हालत मे कत्तपिने का 
अहकार तो बना ही रहा । अपने स्वभाव मे तो अपनापना आया नही । अपने स्वभाव मे एकत्वपना आता 
तब तो शुभभाव शुभक्निया तो रहती परन्तु अहम्‌पना-एकत्वपना कर्त्तापना विकारी भावो मे नही रहता। 
तब यह भाव ही पैदा नही हो सकता कि मैं मुनि हूँ, ब्रतो का पालन करने वाला हूँ--मेरे कर्मो का 
बध नही हो सकता । ज्ञानी तो पर्याय मे अपने को तुच्छ समझता है कारण उसको पर्याय की हीनता 
दिखाई दे रही है और उसको अपनी कमी मानता है। आवचार्यों ने बताया है कि राग-द्वेष की उत्पत्ति 
का कारण मिथ्यात्व है जब तक मिथ्यात्व रहेगा तब तक अभिप्राय मे अनन्त जीव पुद्गलादि के प्रति 
इष्ट अनिष्ट बुद्धि बनी ही रहेगी । अज्ञानी वस्तु को इष्ट अनिष्ट मानता है अर्थात्‌ इष्टपना वस्तु से आ 
रहा है और अनिष्टपना भी वस्तु से आ रहा है । जबकि ज्ञानी जानता है कि वस्तु मे इष्ट अनिष्टपना नही 
है। यह तो मेरे भीतर से आने वाला राग भाव है वही बध का कारण है जो वस्तु को इष्ट अनिष्ट दिखा 
रहा है इसलिए वह राग नष्ट हो जावे तो वस्तु जेसी है वैसी दिखने लग जावे -न इष्ट न अनिष्ट । अत 
उसका पुरुषार्थ अपने राग के अभाव करने का है जबकि अज्ञानी को परवस्तु को ठीक करने का है जो 
सम्भव नही है। अत जब तक राग रहता है तब तक सम्यक्दृष्टि तो अपनी निंदागर्हा ही करता रहता 
है। वह जानता है कि राग का अभाव तो शुद्धोपयोग रूप चारित्र से होगा। अत स्वच्छन्द प्रवृत्ति 


नही होती । 
(अथ रागिणो प्रान्ति बीभास्यते) अब रागी की श्रान्ति को प्रकट करते है-- 


( १६५ ] 


भासंसारात्प्रतिषदस मी रागिशो नित्यमत्ताः 

सुप्ता यस्मिन्ननपदमपद तहिबुध्यध्वसन्धाः । 

एततेतः पदसिदर्सिदयं यत्र चेतन्यधातुः 

शुद्ध: शुद्ध: स्वस्समरतः स्थायिभावत्वमेति ॥६॥। 

अन्वयार्थं-- (हे अन्धा ) है अन्ध-मअज्ञानी-पुरुषो (असी) ये (राग्रिण.) रागी जन (आसंसारातृ्‌) 
जब से ससार मे है तब से अर्थात्‌ अनादिकाल से (प्रतिपदम्‌) प्रत्येक पर्याय रूप-पद में (नित्यमत्ता ) 
निरन्तर उन्मत्त होते हुए (यस्सिन) जिस पुदुगलादि परद्रव्यों मे (सुप्ताः) अज्ञान के कारण सो 
रहे है अर्थात्‌ अपने और पर के भेद को नही जान रहे हैं (यूयम) तुम लोग (तत्‌) उसे (अपदस्‌- 
अपदम्‌) अपद-अपद अस्थान-अस्थान (विवुध्यध्चस्‌) जानो समझो अर्थात्‌ वह आत्मा के रहने योग्य स्थान 
वही है ऐसा जानो । (इतः) उस अपद से इधर (एत-एत) आवो-आवो (पदस्‌) तुम्हारा पद (इृदस- 
इृदम्‌) यह है-यह है (यत्र) यहाँ (शुद्धःशुद्ध ) शुद्ध-शुद्ध अर्थात्‌ द्रव्य से शुद्ध और पर्याय से शुद्ध (चैतन्य- 
धातु.) चेतन्यात्मक द्रव्य (स्वरसभरत ) अपने आत्मिक रस के समूह से (स्थायिभावत्वम्‌) स्थायीभाव- 
स्थिरता को (एति) प्राप्त होता है । 
स० टीका--(भो अन्धाः ? ) हे अन्ध पुरुषो (हे रागिणः) हे रागी प्राणियो (झ्ञान दृष्टिपराइमुख- 

त्वात्‌) ज्ञान दृष्टि से विमुख होने के कारण (विबुध्यध्वमू-यूयं जानीध्वम) तुम लोग जानो (अमी-रागिण:- 
परद्रव्येषुरागों रतिविद्यते येषां ते) परपदार्थों मे राग रखने वाले ये रागी जीव (यस्मिन्‌-चिद्रपे-परद्रव्ये 
वा) चेतन्य स्वरूप आत्मा में अथवा आत्मा से भिन्‍न पुद्गलादि परद्रव्य मे (सुप्ता:-निद्रायमाणा , तत्स्व- 
रुपानभिज्षत्वान्निद्रात्व स्थिताः वा) निद्रायुक्त अथवा उक्त दोनो प्रकार की द्रव्यों के यथार्थ स्वरूप से 
अपरिचित होने के कारण सुसुप्त दशा मे स्थित है (तत्‌ अपदम्‌-चिद्रेपे शयनसयुक्तस्‌) चैतन्य स्वरूप आत्मा 
मे बेखबर होना अयोग्य है यही अपद है (परद्रव्ये स्थितिः स्थानम्‌) आत्मा से भिल्‍्न पुदूगलादि मे स्थित्ति 
करना (किस्भृूतम्‌) कैसा है (अपदस्‌-न विद्यते पद-रक्षणं स्थान-लक्षण बा-यतः-यत्र यस्य वा तदपदम ) 
जिसमे आत्मा का न तो रक्षण है, न स्थान है और न स्वरूप परिचायक कोई चिह्न ही है ऐसा अपद है 
वह (किम्भूतास्ते) वे प्राणी कैसे हैं? (आसंसारात्‌-पउ्चप्रकार संसारमभिव्याप्य) द्रव्य, क्षेत्र, काल, भव 
ओर भावरूप पाच प्रकार के ससार को व्याप्त करके (प्रतिपदम्‌ पद पद प्रतोति प्रतिपदम एकेन्द्रियद्वीनिद्रि 
यादिस्थाने परद्रव्यलक्षणेपदे वा) एकेन्द्रिय, द्वीन्द्रिय आदि स्थान मे अथवा परद्रव्यरूप स्थान मे (नित्य- 
सत्ताः--नित्य-दृप्ता-हषँ गताः था स्वस्वरूपानभिज्ञत्वात्‌) हमेशा उन्मत्त अथवा निज आत्मा के स्वरूप 
का परिज्ञान न होने से हर्ष को प्राप्त है (इत -परस्थानात्‌) परपद से (एत-एत पुत्र पुनरागच्छत यूयम॒) तुम 
लोग बार-वार इधर आओ (इद शुद्धचिद्रप लक्षणस्‌) शुद्ध चेतन्यमय आत्मा का लक्षण (इदसेव नान्‍्यतत्‌ 
इति निर्धरिणार्थ बीप्सा) यही है दूसरा नही ऐसा निश्चय करने के लिए वीप्साद्विस्वित्त का प्रयोग हुआ 
हे (पद-स्थानम्‌ ज्ञानिना स्थितियोग्यत्वात्‌) क्योंकि यही स्थान ज्ञानियो की स्थिति-स्थिरता के योग्य है 


( १६६ ) 
(अथवा-इदसिदं एकपद॑ अस्य चिद्रपस्य इदं इृदसिदं पं, इत आगच्छत,) अथवा इस चैतन्यमय आत्मा का 
यही एक-पद स्थान है इधर आओ (यत्र-पदे चतन्यधातुः, चेतनालक्षणोधातु') जिस पद मे चेतनास्वरूप 
धातु-द्रव्य (स्थायिभावत्वम-स्थेयेंम्‌) स्थिरता को (एति-प्राप्नोति) प्राप्त करता है (कुत ) किससे (स्व- 
रसभरतः, स्वानुभवातिशयात्‌ ) अपने अनुभव के अतिशय से (किस्म्नत.) कैसा चेतन्यात्मा (शुद्धः-निर्मल ) 
निर्मेल-द्रव्यकर्म भावकर्म और नोकमं से शून्य होने के कारण शुद्ध मलरहित (प्रुनः किम्भूत.) फिर कंसा 
(शुद्ध -परद्रव्यादतीव निर्मेल:) पर पदार्थों से अत्यन्त निर्मल (प्रथम शुद्धपदेन इतरद्रव्येभ्य: शुद्धत्वमावे- 
दितम्‌) पहले शुद्ध पद से परद्वव्यों से भिन्‍नता रूप शुद्धता दिखाई और (द्वितीयशुद्पदेन-स्वससारिद्रव्या- 
चछद्धत्वं चावेदितम्‌) दूसरे शुद्धपद से अपनी आत्मा को पञ्चप्रकार ससार के कारणीभूत पुदुगल-कार्माण 
वर्गणारूप अचेतन मूर्तिक पुदूगल द्रव्य से रहितता रूप शुद्धता बताई है। 
भावार्थ -सस्कृत टीकाकार ने अपद, इदम्‌, और शुद्ध इन तीन पदो का दो दो बार प्रयोग कर यह 
सिद्ध कर दिखाया है कि आत्मा के स्वरूप को न जानना-अथवा-आत्मा से भिन्‍न शरीरादि मे आत्मत्व की 
कल्पना करके उसी मे स्थिर होना ज्ञानी के लिए अपद--अयोग्य स्थान है । 
दूसरा--इंदम्‌ पद का दो बार प्रयोग करके यह निर्धारण किया है कि जो आत्मा पूर्ण स्थिरता 
को प्राप्त कर चुका है वही आत्मा का खास स्वरूप है उसी मे स्थिर होना हो आत्मा का मुख्य स्थान है । 
तीसरा-शुद्ध पद का दो बार प्रयोग किया गया है -प्रथम शुद्ध पद सें आत्मा से भिन्न सभी 
चेतन तथा अचेतन द्र॒व्यो से भिन्‍नता रूप शुद्धता बतलाई गई है। दूसरे शुद्धपद से अशुद्ध अवस्था के 
कारणी भ्रृत द्रव्यकम, भावकर्म तथा नोकमे से शून्यता रूप शुद्धता प्रकट की गई है ऐसी शुद्ध अवस्थापत्न 
आत्मा की ओर ही अग्रसर होने के हेतु यहाँ प्रेरणा की गई है। 
अज्ञानी तो परद्रव्य को सुख-दु ख का कारण मानता है अथवा पुण्य-पाप को सुख-दु ख का कारण 
मानता है इसलिए उन्ही परपदार्थों मे मतवाला हो रहा है । जबकि ज्ञानी समझता है कि सुख तो कषाय 
के अभाव से होता है और दु ख कषाय से । कषाय का अभाव आत्मस्वभाव का अवलस्बन लेने से होता 
है । अत आत्मस्वभाव को ही अपने ठहरने का स्थान समझता है और स्थिरता को बढाने की चेष्टा 
करता है । 
(अथ तत्पदास्वादनं स्वदते) अब उक्त पद की आस्वादनीयता का समर्थन करते हैं-- 
एकसेव हि तत्स्वाद्य विपदामपदम्पदस्‌ । 
अपदान्येव भासन्ते पदान्यन्यानि यत्पुरः ७७७ 
अन्वयार्थ--(हिं) निश्चय से (एकम्‌) एक-अद्वितीय (तत्‌) वह (एव) ही (पदम्‌ ) पद-स्थान 
(आस्वाद्यम्‌) आस्वादन करने योग्य-अनुभव मे लाने योग्य-है (यत्‌) जो (विपदाम्‌) विपत्तियो-भाकुल- 
ताओ-का (अपदम्‌ ) अपद-स्थान नही (अस्ति) है (यत्पुर ) जिस पद के सामने (अन्यानि) दूसरे (पदानि) 
पद (अपदानि) अपद (एवं) ही (भासन्ते) प्रतीत-मालूम-होते हैं । 


( १६७ ) 

सं० टीका - (हीति व्यक्तम्‌) हि यह अव्यय व्यक्त अर्थ मे प्रयुक्त है अर्थात्‌ व्यक्त स्पष्ट-रूप से 
(एकमेवतत्‌-प्रसिद्धमू) वही एक प्रसिद्ध (पदम-चेतन्यस्थानस्‌) चेतन्य का स्थान (पद्यते-गम्यते-ज्ञायतेडने- 
नेति पद॑ं-ज्ञान वा) अथवा जिसके द्वारा वस्तु का स्वरूप जाना जाय वह ज्ञान (स्वायं-आस्वायं-श्यान- 
विषयी कतेव्यमिति भाव ) आस्वादन के योग्य अर्थात्‌ ध्यान-चिन्तन के विषय करने योग्य है (विपदां- 
संसाराशर्मणा) ससार के दु खो का (अपदम्‌ अस्थानम्‌) स्थान नही (दुःखरहितत्वात्‌) दु खो से रहित 
होने के कारण (यत्पुर -चेतन्यधातुलक्षणस्थानाग्रे) चेतन्य धातुरूप स्थान के आगे (अन्यानि-पराणि- 
अनात्मस्वभावानि) जड स्वरूप भिन्‍त (पदानि-कब्रतादीनि) त्रत आदि-पद (अपदान्येब-अस्थानानि-अज्ञान- 
स्वरूपाणि) अपद-अज्ञानरूप ही (निश्चयेन) निश्चय से (भासन्ते-चकासति) प्रतीत होते है । 


भावार्थं--जब अपने को शरीररूप अनुभव करता है तब शरीराश्चित सभी दु ख-सुखो की आकुलता 

आ करके खडी हो जाती हे । जहाँ शरीर मे अपनापना है वहाँ उससे सम्बन्धित सभी विषय-सामग्री मे 
अपनापना हो जाता है। शरीर के लिए अनुकूल मे राग प्रतिकूल मे द्वेष चालू हो जाता है अत ससार 
की कोई आकुलता नही है जो वहाँ लब्धिरूप मे न रहे। परन्तु जब यह अपने को चेतनारूप-ज्ञायक 
भावरूप अनुभव करता है तब किसी प्रकार की आकुलता नही रहती | चेतना का मरण नही, जन्म नही, 
उसका कोई सम्बन्धी नही, कुछ तया आने का नही कुछ जाने का नही । किसी से ईर्षा नही क्योकि सभी 
आत्मा अपने आप मे उन्नत गुणात्म परिपूर्ण है अत अहकार नही । कुछ बाहर से आने का नही अत 

लोभ नही । कोई अपने स्वभाव को रोकने वाला नहीं अत क्रोध नही, माया नहीं। इसका लोक नही- 
प्रलोक नही तब कौन-सा दु ख रहा जिसको वहा सम्भावना भी हो सकती हो। अत किसी प्रकार के 
दुख की सम्भावना का नहीं रहना यही ए्रम आनन्द है वह इसी आत्मपद मे ही प्राप्त होता है यही 
अनुभव मे लाने योग्य है । 
ह (अथात्मज्ञानयोरेकत्व नेनीयते) अब आत्मा और ज्ञान मे एकत्व-अभिन्‍नता का ज्ञान कराते है-- 


एक ज्ञायकभाव निभ्भरमहास्वादं समासादयन्‌ 
स्वादं दंद्यमयं विधातुमसहः स्वा$वस्तव॒त्ति विदनु । 


आ्रात्मात्मानुभवानुभावविवज्ञो. भ्रद्यद्विशेषोदर्य 
सामान्य कलयन्‌ फिलेष सकल ज्ञान नयत्येकताम्‌ ॥६॥ 


अन्वयार्थ-- (एकज्ञायक भावनिर्भर सहास्वादम्‌) असाधारण ज्ञायकभाव से भरपुर महान्‌ आस्वाद 
को (समासादयन्‌) प्राप्त करता हुआ (द्न्द्रमयम्‌) हन्द्रमय अर्थात्‌ आत्मा और क्रोधादिरूप जोडे 
से सहित (स्वादम्‌) स्वा-अनुभवरूप रस के - स्वाद को (विधातुम) विधान करने के लिए अर्थात्‌ 
अनुभव में लाने के लिए (असहः) असह-असमर्थ (स्वांवस्तुवत्तिम) अपने स्वरूप मे पर-निम्ित्तज 
भावों की विद्यमानता के अभाव को (विदन्‌) जानने वाला (आत्मानुभवानुभावविवश-) आत्म- 


( १६८ ) 


स्वरूप के अनुभव के प्रभाव से प्रभावित-सहित (श्रश्यद्विशेषोदयम्‌) ज्ञान के विशेषों के उदय को गौण 
करता हुआ (सामान्यस्‌ ) सामान्य ज्ञान का (कलयन्‌) अभ्यास करता हुआ (एषः) यह (आत्मा) भात्मा 
(किल) निश्चय से-आगम के कहे अनुसार (सकलस्‌) सभी /(ज्ञानम्‌) ज्ञान को (एकताम्‌) एक रूप मे 
(नयति) प्राप्त करता है। ८ 
सं० टी०--(किल इत्यागमोक्तो) किल यह अव्यय यहा आगम की उक्त मे प्रयुक्त हुआ है अर्थात्‌ 
आगम के कंथनानुसार ( एषः ) यह्‌ ( आत्मेत्यादि:-आत्मनश्चिद्र॒पस्य-आत्मना-स्वरूपेण सहानूभव अनुभवनम- 
तस्य अनुभाव:-प्रभाव', तेन उपलक्षितोविशिष्टोवश ज्ञातृता “वशा स्त्री करिणी च स्याद दस्ज्ाने ज्ञातरि- 
त्रिषु” इत्यनेकार्थ,) चेतन्यमय आत्मा के निज स्वरूप के अनुभव के प्रभाव से सहित ज्ञाता यहा वश शब्द 
हथिनी अथ मे स्त्रीलिज्भ, दुग-दर्शन, ज्ञान और ज्ञाता अर्थ मे तीनो लिड्ड हैं” ऐसा अनेकार्थ कोश है। 
(सकलं-ज्ञानमु-आभिनिबोधिकश्रुतावधिसन पर्येयकेवलं ज्ञान) मति, श्रुत, अवधि, मन पर्यय और केवल- 
शान रूप समस्त ज्ञान की (एकता-एकत्वम्‌) एकता को (नयति-प्राप्नोति) प्राप्त करता है (ज्ञानमात्मा 
चेक एवं पदार्थ इत्येकता प्राप्नोति) ज्ञान और आत्मा एक ही वस्तु है इस प्रकार की एकता को प्राप्त 
करता है (किम्मूतः) कंसा (समासादयन्‌-प्राप्नुवन्‌) प्राप्त करता हुआ (कस्‌ ?) किसको (एकेत्यादि - 
एक अद्वितीय ज्ञायकनभ्नाव ज्ञातृस्वभाव. तस्य-निर्भर.-अतिशय. स एवं महास्वाद तम्‌ृ) असाधारण ज्ञातृ- 
स्वभाव के अतिशयरूप महान्‌ स्वाद को (पुन किस्भूत.) फिर कैसा (असह.-अक्षमः) असमर्थ (कि कतुंम) 
क्या करने के लिए (हृच्द्मय-आत्मफ्रोधयोर्युग्मनिवेत्तम्‌) आत्मा और क्रोध के जोडे से वने हुए (स्वांदम ) 
स्वाद-रस-को (विधातु-आस्वादयितु ) आस्वाद-अनुभवन-करने के लिए (कि कुवन) क्या करते हुए (स्वा- 
वस्तुर्वत्त-स्वे-आत्मनि,-अवस्तुन फ्रोधादेः वृत्ति-वर्तंनाम) आत्मा में क्रोधादि के व्यापार को (विदनू- 
जानन) जानता हुआ (स्वां वस्त॒वृत्तिमिति च क्वचित्पाठ.-स्वकीर्या वस्तुवृत्ति यथाण्यात चारित्र्वृत्ति) 
अपनी यथाख्यात चारित्र की वृत्ति को (जानन्‌) जानता हुआ (पुनः कि कुर्वेनू) फिर क्‍या करता हुआ 
(सामान्य-पूर्वोत्तर विवतंवार्यकत्वलक्षण ज्ञानत्वरूपमूध्व॑तां सामान्यम्‌) पूर्वपर्याय और उत्तरपर्याय मे एकता 
स्वरूप ज्ञानरूप ऊध्वेता सामान्य को (कलयन्‌-कलना कुवेन्‌) जोडता हुआ सम्पादन करता हुआ (किम्भूत 
तत्‌) कैसा (होता हुआ) वह (भ्रश्यद्विशेषोदयस्‌-- श्रश्यनू-गलन्‌-विशेषाणा मतिश्ुतावधिमनःपर्ययकेवल- 
रूपाणा-उदयः--प्राकट्यं यत्न ततु) जिस में मति, श्रुति, अवधि, मन पर्यय केवल रूप विशेषों की उत्कटता 
नही है (सामरान्ये-विवक्षिते विशेषाणा विवक्षाभाव-) क्योकि सामान्य के विवक्षित (मुख्य) होने पर विशेषो 
की विवक्षा (कहने की इच्छ) नही होती है । 
भावार्थ -आत्मा प्रत्यक्षरूप से अपने स्वरूप को ध्यान के द्वारा प्राप्त करता है द्व्यकर्म भावकर्म 
नोकम से रहित भाव श्रृतज्ञान के द्वारा अपने निजस्वरूप का आस्वादन करता है, यह निरचय बात है ! 
ऐसा अनुभव चौथे गुणस्थान वाले गृहस्थ के होता है। वह अपनी श्रद्धा को मजबूत करता जाता है 
करता जाता है। जैसे मुर्गी अण्डे को सेती रहती है वह्‌ जब पूर्ण पक जाता है तो फद जाता है ऐसे ही 


( १६६ ) 


आत्मतत्व की श्रद्धा को सेते सेते वह जब पूर्ण मजबूत हो जाती है तब आत्म अनुभृति प्रगट होती है। 
आत्म अनुभूति यद्यपि ज्ञान की पर्याय है परन्तु उसका सम्यक्‌ श्रद्धा की पर्याय के साथ अविनाभाव सम्बन्ध 
है जहा श्रद्धा की पर्याय ने सम्यक रूप परिणमन किया वहाँ आत्म अनुभ्ति प्रगठ हुई । 
पहले स्वपर का भेदविज्ञान करे--द्रव्यकर्म भावकर्म नोकर्म रहित अपने स्वरूप को जाने । पीछे 
प्र का विचार छुट जाता है केवल आत्मविचार ही रहता है। वहा अनेक प्रकार निज स्वरूप मे अहबुद्धि 
धारता है यह जानने वाला मैं हूँ जाननपना मेरे से उठ रहा है, ऐसा विचार करते हुए सहज ही सब 
विकल्प छूठ जाते है केवल चेतनामात्र स्वरूप भासने लगता है। जेसा आगम से श्रुतज्ञान के द्वारा सविक- 
ल्पता से स्वरूप का निर्णय किया था तेसा ही अनुभव में आया उसी में व्यापक रूप होकर प्रवर्ते | वहा 
नयप्रमाण का विचार भी नही रहा आप ही आपको वेदे उसी का नाम निविकल्प अनुभव है। जो ज्ञान 
पाच इन्द्रिय और मन के द्वारा पर मे जा रहा था या विकल्‍पो मे लग रहा था उस ज्ञान को निज स्वरूप 
सन्मुख करे। श्रृतज्ञान को भी नयादिं के विकल्प से हटाकर स्वरूप सनन्‍्मुख किया तब अन्य विकल्प से 
रहित होकर ज्ञान ज्ञान मे ही अपनापना स्थापित करके ज्ञानरूप रहा । जब आत्म अनुभव होता है तब 
यह शरीर को भूल जाता है यही शरीर से बाहर होने का उपाय है। शरीर अपने से अलग सामने पडा 
दिखायी पडता है। कभी-कभी यह अपने आप अपने रूपघाल के बिना ही हो जाता है। अचानक पाते हैं कि 
शरीर से अलग हो गये । शरीर को अलग पडा देखते हैं। पहली दफा इस शरीर को अलग देखते है। 
एक बार जो शरीर को अलग देख लिया वह शरीर के भीतर होकर भी कभी भीतर नही हो पाता । वह 
फिर सदा बाहर ही हो जाता है फिर उसका शरीर होने का कोई उपाय नही है प्रथक ही बना रहता है 
फिर शरीर का मरण उसका मरण नहीं, जन्म उसका जन्म नहीं। शरीर के दु ख-सुख उसका दुःख-सुख 
नही । ऐसा वह आत्म अनुभव है इसी लिए उसकी ऐसी महिमा आचार्यों ने बताई है। ऐसा अनुभव आज 
भी हो सकता है। यह दर्शनोपयोग का विषय है दशेनोपयोग निविकल्प होता है। अत आत्म अनुभव 
निविकल्प है आचार्यो ने ज्ञान की मुख्यता से कथन किया है । 
विशेष ज्ञान तो सभी के पकंड मे आ सकता है पर सामान्य ज्ञान का पकडना कठिन है। कभी- 
कभी विशेषज्ञान को ही पकड कर यह अपने को अनुभवी मान लेता है वह तो पर्यायज्ञान है जो कर्म 
सापेक्ष है। अत द्रव्यस्वभाव पकड मे नहीं आया। सामान्य का आविर्भाव करना है और विद्येष का 
तिरोभाव तब ज्ञान सामान्य पकड में आता है। उदाहरण के लिए पाच दीपक हैं एक बहुत बडा एक 
छोटा गौर छोटा इस प्रकार--कितनी रोशनी है और कितने पदार्थों को प्रकाशित करती है और केसे 
प्रकाशित करता है यह दृष्टि तो विशेष को विषय करती है परन्तु मात्र प्रकाशत्वपना ही देखना जहां 
पाचो मे कोई भेद नही है वह सामान्य दृष्टि है। अत आत्मदर्शन के लिए भी मतिश्रुतादि भेदो को गौण 
करके सामान्य स्वभाव में एकत्वपना स्थापित करना है। 
ज्ञान और आत्मा मे गुण और गुणी का भेद व्यवहार नय से किया जाता है। निश्चय नय की 


( १७० ) 
दृष्टि मे तो दोनो एक ही हैं। जो ज्ञान है वही आत्मा है और जो आत्मा है वही ज्ञान है। ज्ञान से भिन्‍न 
आत्मा नही है और आत्मा से भिन्‍न ज्ञान नही है। यह निश्चय की दृष्टि है। इसी दृष्टि को लक्ष्य मे 
लेकर यहा आत्मानुभव का आस्वादन एकमात्र ज्ञान के रूप मे प्रस्तुत किया गया है जिसमे मतिश्रत 
अवधिमन पर्यय और केवल रूप, ज्ञान के विशेषो-पर्यायो की विवक्षा नही है। मात्र ज्ञान सामान्य ही 
विवक्षित है जो ज्ञायक भी है ओर ज्ञेय भी है। पर ये दोनो भी यहा ज्ञानरूप मे ही प्रतिष्ठित हैं क्योकि 
सामान्य अभेद रूप ही होता है भेदरूप नही। इस प्रकार से ज्ञानी आत्मा ज्ञान के साथ एकत्व स्थापित 
करके आत्मानुभवन मे प्रवृत्त होता है इसे ही आत्मानुभूति, ज्ञानानुभूति, स्वानुभृति आदि विभिन्‍न पदों 
से व्यक्त किया जाता है ॥८॥ 
(अथ स्वेदनव्यक्तिमवनीस्वच्ते ) अब ज्ञान के विशेषो का आस्वादन करते हैं-- 

अ्रच्छाच्छाः स्वयमुच्छुलन्ति यदिमाः संवेदनव्यक्तयो 

निष्पीताखिलभावमण्डलरसप्राग्भारभत्ता इब । 

यस्याभिन्नरसः स एप भगवानेक्रोष्प्यनेकीभवन्‌ 

वल्गत्युत्तलिकाभिरद्भुतनिधिइच तन्‍्य रत्नाकरः ॥६॥ 


अन्वयार्थ -- (यस्य) जिस आत्मा की (अच्छाच्छाः) अति निर्मेल (निष्पीताखिलभाव मण्डल रस 
प्राग्भारमत्ता') निरशेष रूप से प्रतिविम्बित हुए समस्त ज्ञेगयो के समूह के रस के भार से उन्मत्त हुए के 
(इव) समान (इसा ) ये (संवेदनव्यक्तय.) ज्ञान की विशिष्ट दशाएँ (स्वयम्‌) स्वभाव से (उच्छलन्ति) 
उछल रही हैं (अद्मृतनिधि ) ज्ञानादि गुण रूप विचित्र निधियो वाला (चेतन्य रत्नाकर ) चैतन्य रूप 
रत्नों का-खान स्वरूप-समुद्र (अभिन्‍तरस ) एक रस वाला (सः) वह (एषः) यह (भगवान्‌) आत्मारूप- 
भगवान (एक ) एक अद्वितीय (अपि) होता हुआ भी (उत्कलिकाभि.) ज्ञानरूप विभिन्‍न पर्यायों से 
(अनेकीभवन्‌ ) अनेक होता हुआ (वल्गति) सुशोभित हो रहा है। 

सं० टीका - (वल्गति-उल्लसति) शोभित होता है (क ?) कौन (स॒ एष") वह यह (चैतन्य रत्ना- 
कर -चेतन्यमेव रत्नं मणि तस्य आकर स्थान आत्मा) चैतन्यरूप रत्न का आकर-स्थान स्वरूप आत्मा 
(पक्षे समुद्र ) पक्ष मे समुद्र (कामि ) किनसे (उत्कलिकाभि -ऊर्ध्वश ज्ञानलक्षण') ज्ञानस्वरूप ऊर्ध्वाशों मे 
(पानीयलक्षणर्वा) अथवा जलरूप (सवेदनशक्तिध्तिः) ज्ञान की शक्तियों से (अन्यत्र) आत्मा से भिन्‍न- 
समुद्र पक्ष मे (अमिभिरित्यर्थ ) लहरियो-तरज्जी-से (किस्मत. ?) कसा (अद्भुतनिधि'-अद्भुताः, आश्चये- 
दा, निधय ज्ञानादिरूपायत्र स ) जिसमे - आइचये-विस्मय-को पैदा करने वाली ज्ञानरूप निधिरयां हैं 
(पुन ) फिर (अभिन्‍नरस -अभिन्‍त -भेत्तुमशकक्‍य , रसो यत्रोभयत्न) जिस आत्मा में आनन्दरूप रस का भेद 
नही किया जा सकता तथा जिस समुद्र मे जल का विनाश नही किया जा सकता (स भगवान-भगं ज्ञान 
पक्षे लक्ष्मोविद्यते यस्‍्य स भगवान्‌) जिस आत्मा मे ज्ञान और समुद्र मे लक्ष्मी विद्यमान है वह भगवान्‌ 


( १७१ ) 


आत्मा अथवा समुद्र (“भगं-श्री ज्ञानमाहात्म्यवीये प्रयत्त कोतिब” इत्यनेकार्थ ) अनेकार्थ कोश मे भग 
शब्द का श्री-लक्ष्मी, ज्ञान, माहात्म्य-प्रभाव, वीर्य-शक्ति, प्रयत्न और कीति अथ मे प्रयोग किया जाता है 
अतएव यहाँ आत्मा में भग शब्द ज्ञान अर्थ मे तथा समुद्र मे लक्ष्मी अर्थ में प्रयुक्त हुआ है। (एको5पि- 
आत्मत्व सासान्‍्येन ससुद्र॒त्वेन चाद्वितीयोषपि ) आत्मा आत्मत्व सामान्य की अपेक्षा से और समुद्र-समुद्रत्व 
सामान्य की अपेक्षा से एक अद्वितीय है तो भी (अनेकीभवन्‌-सतिश्नुतादि ज्ञानेन मतिज्ञानी श्रुतज्ञानी) मति- 
ज्ञान और श्रतज्ञान से मतिज्ञानी और श्रुतज्ञानी रूप से अनेक होता हुआ (पक्षे-पुर्वापरादिभागेन पुर्वेससुद्र 
पश्चिम ससुद्र इत्यादि रूपेणानेकता भजन) समुद्र के पक्ष मे पं अपर आदि भाग से पूर्व समुद्र पश्चिम 
समुद्र इत्यादि रूप से अनेकता को धारण करता हुआ (कुत ) कैसे (यत्‌-पस्मात्कारणात्‌ ) जिस कारण से 
(यस्य-आत्मन सम्बन्धिस्८:) आत्मा सम्बन्धी (इसाः) ये (संवेदन व्यक्तय:-ज्ञान विशेषा:-प्ततिज्ञानादय ) 
मतिज्ञानादि रूप ज्ञान के विशेष परिणमन (स्वयं-स्वतः) अपने आप-स्वभाव से (उच्छलन्ति-उत्कर्ष गच्छ- 
न्ति) उत्कषें को प्राप्त होते हैं (अन्या अपि जलव्यक्तय ) दूसरे जल के विशेष भी (उच्छलल्ति) समुद्र मे 
तरड्रो के रूप मे उछलते रहते है (किम्भताः ?) कंसे (अच्छाच्छा:-निर्मेलपदार्थ नेसेल्यान्निर्मेला.) अति 
स्वच्छ अर्थात्‌ निर्मल पदार्थ की निर्मलता से निर्मल (उत्प्रेक्षा दर्शयति) उत्प्रेक्षा को दिखाते हैं--(अत 
उत्प्रक्षे) इसलिए उत्प्रेक्षा करते है (निष्पीतेत्यादि.-निष्पीतं-क्रोडोकृतं-ज्ञायकस्वभावेन अखिलभावाना 
समस्तत्नानज्ञेयपदार्थाना भमण्डलं-समृह स एवं रस. अनुभवस्वभावः:, पानीय॑ वा सचासो रसश्चेति वा- 
सदिरारूपो रस मदहेतुत्वात्‌ तस्य प्राग्भारः पुर्वातिशयः तेन सत्ता मर्द तीताः) ज्ञायक स्वभाव से जाने 
हुए समस्त ज्ञान और ज्ञेय पदार्थों के अनुभव रूप रस के आधिक्य से उन्मत्त, समुद्रपक्ष मे जलरूप रस के, 
अतिशय से उन्मत्त के (इब) समान (यथा-केचित्‌ मेरेयमत्ताः उच्छलन्ति तथा एता अपि) जैसे मदिरापान से 
उन्मत्त कोई मदिरापायी उछलते हैं वेसे ही ये ज्ञान के विशेष और समुद्र के विशेष भी आत्मा मे और 
समुद्र मे अपनी-अपनी योग्यता के अनुसार उत्पन्न होते रहते हैं। वे विशेष आत्मस्थ ज्ञान से तथा समुद्रस्थ 
जल से अभिन्‍न ही होते हैं । 
भावार्थ - जैसे समुद्र रत्तो के सद्भाव से रत्नाकर कहलाता है परन्तु उसमे मुख्यता जल की ही होती 
है और उस जल मे विभिन्‍न प्रकार की लहरे उठती रहती है, वे सब जल की विशेषताएँ हैं। अतएव जल 
से अभिन्‍न ही होती हैं वेसे ही आत्मा चेतन्यरूप रत्न का आकर है। पर उसमे प्रधानता ज्ञान की ही है। 
ज्ञान से ही आत्मा ज्ञायक व्यवहार को प्राप्त करता है। इतना ही नही प्रत्युत ज्ञान ही आत्मा का खास 
परिचायक चिह्न है। उस ज्ञान की मति आदि जितनी भी विशेषताएं हैं वे सब ज्ञानरूप ही हैं। अन्य रूप 
नही । अत वे सब ज्ञान सामान्य में अन्तहित-छिपकर रहती है। उनका ज्ञानरूप से ही अनुभव करना । 
मति आदि रूप से नही । यही ज्ञान सामान्य है। 
(अथ ज्ञानान्येषा कर्मणा क्लेशत्वमाकर्षति) अब ज्ञान के बिना अन्य जितना भी क्रिया काण्ड है वह 
सब क्लेश कारक है यह दिखाते हैं--- 


( १७२, ) 
क्लिद्यन्तां स्वयमेव दुष्करतरेसॉक्षोन्सुखेः कर्म भिः 
क्लिहयन्तां च परे महान्रततपोभारेश भग्नाश्चिरम । 


साक्षान्मोक्ष इदं निरामयपदं संवेद्यमानं स्वयं- 
ज्ञान ज्ञानगुर्ण विना कथम्रपि प्राप्तुं क्षमन्ते न हि ॥१०॥७ 
अन्वयार्थ--(केचित्‌ ) कोई (मोक्षोन्मुखे.) मोक्ष से पराड्मुख (दुष्करतरैः) अति दु साध्य (कर्ममिः) 
तपइचरणादि क्रिय।ओ से (स्वयमेव) अपने आप ही (क्लिश्यन्ताम) क्लेशित-दु खी होओ (च) और (परे) 
अन्य-दूसरे-मोक्ष को चाहने वाले पुरुष (महान्नरततपोभारेण) अहिंसा महातन्नत आदि पाच महाक्नतो के तथा 
बाह्य ओर आशभ्यन्तर तपो के भार से (भग्नाः) दुखित (सनन्‍्ताः) होते हुए (चिरम्‌) दीर्घ काल तक 
(क्लिश्यन्ताम्‌) क्लेशित होओ-दुखी रहो-(स्वयम्‌) अपने द्वारा (संवेद्यमानस्‌) सम्यक्‌ प्रकार से जाना जा 
रहा (निरामय-पदस्‌) निरुपद्रव (ज्ञानम्‌) आत्मज्ञान (हि) निश्चय से (साक्षात्‌) प्रत्यक्षरूप से-जाहिर 
तौर पर (मोक्ष ) मोक्ष स्वरूप (अस्ति) है (इृदम्‌) ऐसे (ततृज्ञानम्‌) इस ज्ञान को (ज्ञानगुणम्‌) ज्ञानगुण के 
(बिना) विना (कथमपि) किसी प्रकार से भी (प्राप्तुम्‌) प्राप्त करने के लिए (न) नही (क्षमन्ते) समर्थ 
हो सकते हैं । 
सं० टी०--(केचित्‌) कोई मुमुक्ष (स्वयमेव-गुरूपदेशादिना बिना) गुरुजनो के उपदेश आदि के विना 
ही (क्लिश्यन्ता-क्लेशं कुवंताम्‌) क्लेश करो-कष्ट सहो (कः ?) किनसे (दुष्करतरे -दु साध्येः) दुष्कर- 
दुख से करने योग्य अर्थात दुख से साधने योग्य (कर्मभिः-शीतातापनवर्षायोगप्रतिक्रमणादिक्रियातिः) 
शीत योग, आतापन योग, वर्षायोग, प्रतिक्रण आदि रूप क्रियाओ से (किम्भूते ?) कंसे (सोक्षोन्मु्खे:- 
कर्ममोचन प्रतिसन्मुखे ) कर्मो के परित्याग कराने मे समर्थ (निर्जेराहेतुत्वात्‌) निर्जरा के हेतु होने से (च- 
पुन ) और (परे-पुरुषा:) दूसरे पुरुष (चिर-दीघंकालम्‌) दीघें समय तक (क्लिश्यन्ताम्‌-कायादिक्लेशं 
कुवंताम) काय आदि के कष्ट को करे (किम्भृता. सन्‍्तः) कंसे होते हुए- (भग्ना. सन्‍्तः) पीडित होते हुए 
(केन) किससे (महेत्यादि.--महात्रतानि-अहिसादीनि तपासि अनशनादीनि तेषा भारः तेन) अहिंसा आदि 
महावत्रतों ओर अनशन आदि तपो-के भार से (कर्मणा महात्रतादिभि निर्जरास:ड्भावेषपि ततोबहुत्तर कर्मा- 
स्रवः ज्ञानाभावात्‌,) यद्यपि महात्रतादि से कर्मो की निर्जरा होतो है तथापि आत्मज्ञान के न होने से उन्ही 
महान्नतादि से निर्जरा की अपेक्षा नवीन कर्मों का आखत्रव अधिक होता है (हीति-यस्मात्‌) जिससे (कथ- 
सपि-फ्रेनापि प्रकारेण) किसी भी तरह से (ज्ञानगुणम्‌-ज्ञानमाहात्म्य) ज्ञान के महात्त्व के (बिना) विना 
(प्राप्तु-मोक्षमवाप्तुम) मोक्ष को प्राप्त करने के लिए (न क्षमन्ते-त समर्था भवन्ति) समर्थ नही हो सकते। 
(तत.) तिससे (साक्षात्‌-प्रत्यक्षम्‌) प्रत्यक्ष रूप से (इद ज्ञानम्‌-आत्मपरिज्ञानम) यह आत्मज्ञान 
(मोक्ष.) मोक्ष है (तदन्यतमस्य तत्नानुपलभ्यमानत्वात्‌) क्योकि मोक्ष के विषय में उक्त आत्म ज्ञान के 
सिवाय अन्य कोई समर्थ कारण उपलब्ध नही है (किम्भूतम) कैसा आत्मज्ञान ? (निरासयपदस्‌-निर्गेत. 


( १७३ ) 


आमयः रोगा उपलक्षणात्‌-क्षत्तृष्णा जन्मजरामरणाधिदुःशर्मा स्वास्थ्योद्देगादिगंह्मते) जो राग से रहित 
है तथा उपलक्षण से क्ष॒धा, तृषा, जन्म, जरा, मरण आधि, (मानसिक चिन्ता) दुख, अस्वास्थ्य और 
उद्देंग-भय आदि से रहित है (यस्मात्तत्पदम्‌-स्थानम्‌) जिससे वह पद-स्थान (स्वयं-स्वेन आत्मना संवेद्य- 
सान॑-स्व सवेदन प्रत्यक्षेण ज्ञायमानम्‌) अपने द्वारा स््रसवेदनात्मक प्रत्यक्ष से जाना जा रहा है अर्थात्‌ 
आत्मा के द्वारा स्वभाव से ही उस ज्ञान ग्रुण का साक्षात्कार किया जा रहा है । 

भावार्थ -जिनेन्द्र शासन के विरुद्ध अतएव मोक्ष के प्रतिकुल-व्रतो के तथा तपो के पालन एवं आच- 
रण के कष्टो को कोई मोक्ष को लक्ष्य करके सहन करे तो करो। उस कष्ट सहिष्णुता से मोक्ष मिलना 
नितान्त असम्भव है। इसी प्रकार से जिनेन्द्र आज्ञा के अनुसार व्यवहार चारित्र - अहिसा आदि महाक्नतो 
तथा अनशन भादि तपो का परिपालन एवं आचरण भी मोक्ष का कारण नही है क्योकि आत्म ज्ञान शून्य 
सभी क्रियाएँ भोक्ष फे प्रतिकूल ससार को ही बढावा देती हैं। मोक्ष तो आत्म ज्ञान स्वरूप है। अत 
आत्मज्ञान प्राप्त किये बिना सभी प्रकार के ब्रताचरण रूप क्रियाकाण्ड पुण्य फलदायक ही हैं। अत. जो 
मोक्षेच्छ हैं उन्हे चाहिए कि वे सबसे पहले आतज्नान प्राप्त करे | 


यहा पर बताया है वह आत्मज्ञान उन क्रियाओ से प्राप्त नही होगा परन्तु वह आप अपने ज्ञान- 
गुण के द्वारा ही प्राप्त होता है। हमारे ऐसा भ्रम है कि इतनी इतनी क्रिया करने से सम्यक्दर्शन हो 
जायेगा इसलिए वह इन क्रियाओ मे लगे हुए है परन्तु सम्यकत्व की प्राप्ति नही होती अगर क्रिया और 
व्रतादि से ही सम्यक्‌ प्राप्त होता तो कोई द्रव्यलिंगी नही रहता | इससे मालूम देता है उसका कारण कुछ 
ओर है । यह तो निश्चित है कि आत्मदश्शेन के बिना सम्यक्‌ नहीं हो सकता अब वह आत्मदशन कंसे हो 
यह विचार करना है--भेडियो मे एक सिंह का बच्चा पला और वह अपने को भेडिया ही मान बैठा । 
एक सिंह विपुलाचल पवेत से धुड्‌ का और सब भेडिये भागे वह सिंह का बच्चा भी भागा | शेर ने देखा 
यह शेर का बच्चा क्यो भाग रहा है उसने आवाज दी, तू शेर है रक जा भागना तैरे को शोभा नही देता 
वह नही रुका । उस शेर ने उसको जाकर पकडा । उससे कहा तुम शेर हो परन्तु वह नही माना । उस 
शेर के बच्चे ने शोर की बहुत स्तुति करी, हाथ जोडा पेर छुवे। अपने को विचार करना है क्या इतना 
करने पर भी वह शेरत्व की प्राप्त हुआ ? नहीं-क्यो चही--क्योकि अभी तक भी उसने अपने को नही 
देखा । वह दहोर उसको पकड कर तालाव के किनारे ले गया और अपना चेहरा दिखाया और उसका 
चेहरा दिखाया और दोनो का मिलान जब उसने किया तब उसके मुठ से शेर की आवश्ज निकल गयी । 
ऐसा तभी सम्भव है जब हम सच्चे देव-शास्त्र-गुरू के माध्यम से अपना स्वरूप देखने की चेष्टा करे | 
मात्र उनका गुण गाते रहे, पूजा करते रहे- अपने स्वरूप को देखने का आप निज में उपाय न करें तो 
आत्मदशन नही होता । यही कारण है कि वर्षो से ब्रतादि का भी पालन करे-सच्चे देव-शास्त्र-गुरू का 
अवलम्वन भी लेते हैं पर आप अपने स्वरूप को देखने का उपाय नही करते । ऐसी गेंद होनी चाहिए कि जो 
दिवाल से टकरा कर फिर अपनी तरफ आ जावे, ऐसे ही उपयोग भी सच्चे देव-शास्त्र-गुरू से टकरा कर 


( १७४ ) 


वापिस अपने सम्मुख हो जावे । इसलिए पहले यह निश्चय करना जरूरी है कि आत्मदर्शन करना है अगर 
और कोई अभिप्राय दे तब तो पात्रता भी नही है । 
(अथ सुक्तेदुष्प्राप्यत्व प्रथयति) अब मुक्ति की दुलंभता का प्रतिपादन करते हैं-- 


पदमिद नतु फर्मदुरासदं सहज बोधकलासुलभं किल । 
ततइद॑ निजबोध कलाबलातू-कलयितु यतता सततं जगत्‌ ॥११॥ 


अन्वयार्थ--( ननु) वास्तव में (इदस) यह (पदमस॒ ) ज्ञान स्वरूप पद (कर्मंदुरासदस) क्रियाकाण्ड से 
दुलंभ है (किल) निश्चय से (सहजबोध कला सुलभम्‌ ) आत्मज्ञान की कला-ज्योति-से सुलभ-सरलता से 
प्राप्त करने योग्य-है (ततः) इसलिए (जगत्‌) सारा ससार--तीन लोक के प्राणी (सततम) निरन्तर- 
लगातार (निजबोधकलाबलात्‌ ) अपने आत्मज्ञान की कला ज्योति-के बल से (इृदम्‌) इस पद को (कल- 
यितुम) प्राप्त करने के लिए (यतताम ) प्रयत्न करे । 
सं० टीका--(ननु--इति-वितर्क ) ननु अव्यय बितर्क अर्थ मे आया है आर्थात्‌ यहा कोई वितक 
करता है कि (किलेति-निश्चितम्‌) किल यह अव्यय निश्चित अर्थ मे प्रयुक्त हुआ है अर्थात्‌ निश्चित रूप 
से (इद-पद-मोक्षलक्षणम्‌) मोक्ष स्वरूप यह पद (कर्मदुरासदसू-कर्मेणा क्रियाकाण्ड तपश्चरणादिना दुरा- 
सदस॒-दुष्प्राप्पमू) तपश्चरण आदि रूप क्रियाकाण्ड से दुष्प्राप्प है (तत--तस्मात्कारणात्‌) तिस कारण से 
(जगत्‌-त्रिभुवनस्‌ ) तीन लोक अर्थात्‌ तीन लोक के मुमुक्षु जन (इदं-पदम ) इस मोक्ष पद को (कलयितुम्‌- 
अवगाहयितुम्‌) अवगाहन करने के लिए (यतताम्‌-यत्न॑ कुसताम्‌) यत्न करें (कुत') कंसे (निजेत्यादि'- 
निजवोध -स्वात्मज्ञानमू-तस्य कला-फलन तस्य बल सामथ्यें तस्मात्‌) आत्मज्ञान की कला के बल से 
(कुतस्तत्नयत्नम्‌) उसमे यत्न कैसा ? (यत्त. इद पदम) क्योंकि यह पद (सहजेत्यादि-सहजबोध स्वस्व- 
रूपज्ञानम्‌ तस्थ कला-कलन-अभ्यसन तया सुलभमु-सुप्रापम्‌ ) आत्म ज्ञान के अभ्यास के बल से सुलभ है। 
भावार्थ - विचा रना है कि कितनी क्रिया, कितने ब्रत-तप करने से आत्मदर्शन हो जाय, कितना 
अध्ययन करने से आत्मदर्शन हो जाय । ऐसा कोई नियम नही बताया गया है। ११ अग का पाठी और 
उम्र से उग्र तप करने वाला, द्रव्यलिंगी तो सम्यक्त्व को न पा सके और एक साधारण गृहस्थ सम्यकत्व 
का अधिकारी हो जावे | यह प्रइन विचारणीय है। इतना शास्त्र ज्ञान-आत्मज्ञान के लिए नियम नही 
बनता । इतना आचरण भी नियम नही बन पाता। तब सम्यक्त्व का उपाय क्‍या है। उसका उपाय 
तो मात्र आत्मद्शन है वह निज मे दर्शन करना चहावे और आप अपने भीतर अपने निज स्वभाव 
को खोजे तो जरूर प्राप्त हो जाये। स्वभाव का कभी अभाव नही होता सदा त्रिकाल एकरूप 
है, चाहे ज्ञानी हो चाहे अज्ञानी । जिसने अपने को अपने स्वभावरूप जाना वह ज्ञानी है और जिसने 
अपने को पर भाव रूप देखा-जाना वह अज्ञानी है । सवाल कितना ज्ञान और कितनी क्रिया का नहीं है, 
परन्तु अपने को अपने रूप अनुभव करने का है। 


( १७४ ) 


एक आत्मज्ञान है एक ब्रतादि क्रियारूप आचरण है। दोनों के कारण अलग-अलग हैं एक का 
दर्शनमोह का अभाव कारण है एक का चारित्रमोह का अभाव । दशनमोह का अभाव हुए बिना चारित्र- 
मोह का अभाव होता नही । दर्शनमोह का अभाव ही चारित्रमोह के अभाव मे कारण पडता है। यह 
करणानुयोग की दृष्टि है । दोनो के कारण जुदा-जुदा है। यह समझना जरूरी है। एक खेत को मुलायम 
करना है दूसरा बीज है। वीज आत्मदर्शन है। बीज को प्राप्त करने का उपाय दूसरा है। चरणानुयोग 
के अनुसार खेत को मुलायम, ठीक करके आत्मदशेनरूपो बीज डाले तो फल मिले। बिना बीज के मात्र 
खेत को ठीक करना फल नही दे सकता | ऐसे ही ब्रतादि क्रियारूप आचरण परहेज है और आत्मद्शन 
दवाई है । दवाई के साथ में परहेज जरूरी है परन्तु मात्र परहेज रोग चही मेट सकता । पहाड पर चढने 
के लिए कार के द्वारा अक्सलेटर से आगे बढा जाता है ब्रेक से नीचे जाने से रुका जाता है दोनो के कार्य 
अलग-अलग है। आत्मदशेत अव्सलेटर है और उसके साथ ब्रतादि आचरण ब्रेक का काम करता है। 
मात्र व्रतादि से मोक्षरूपी पहाड पर नही चढा जा सकता । यह चरणानुयोग की दृष्टि है। अध्यात्म कहता 
है आत्मदशन करने की चेष्टा करे तो मिथ्यात्व हटने लगेगा। स्वभावरूप रहने की चेष्टा कर चारित्रमोह 
हटने लगेगा । विकल्पों से बचने के लिए विकलपो के आश्रय को छोडकर निविकल्प स्वभाव मे ठहरने का 
प्रयत्त कर जिससे कर्मों का नाश होगा यही तीनो दृष्टियो का समन्वय है। 
(अथ ज्ञानिनो5परस्या किड्चित्करत्व युनक्ति) अब ज्ञानी को ज्ञान के सिवाय कुछ भी करना कार्य- 
कारी नही है यह दिखाते है-- 
प्रचित्यदक्तिः स्वयसेवदेवश्चिन्मान्न चिन्तामणिरेष यस्मात्‌ । 
सर्वार्थंसिद्धात्मतया विधत्ते ज्ञानी किमन्यस्थ परिग्रहेशा ॥१२॥ 


अन्वयाथ्थे -- (मिन्सात्न चिन्तामणि:) चेतन्यरूप चिन्तामणि (अचिन्यशक्ति ) अनन्त सामर्थ्य वाला 
(एषः) यह (ज्ञानी) आत्मज्ञान प्रधान जीव (यस्मात्‌) जिस कारण से (स्वयम्‌ ) स्वत -स्वभाव से (एव) 
ही (देव') आत्मस्वरूप में क्रीडा करने वाला (अस्ति) है (तस्मात्‌) तिस कारण से (सर्वार्थ सिद्धात्मतं 
या) सर्व प्रयोजन से निष्पन्न आत्मस्वरूप होने से (अयम्‌) यह (ज्ञानी) ज्ञानी (अन्यस्थ) परपदार्थ के 
(परिग्रहेण) परिग्रह से (किम) क्‍या (विधत्ते) करेगा अर्थात्‌ कुछ भी नही । 

सं० टीका--(अन्यस्य-परद्रव्यस्थ) परपदार्थे के (परिग्रहेण-मसत्त्वरूपाड्भरीकारेण) परिग्रह से-ममत्व 
रूप से अद्भीकार से (ज्ञानी-सुज्न)) स्वपर विवेकी सम्यग्ज्ञानी (कि विधत्ते) क्या करेगा अर्थात्‌ (न किमपि) 
कुछ भी नही क्योकि (तत्न समत्त्वाभावात्‌) ज्ञानी के उन परपदार्थों मे ममत्व नही होता है। (कुतः) कैसे 
(यस्मात्कारणात्‌) जिस कारण से (एष.-ज्ञानी-आत्मा) यह आत्मज्ञानी जीव (सर्वेत्यादि:-सर्वार्थे. सिद्ध: 
निष्पन्नः आत्मा स्वरूपं यस्य तस्य भाव: तत्ता तया,) समस्त प्रयोजनो से परिपूर्ण स्वभाव वाला होने से 
(विधत्ते-स्वकार्य करोतीत्यर्थ ) अपने प्रयोजनीभूत कार्य को करता है। (किम्भूत ) कैसा (अचिन्त्यशक्ति:- 


( १७६ ) 
अचिन्त्पा-चिन्तितुमशक्या शक्ति: सामर्थ्य यध्य सः) जिसकी शक्ति मन से विचार करने मे नही आ सकती 
(स्वयमेव-स्वरूपेण॑व ) स्वरूप से ही (देव:-दीव्यति-क्रीडति स्वस्व॒रूपेणेति देवः) देव--आत्मस्वरूप मे क्रीडा 
करने वाला-निरन्तर अपने मे ही रमण करने वाला है (पुन किम्भूत ) फिर कंसा (चिदित्यावि -चैतन्य- 
निवेत्तचिन्तामणि ) चेतन्य से निर्मित चिन्तामणि अर्थात्‌ चेतनाग्रुण रूप चिन्तामणि है । 
भावार्थ--ज्ञानी आत्मा का जितना भी परिणमन होता है वह सब चेतनन्‍्यमय ही होता है। क्योकि 
वह स्वभाव से अपने खास स्वरूप मे ही रत रहता है पर के स्वरूप में नही | अत वह पर का ग्रहण करने 
वाला क्यो कर होगा ? नही कदापि नही और कथमपि नही ॥१२॥ 
इत्यं परिग्रहमपास्य समस्तसेव सामान्यतः स्वपरयोरविवेक हैतुम्‌ । 
अज्ञानमुज्मितुमना श्रधुनाविशेषाद भूयस्तमेव परिहतुंमय प्रवृत्त: ॥१३७ 
अन्वयार्थ:--(अयम्‌) यह (इत्थम्‌) इस प्रकार से (सामान्यत ) सामान्यरूप से (समस्तमेव) सभी 
(परिग्रहम्‌) परिग्रह -को (अपास्य) त्याग करके (अधुना) इस समय ( स्वपरयोरविवेकहेतुम्‌) अपने 
और पर में अविवेक-एकत्व के हेतु-का रणभूत (अज्ञानम्‌ृ) अज्ञान-मिथ्याज्ञान को (उत्म्ितुमन ) छोडने 
का इच्छुक (भूयः) पुन (तमेव) उसी परिग्रह को (विशेषात्‌) विशेषरूप से ( परिहतुमू) छोडने के लिए 
(प्रवत्त') उद्यत-हुआ है । 
सं० टीका--(सूथः-पुनः) फिर (अधुना-इृदानोमू-सम्प्रति) इस समय ( अयं-ज्ञानी) यह ज्ञानवान 
आत्मा (तमेब-परिग्रहमेव) उस परिग्रह को ही ( परिहर्तु-त्यक्तुम्‌) त्यागनेके लिए (प्रवृत्तः सोच्युक्तो बभूव) 
प्रवत्त हुआ है--उद्योगशील हुआ है ( विशेषात्‌-पुर्व ज्ञानभावेन विमुक्तोपधिरपि इदानों पुनर्विशेषत ) 
पहले ज्ञान भाव से मैं सर्व परिग्रहो से शून्य था तो भी इस समय फिर विशेषरूप से (किम्भूत ) कसा 
(उज्झ्ितुमना -उज्म्ितु त्यक्तूं मनश्चित्तं यस्य स ) जिसका चित्त छोडने के लिए तत्पर है (किम्‌) कि सको 
(अज्ञानमू-अहमस्थ ममेद रूपमज्ञानम्‌) मैं इसका हैँ और यह मेरा है इस प्रकार के अज्ञान को ( किम्भृतम्‌) 
कैसे अज्ञान को (स्वपरयो.-जीवपुद्गलयो.-अविवेक हेतुमु-अविवेकस्य-अविवेचनस्य हेतु कारणम्‌) जीव और 
पुदूगल में जुदाई नही होने देने में कारण (कि कृत्वा) क्या करके (इत्थम्‌-- नाहसस्यनेद सम-अहमेव सम 
स्वं-अहमेव सम स्थानीत्यादि पूर्वोक्त प्रकारेण) “मैं इसका नही हूँ और यह मेरा नही है, मैं ही अपना 
स्वामी हूँ” इत्यादि पूर्व में कहे अनुसार (सामान्यत -स्वपर परिग्रहस्य भेदविवक्षासन्तरेण ) सामान्य रूप से 
अर्थात्‌ आत्मा और पर पुद्गलादि रूप परिग्रह मे भेद की विवक्षा-बताने की इच्छा के विना (समस्तमेव- 
चेतनाचेतनादिक उपधिम्‌ु) सभी चेतन और अचेतन आदि (अपास्य-परिग्रह) परिग्रह को ( त्यवत्वा ) 
छोड करके । 
भावार्थ--जीव का कर्म से एकत्वबुद्धि रूप जो मिथ्यात्व है वही अज्ञान भाव है। द्रव्यकर्म भाव- 
कम रागादि, नोकर्म शरीरादिक यह तो ज्ञानी अज्ञानी दौनो के है परन्तु ज्ञानी का इनमे एकत्वपना नही 


( १७७ ) 


है अज्ञानी का. इनमे एकत्वपना है। अज्ञानी से ज्ञानी बनने के लिए मात्र इनमे अपनापना एकत्वपना 
छोड़ना है जो अपने निज स्वभाव को जाने बिना नहीं छुट सकता | इसलिए जज्ञानी से ज्ञानी बनने के लिए 
अपने आपको एक अकेला, चेतन्यरूप, जानने वाला, अनुभव करना जरूरी है। हरएक ससारी आत्मा मे तीन 
भाव होते ही हैं -एक औदायिक भाव एक क्षयोपशस भाव और एक पारिणामिक भाव । बाकी दो भाव 
मोक्षमार्ग मे होते है। जानने वाला भाव क्षयोपशम भाव है। वह आत्मा को औदायिक भाव रूप भी देख 
सकता है वह अपने को यारिणामिक भावरूप भो देख सकता है। जो सामान्‍य ज्ञान है वह पारिणामिक 
भावरूप है वही जब पर्यायरूप से देखा जाता है तब मतिश्रुति ज्ञानरूप है। वह क्षयोपसम ज्ञान अपने 
आपको सामान्य ज्ञानहूप अनुभव मे ले सकता है। अनादिकाल से यह क्षयोपशम ज्ञान अपने को रागी- 
देषी, शुभ-अशुभ भावरूप, शरीररूप जो औदयिकभाव है उस रूप देखता है अनुभव कर रहा है उसको 
कहा जा रहा है कि तू अपने आपको सामान्य ज्ञानरूप-पारिणामिक भावरूप देख ले, अनुभव कर ले। 
तू ही अनुभव करते वाला है तू अपने को पररूप तो अनुभव कर रहा है जिस रूप तू नहीं है । जैसा तू 
अनादि अनन्तरूप है उस रूप अपने को अनुभव करना चाहे तो अनुभव कर सकता है। औदयिक भाव 
रूप अपने को अनुभव करने से कर्मों की बढवारी होती है और ज्ञानरूप अनुभव करने से ज्ञान केवलज्ञान 
रूप हो जाता है। दोनो चीजें तेरे पास है तू ही अनुभव करने वाला है यह तेरा चुनाव है, यह तेरा निर्णय 
है कि ससार मे रहना है अथवा परमात्मा होना है। तू अपने को सामान्यज्ञान-पारिणामिक भावरूप अनु- 
भव करे तो समस्त दू खो से रहित हो जावे। अनुभव करने की शक्ति तेरे में है-पारिणामिक भाव 
त्रिकाल रहने दाला निज भाव है और औदयिक भाव-कर्म के फलरूप है । एक को अपने रूप अनुभव का 
फल मोक्ष और एक को अनुभव करने का फल अनत ससार है निर्णय तेरा है । 
(अथ ज्ञानिनामपरिग्रह॒त्व मुल्लिखति) अब ज्ञानियो के परिग्रह के अभाव का उल्लेख करते हैं-- 
पर्वंबद्द निजकर्संविपाकात्‌ ज्ञानिनों यदिभवत्युपभोगः । 
तद्भवत्वय च रागवियोगात्‌ नुनमेति न परियग्रह भावम्‌ ॥१४॥ 


अन्वयार्थे--(पुवंबद्ध निजकर्म विषाकात्‌) पूर्व मे वाँधे हुए अपने ही कर्मों के उदय से (यदि) यदि 
(ज्ञानिनः) ज्ञानी के (उपभोग.) सुख-दुःखादि का अनुभवरूप उपभोग (भवतति) होता है तो (भवतु 
तत्‌) वह होओ (अथ च) परच्तु (रागवियोगात्‌) राग का वियोग अभाव-होने से (ज्ञानी) आत्म- 
विवेकी (नूनम्‌) निश्चय से (परिग्रह भावस्‌) परिग्रहभाव-नवीन कर्मबन्ध रूप उपाधि-को (न) नहीं 
(एति) प्राप्त करता है । 

सं० टी०--(यदि-यदा ) जब (ज्ञानिन-पुंसः') ज्ञानी पुरुष के (उपभोगः-कर्मोद्यजनितसुखदुःखा- 
दिनोकर्माग्यपभोगः ) कर्मो के उदय से उत्पन्न-प्राप्त सुख-दु ख आदि के कारणीभूत नोकमें-बाह्य सामग्री 
का उपभोग (भबति अस्ति) होता है (कुतः) किससे (पूर्वेत्यादिः-पुर्वे-ज्ञानावस्थत: प्राग्वद्धानि योगकषा- 


( १७८ ) 


यवशादात्मसात्कृतानि तानि च तानि कर्माणि च तेषां विपाकः उदयः तस्मात्‌) ज्ञान अवस्था से पहले योगो 
और कषायो के वश से वाधे हुए अर्थात्‌ आत्मा के साथ एक क्षेत्रावगाहरूप से सम्बन्धित किए हुए कर्मों के 
विपाक-उदय-से (तत्‌-ताहि) तब (भवतु-अस्तु) होवे (उपभोगः) उपभोग-सेवन (अथ च-उपभोगकथनाद- 
नंतरम्‌) उपभोग के कहने के बाद (नूनं-निश्चितम्‌) निश्चित रूप से (ज्ञानिन उपभोग-दइत्यध्याहायंम्‌) उप- 
भोग शब्दका अध्याहा र करके तो भी ज्ञानीका उपभोग (परिग्रहभावम्‌-कर्म बन्धनाञपाधिस्वभावम्‌ ) कर्मवध 
आदि रूप उपाधि-परिग्रह-स्वभाव को (नतति न प्राप्नोति) नही प्राप्त करता है (कुत ) किससे (रागवियो 
गात्‌ रागस्य-ससत्वादिपरिणामस्थ वियोग राहित्यं तस्मात) ममत्वादिरूप परिणाम के अभाव से 
(कर्मोद्योपभोगस्तावत्‌ ज्ञातिन अतीतो न स्पात्‌ प्रणष्टत्वात्‌-प्रत्युत्पन्नानागतौन स्त., तत्नरममत्वाभावात्‌ 
इति तात्पर्यम्‌) ज्ञानी के अतीत कर्मोदय का उपभोग इसलिए नही होता है कि वे नष्ट हो चुके हैं तथा 
वर्तमान और भविष्यत्‌ कर्मोदय का उपभोग इस कारण से नही होता हैं कि उनमे उसका ममत्व नही है। 
अर्थात्‌ ज्ञानी के तीनो कालो मे कर्मोदय का उपभोग नही होता है यह इसका तात्पये है । 
भावार्थ- ज्ञानी के परपदार्थो के प्रति स्वभावत' राग-द्वेष नही होता है। अतएव नवीन कमंबन्ध 
भी नही होता है। क्योकि बन्ध के मूल कारण रागादि विभाव भाव हैं। कर्मों का उदय तो होता ही है । 
वह किसी न किसी निमित्त को प्राप्त कर सुख-दु ख की कारणीभूत सामग्री को उपस्थित करता है। 
लेकिन अज्ञानी अपने को उस रूप मानकर नवीन कर्मों को बाघ लेता है। परल्तु ज्ञानीजन कर्मोदय को 
एव तन्तिमित्त सामग्री को मात्र कर्म के फल रूप से जानता है। उसमे राग-हेषादिख्य से आसकत 
नही होता है। अतएवं नवीन कर्म वन्ध का भाजन नही होता है। यही ज्ञानी मे अज्ञानी से सर्वोपरि विशे- 
पता है जो कर्मो की निर्जेरा एव मुक्ति मे साधक सिद्ध होती है ॥१४॥। 
(अथ विरंक्ति गक्लाति) अब ज्ञानी समस्त भोगो से विरक्‍्त रहता है यह दिखाते हैं-- 
वेदवेदकविभावचलत्वाद वेद्यतेी न खलु कांक्षितमेव । 
तेन कांक्षति न किज्चन विद्वान स्ंतोष्प्पतिविरक्तिप्ुपति ॥१४५॥ 
अन्वयार्थ- (वेद्येदक विभाव चलत्वात्‌ )वेचर--वेदन करने योग्य-विभाव तथा वेदक-वेदन करने 
वाला-विभाव दोनो स्वभाव से विरोधी विभाव चल-विनश्वर-है अतएव (खलु) निश्चय से (काक्षितम्‌) 
इष्ट-इच्छित भाव दा (न) नही (वेद्यते) अनुभव होता (तेन) तिस कारण से (विद्वान) ज्ञानी (किज्चन) 
कोई इष्ट अथवा अनिष्ट वस्तु को (न) नही (काक्षति) वाछा करता है (अपि) किन्तु (सर्वत.) सबसे 
(अति विरक्तिम्‌) अति विरक्ति-अत्यन्त उदासीनता को (उपैति) प्राप्त होता है । 
सं० टीका - (तेन-कारणेन) तिस कारण से (विद्ान-धीसान्‌-पुमान्‌ ) बुद्धिमान्‌ पुरुष (किचन 
किसपि-शभाशभम्‌ ) शुभ और अशुभ रूप किसी भी भाव को (न) नही (काक्षति-आकाइक्षा विषय न 
करोति) चाहता है अर्थात्‌ इच्छा का विषय नही बनाता है (अपि-पुनः) किन्तु (विद्वान) विवेकी प्राणी 
(सर्वत -संसारदेहसोगत') संसार शरीर और भोग सभी से (अतिविरक्तिमु-अतिवेराग्यमू्‌) अलन्त 


( १७९ ) 


विरागता-उदासीनता-को (उपेति-भजते-प्राप्नोत्तीति यावत्‌) प्राप्त होता है-भजता है-सेवन करता है (तेन 
केन) उस फोन से भाव से (येन) जिससे (खल्विति वाक्यालद्डारे) खलु-यह अव्यय वाक्य के अलड्डार 
अथ में आया है (का्िक्षतं-वाजझिछतम्‌-भावस्‌ ) इच्छित भाव को (न वेद्यते-तानुभूयते) नही-वेदता-अनुभव 
करता (क्रत.) किससे (वेद्येत्वादि -वेदतयोग्योवेद्य:-वेद्यतेष्नेनेतिवेदक , तो च तो विभावों च तयोश्चलत्व 
क्षणिकत्वं तस्मात) अनुभवन योग्य भाव और अनुभावक भाव दोनो ही क्षण नद्वर होने से (त्थाहि यो 
वेद्य वेदक भावों तो क्षणिकोस्त , विभावभावानामुत्पन्न प्रध्वसित्वात ) इसी को 'तथाहि' से स्पष्ट करते है 
अर्थात्‌ जो वेद्य वेदक भाव है वे दोनो क्षणिक-क्षणनश्वर है क्योकि सभी विभाव भाव जनन और विनशन 
शील हैं चिरस्थायी नही है (अथ च यो भावः वेद्य भाव वेदयते स बेदको यावद्धभधूवति तावत्काक्ष्यो वेद्यो- 
भावो नश्यति, तद्दिताशे बेदकभाव कि बेदयते ?) अर्थात्‌ जो भाव, वेद्य भाव को वेदन करता है वह 
वेदक भाव जब उत्पन्त होता है तब तक वाञछनीय वे भाव नष्ट हो जाता है उसके विनष्ट होने पर 
वेद्रकभाव किसको वेदन करे ”? 

(अथ काक्ष्पवेद्यमावानन्तरभाविनसपरं भावं॑ बेदयते तदा तझ्शवनात्पूर्वें स वेदकोनश्यति तं को 
वेदयते ?) अर्थात्‌ आप यह कहे कि वाञ्छनीय वेद्यभाव के अनन्तर होने वाले दूसरे वेद्यभाव को वेदक 
भाव वेदन करता है तो हम कहते हैं कि--उस समय उस वेद्यभाव के उत्पन्न होने के पहले क्षण मे ही 
वह वेदक भाव विनष्ट हो जाता है अत उस उत्तर क्षणवर्ती वेद्यभाव को कौन वेदन करेगा ? (अथ बवेदक 
भावानन्तरभावो भावोड5्परस्तं वेदयते तःड्ूवनात्पूर्व स वेच्यो नश्यति स कि बेदयते, इति चलत्वान्न काक्षति) 
शायद आप यह कहे कि--बेदक भाव के बाद होने वाला दूसरा वेदक भाव उस वेद्य भाव को वेदन 
करेगा तो हम कहते हैं कि--उस वेदक भाव के उत्पन्न होने के पहले ही वह वेच्य भाव नष्ट हो चुका है 
अत वह वेदक किसको वेदन करेगा ? इस प्रकार से वेद्य वेदकभाव के चब्न्चल-क्षणविध्वसी होने से ज्ञानी 
उन्हे चाहता ही नही है । 

भावार्थे--प्रत्येक वेद्य वेदक भाव एक दूसरे से कभी मिलता ही नही है क्योकि उन दोनो का जन्म- 
क्षण अतिशय भिन्‍न है जब एक जन्म लेता है तो वह पहला विनाश को प्राप्त होता है। यही क्रम प्रवाह 
रूप से अनादित चला आ रहा है और अनन्त काल तक चलता ही रहेगा । इसमे कोई किसी प्रकार का 
परिवर्तत-रहोबदल करने मे समर्थ नही है। यह तो वस्तुस्थिति है जो अलड्ष्य है। यह दोनो भाव विभाव 
भाव है-पर्यायरूप है विनाशशील है अतएव ज्ञानी इन वेद्य वेदक भावों से स्वंथा विरक्‍्त ही रहता है। 

(अथ ज्ञानिनोष्परिग्रहित्वं चेत॒ति) अब ज्ञानी परिग्रही नही है यह विचार प्रस्तुत करते है--- 

ज्ञानिनो न हि परिग्रहभाव॑ कर्म रागरसरिक्ततयति । 
रंगयुक्तिरकषायितवस्श्ने स्वीकृतेव हि बहिलु ठतीहु ॥१६॥ 


अन्वयार्थ--( रागरसरिक्ततया ) राग रूपी रस से शून्य होने के कारण (ज्ञानिनः) ज्ञानी के (कर्म) 


( १८० ) 


कर्म (हि) निश्चय से (परिग्रहभावम्‌) परिग्रह दशा को (न) नहीं (ऐति) प्राप्त होता है (इह) जैसे 
(अफपायितबस्त्रे ) अकपले वस्प्न मे (स्वीकृता) स्वीकृत हुई-लगाई गई (रंगयुबित ) रग की योजना (हि) 
निश्चय से (बहि ) वाहिर (एव) ही (लुठति) लोटती-रहती है, अन्तरझ्ध में नहीं प्रविष्ट होती । 


स० टीका-- (हि निश्चित) निश्चित रूप से (ज्ञानिन' पुंस ) ज्ञानी पुरुष के (कर्म) कर्म (परिग्रह- 
भावम-उपधिस्वभावम्‌) उपधिस्वभाव को (नैति-न प्राप्नोत्ति) नही प्राप्त होता है (कया ?) किससे 
(रागेत्यादि:-राग.-रसिकत्वम्‌-तेन रिक्तर्तस्थभावस्तया या) राग-रसिकता से रहित होने से (हीत्यत्ा- 
र्थान्तरोपन्यासे) हि-यह्‌ अव्यय यहा अर्थान्तर में उपन्यस्त है (इह लौकिकयुकतों) यहा लौकिक युक्त है 
(रड्भयुवितः-लोहितादि रागयोग') लोहित आदि रग का प्रयोग (अकपायितवस्त्रे-विभीतफादि कपाय- 
द्रव्यैरकपायोकृते चीवरे) हरड आदि कपायले पदार्थ से कपायले नहीं किये गये कपड़े पर (स्वीकृता- 
गृहीता-आरोपिता) स्वीकृत-ग्रहण की गई-चढाई की गई (रज्जयुवित -लोहितरागयोग ) लाल रग की राशि 
(बहिलुठंति-अन्तर्भेत्तुमशवयत्वात्‌ कपायरागादि कारणाभावात्‌) वाहिर ही-लोटती-स्थित रहती है वयोकि 
वह अन्तरज्भ मे कपाय एवं रागादि का अभाव होने से आत्मा में एवं वस्त्र में भेंदन करने में असमर्थ 
होने से प्रवेश नही कर सकती । 
भावार्थ-- समर्थ कारण के अभाव में कार्य का भी अभाव देखा जाता है। प्रकृत में कर्म ग्रहण का 
मुख्य हेतु भोगासक्ति है। वहज्ञा नी के है ही नही । अत ज्ञानी कर्म परिग्रही नहीं है। उदाहरण जैसे 
लोकव्यवहार में रण का पवकापन, और कच्चापन, कपले पदार्थ के प्र योग और अप्रयोग पर निर्भर करता 
है | यदि कपले पदार्थ का योग होगा तो वस्त्र पर रग का पक्‍कापन अवश्य ही होगा। नही तो नही होगा। 
वैसे ही आत्मा में यदि राग होगा तो कर्म परिग्रह होगा ही होगा । नही तो नही होगा। ज्ञानी के राग 
का अभाव ही भोगो से उदासीनता का जनक है जो उसे कर्म परिग्रह से अतिशय दूर रखता है। वन्ध का 
कारण परवस्तु नही है परन्तु परवस्तु के प्रति जीव का दृष्टिकोण है। ज्ञानी तो परवस्तुका ज्ञायक है ॥१६॥ 
(अथ ज्ञानिनः कर्म न लिम्पति) अव ज्ञानी के कर्म का लेप नही होता है यह बताते हैं-- 
ज्ञानवान्‌ स्वरसतो$पि यतः स्पात्‌ सर्वरागरसवर्जनशीलः । 
लिप्पते सकलकर्म भिरेष: कर्ममध्यपत्तितोषपि ततो न ॥१७॥ 


अस्वयार्थ - (यतः) जिस कारण से (ज्ञानवान्‌) आत्म विवेकी ज्ञानी (स्वरसत ) अपने आत्मिक 
रसानुभव से (अपि) ही ( सर्वरागरसवर्जतशील.) समस्त राग रूप रस से शून्य स्वभाव वाला (स्थात्‌) 
होता है (तत ) तिस कारण से (कर्मंसध्य पतित ) कर्मों के बीच मे पडा हुआ (अपि) भी (एप' ) यह 
ज्ञानी (सकलकर्ममि ) सभी कर्मो से- अर्थात्‌ द्रव्य, भाव और नो कर्म से (न) नही (लिप्यते) लिप्त 
होता है । 


स० टी०- (ततः-तस्मात्कारणात्‌) तिस कारण से (एपःज्ञानी) यह ज्ञानी (सकलक्मम्रि -संमस्त 


( १८१ ) 
व्रव्यधाव नोकर्मप्तिः) सभी द्रब्लकर्म भावकर्म और नोकर्मों से (न लिप्पते नोपदह्मत चाश्रयत इत्यर्थ:) 
लेप-वुद्धि अर्थात्‌ आश्रय को नही प्राप्त होता है (कीदृशो5पि) कैसा होता हुआ भी (कर्मसध्यपतितो5पि) 
कर्मो के बीच मे पडा हुआ भी (फकर्मणा उदयादिरूपाणां मध्ये अच्तः, पतितो5पि अपि शब्दात्तन्नापतितस्य 
कथ बन्धः) उदय उदीरणा आदिरूप कर्मो के विविध रूपो के बीच मे रहता हुआ भी यहा अपि शब्द से 
यह विशेषार्थ सूचित किया है कि जो कर्मों के मध्य मे नही रह रहा है ऐसे शुद्ध स्वभावापन्न जीव के कैसे 
वन्ध होगा अर्थात्‌ नही कदापि नही और कथमपि नही । (यथा कनकस्य कर्द्समध्यगतस्य न लेप ) जैसे 
कीचड के मध्य मे पडे हुए सुवर्ण के कीचड का लेप नही होता है वैसे ही ज्ञानी के भी नही होता है। यह 
इसका तात्पय है। (कुत ) किससे (यत -यस्मात्कारणात्‌) जिस कारण से (स्वरसतो5पि-स्वभावत एव) 
स्वभाव से ही (ज्ञानवान्‌-पुमान्‌ ) ज्ञानी पुरुष (सर्वेत्यादि:-सर्वे च ते रागाश्च रागद्रेषमोहा तेषा रसः तस्य 
वर्जने शील॑ स्वभावो यस्यसः) राग-देष मोहरूप सभी विभावो का स्वभाव से परित्याग वाला (ईद्ग्विधः) 
इस प्रकार का (स्थात्‌-भवेत्‌ ) होता है । 
भावार्थ--यदि खालिस-शुद्ध-सुवर्ण कदाचित्‌ कीचड मे पड जाय तो भी वह कीचड के परमाणु को 
भी नहों ग्रहण करता है क्योकि वह शुद्ध है। स्वभाव सम्पन्न है। वेसे ही ज्ञानी अपने को शुद्ध सिद्ध के 
समान स्वरूपवान्‌ जानता है, मानता है ओर अचुभव में लाता है। अतएव यह कर्मों के बीच मे रहते हुए 
भी अपती' स्वाभाविक ज्ञान परिणति के बल से कर्मो से लिप्त नही होता है किन्तु उत्तरोत्तर मुक्ति की 
ओर ही अग्रसर होता है । 
(अथ वस्तुस्वभावं निर्णनेक्ति) अब वस्तु के स्वभाव की निश्शेष शुद्धि दिखाते हैं-- 

याहक ताहगिहास्ति तस्थ वशतो यस्य स्वभावो हि यः 

कत्‌ नेष कथज्चनापि हि परेरन्याह॒शः शकक्‍यते। 

अ्रज्ञान॑ न कदाचनापि हि भवेज्ज्ञानं भवत्सन्ततं- 

ज्ञानिनु भूडक्ष्य परापराध जनितो नास्तीह बन्धस्तव ॥१४॥ 


अन्वयार्थे-- (इह) इस लोक से (यस्य) जिस वस्तु का (यादूक) जेसा--(य ) जो (स्वभ्ावः) 
स्वभाव (अस्ति) है (तस्य) उस वस्तु के (बशत ) वश से-स्वाधीनता से (तादुक्‌) वैसा (स*) वह (एण) 
ही (स्वभावः) स्वभाव (स्थात्‌) होता है-रहता है (पर:) दूसरो के द्वारा (एप ) यह (स्वभ्ावः) स्वभाव 
(अन्यादृशः) दूसरे के समान (कतुम्‌) करने के लिए (कथज्चनापि) किसी प्रकार से भी (न) नही 
(शक्‍्यते) समर्थ हो सकता है (हि) इसलिए (सततस्‌) निरन्तर (ज्ञानम्‌) ज्ञानरूप (भवत्‌) परिणमित 
होता हुआ (हि) निश्चय से (कदाचनापि) कभी भी (अज्ञानम्‌) अज्ञान (न) नही (भवेत्‌) हो सकता है 
अतएव (हे ज्ञानिन) हैं विवेकिन्‌ (भुक्ष्य) तुम भोगो को भोगो (तब) तुम्हारे (इह) इस लोक मे (परापरा- 
धजनित ) आत्मा से भिन्‍त पुद्गल द्रव्य के अपराध से उत्पन्न हुआ (बन्ध ) वन्ध (न) नही (अस्ति ) है। 


( १८२ ) 


सं० टीका - (इह-जगति) इस जगत्‌ मे (यस्य-वस्तुन.) जिस वस्तु का (यादृक्‌-यादशः) जैसा 
(स्वभाव'-स्वरूपस्‌ ) स्वभाव-स्वरूप (अस्ति-व्तते) है (हीति-स्फुट्म्‌) स्फूट-स्पष्ट रूप से (त्तस्थ-वस्तुनः) 
उस वस्तु का (वशतः-ज्ञानस्य नियमवशाहा) ज्ञान के वश से अथवा नियम के वश से (तादक-तादश एव 
स्वभावो भवेत्‌ नान्‍्यथा) वेसा ही स्वभाव स्वरूप होता है दूसरे प्रकार का नही । (हीति-यस्मात्‌ ) जिससे- 
निरचय से (यः-एष*स्वभावः) जो यह स्वभाव है (स परे.-अन्यपदार्थ) वह दूसरे पदार्थों से (कथञ्न्चनापि- 
केनापिप्रकारेण देशान्तरे कालान्तरे द्रव्यान्तरसयोगे) किसी भी प्रकार से देशान्तर मे कालान्तर मे किसी 
अन्य द्रव्य का सयोग होने पर भी (अन्याद्श:-अन्यस्वभाव सदृशः) अन्य पदार्थ के स्वभाव के समान 
(कतुं न शक्यते) करने के लिए नही समर्थ हो सकता है (हीति-यस्मात्‌) कारण कि (सततं-निरन्तरम॒) 
हमेशा (कदाचनापि-कस्मिन्तपिकाले) किसी भी काल में (भवत्‌-विद्यमानम्‌) विद्यमान (ज्ञान-बोध.) ज्ञान 
(अज्ञानं-त भवेत्‌-त जायेत) अज्ञान नही हो सकता । (हे ज्ञानिन) हे ज्ञानी जीव (भुडक्ष्व-परद्रव्यमनुभव) 
परपदार्थ का अनुभव कर(कुत') कंसे (यत ) जिससे (इह-जगति) इस जगत्‌ मे (परेत्यादि -परेषा-पुद्गल- 
द्रव्याणा-अपराध.-आगः तेन जनित -उत्पादित.) पुद्गल द्वव्यो के अपराध से पेदा हुआ (तव-ज्ञानिन.) तुम 
ज्ञानी के (बन्धः-कर्सबग्धः) कर्मों का बन्ध (नास्ति-न भवत्येव) नही होता है। 
भावार्थं--पर मे अपनापना है वह बन्ध का कारण है। बाहरी सामग्री का सयोग होना-न होना 
यह पुण्य-पाप के उदय का कार्य है, रागादि भाव मोह का कारये है--शरीरादि नामकर्म और आयुकर्म का 
कार्य है और उनमे अपनापना मानना, न मानना तेरा कार्य है। अगर निज स्वभाव मे अपनेपना का 
निर्णय किया है तब ये कर्मजनित सामग्री चाहे ज्यादा हो या कम, इनका सद्भाव हो या अभाव जीव 
को ज्ञानी अज्ञानी नही बना सकती परन्तु जब यह निज में अपने स्वभाव को भूल कर कमंकेत में अपना- 
पना मानता है तब स्वमेव अज्ञानी हो जाता है। इसलिए परवस्तु तेरे को अज्ञानी नहीं बना सकती, तू 
परवस्तु मे अपनापना मानता है तब अज्ञानी वनता है। परवस्तु का अपराध नही है अपराध तेरा ही है। 
एक आदमी धन की तरफ भाग रहा है और एक आदमी धन से भाग रहा है दोनो ही भाग रहे 
हैं । दोनो की दृष्टि धन पर ही है अपने ज्ञान स्वभाव पर नही है। ठहरा हुआ वही है जो ज्ञानरूप है । 
धन का सयोग तेरे को धनिक नही बना सकता, धन का मालिकपना धनिक बनाये विना छोडता नही । 
अतः परवस्तु से द्वेष क्यो करता है वह बन्ध का, अज्ञानता का कारण नही है वह अज्ञानता पैदा नही करा 
सकती । अज्ञानता तो तभी होगी जब तू अपने स्वभाव को भूल कर पर में अपनापना मानेगा । 
अगर यह कमंकृत नाटक ही है तब किसी का भी पाठटे करना पडे--तबीयत से कर, जब तक तू 
अपने को जानता रहेगा यह नाटक तेरे को सुखी दु खी नही बना सकेगा। नया बध्च नही होगा पुराना 
खत्म होता जा रहा है जहां अपने को भला, नाठक के पार्ट में असलियतपना आवेगा और तू सुखी- 
दु खी होगा तब नया बध भी होगा। यह अपराध तेरा है। परवस्तु को अनिष्ट मानकर त्याग भी 
करेगा तो द्वेष बृद्धि का प्रसग आयेगा । अत यहा पर भोगने को नही कहा जा रहा है यहाँ पर तो यह 


( १८३ ) 


समझाया है कि जो बध हो रहा है वह तेरे अपराध से होता है परवस्तु का अपराध नही है इसलिए उससे 
ढेष क्यो करता है । छोडना तो कषाय है परन्तु कषाय छोडने के लिए कषाय के अवलम्बन को भी छटाया 
है। जब तक आत्मबल की कमी रहती है यह पर का अवलम्बन लेकर कषाय कर लेता है। इसका कारण 
आत्मवल को कमजोरी है ऐसी स्थिति मे ऐसे वातावरण से हटने का भी उपदेश है जो व्यवहार दृष्टि 
का विषय है । 

(अथ ज्ञानिन, कर्म क्रिया प्रतिरुणद्धि ) अव ज्ञानी के क्रिया का निषेध करते है-- 


ज्ञानिन कम न जातु कतु मुचितं किल्न्चित्तथाप्युच्यते । 
भुदक्ष्य हन्त व जातु मे यदि परं दुभु कत एवासि मभोः। 
बन्धः स्पाइप्ोगतो यदि न तत्‌ कि कामचारोइ$स्ति ते 
ज्ञानं, सनुवसः बन्धसेष्पयपरथा स्वस्थापराधादुश्लुवम्‌ ॥१६॥ 


अन्वयार्थ - (हे ज्ञानिनु) हे स्वपर विवेकिन (त्वया) तुम्हे (जातु) कभी (कर्म) कर्म-शुभ और 
अशुभ क्रिया (कर्तुम) करना (उचितम्‌) योग्य (न) नही (अस्ति) है (तथापि-) तो भी (किड्चित्‌) कुछ 
थोडा-सा (उच्चते) कहते है यदि तुम यह कहो कि (परं मे जातु न, भुंक्षै ) “पर द्रव्य मेरा कभी भी नही 
है और मैं उसे भोगता हूँ” (भोः दुर्मृक्तः एवं असि) तो तुझसे कहा जाता है कि हे भाई, तू खराब प्रकार 
से भोगने वाला है (हन्त) जो तेरा नहीं है उसे तू भोगता है यह महा खेद है (यदि) यदि (उप- 
भोगत.) कर्म के फल के भोगने से (ते) तुम्हारे (बन्ध.) वन्ध (न) नही (स्थात्‌) होता है (ततृ-ताहि) 
तो (ते) तुम्हारे (किस) क्या (कामचारः) भोगने की इच्छा (अस्ति) है ” अतएव है ज्ञानिन्‌ (त्वम्‌) 
तुम (झ्ञानम) ज्ञान रूप (सन्‌) होते हुए (बस) निज स्वरूप मे वसो-स्थिर रहो (अपरथा) अन्यथा 
(त्वमू) तुम (स्वस्थ) अपने (अपराधात्‌) अपराध से (श्रुवम) अवश्य ही (बन्धम्‌) वन्ध को (एपि) 
प्राप्त होओगे । 

सं० टी ०-- हे ज्ञानिन) हे आत्मज्ञ (जातु-कदाचित्‌ ) कभी (तब) तुम्हारे द्वारा (किड्चित्‌-किमपि) 
कुछ भी (कर्सम-शुभाशुभ लक्षण कार्यस्‌) शूसरूप और अशुभरूप कार्य को (कतुं-विधातुम्‌) करना (उचित- 
युक्तम्‌) योग्य-युक्त (न) नहीं है (त्थापि-कर्माकतुंत्वेषिपि) तो भी-कर्म का कर्तापन न होने पर भी 
(उच्यते-अस्मापिः किड्न्चित्‌ प्रतिपाद्यते) हम कुछ कहते है (यदि-चेत्‌) यदि (जातु-कदाचित्‌) कभी (सम 
कर्म न) मेरे कर्म-क्रिया नही है (हन्त इति-निश्चयेन) हन्त--यह निश्चय वाचक अव्यय है अर्थात्‌ निश्चय 
से (भुदक्ष्ये कमंफल भुदक्ष्यासि) मैं कर्मों के फल को नही भोगूगा अर्थात्‌ मैं कर्मों के फल का भोक्‍ता नही 
हूँ (तहि भो ज्ञानिनु) तो हे ज्ञानी (परं-केवलम्‌) सिर्फ (दुर्भुक्त एवं बन्धनमन्तरेण तत्फलानुभवनाद्‌ 
दुर्भोषक', असि-भवत्ति) तुम बन्ध के बिना ही कर्म के फल का अनुभव करने से दुर्भोजक-नही भोगने वाले 
हो । (न तु-अस्माक तत्फलानुभवनात्कमंबन्ध इति) अर्थात्‌ कर्म के फल का अनुभव होने पर भी हमारे 


( १०६ ) 
अन्वयार्थं-- (येन) जिसने (फलम्‌) कर्म के सुख-दु खरूप फल को (व्यक्तम्‌) त्याग कर दिया है 
(सः) वह ज्ञानी (कर्म) कर्म को (कुरुते) करता है (इति) ऐसा (वयम्‌) हम (न) नही (प्रतीम.) 
प्रतीति करते (किल्‍्तु) परन्तु (अस्य) इस ज्ञानी के (अपि) भी (कुत”) कही से (अपि) भी (कदा- 
चित्‌) कभी (अपि) भी (त्त्‌) वह (कर्म) कर्म (अवशेन) विवशता से-बिना इच्छा के (आपतेत्‌) भा 
पडता है (तस्मिन्‌) उस के (आपतिते) भा पडने पर (तु) भी (अकम्प परम ज्ञानस्वभावे) नि३चल श्रेष्ठ 
ज्ञान स्वभाव में (स्थित ) स्थित (ज्ञानी) विवेकी (किस) किस (कर्म) कर्म को (कुरुते) करता है (किम) 
किस (कर्म) कर्म को (न) नही (कुरुते) करता है (इति) ऐसा (कः) कौन (जानाति) जानता है ? अर्थात्‌ 
(को5पि न जानाति) कोई भी नही जानता है। 
स० टी ०--( इति-एवम्‌) ऐसा (वर्य-ज्ञानाथिमः) ज्ञानेच्छ हम (प्रतीमः-प्रतीति कर्म) प्रतीति- 
निश्चय करते है (इति किस) ऐसा क्‍या ? (येन ज्ञानिना-पुंसा) जिस ज्ञानी पुरुष के द्वारा (फलं-कर्मानु- 
भागः) कर्म के फल का रसानुभव (त्यक्तम्‌-ज्ञानभावाद्विमुक्तम॒) ज्ञान भाव से छोडा जा चुका है (सः- 
ज्ञानी ) वह ज्ञानी-वस्तुतत्त्वज्ञ (कर्मे-क्रियाकाण्ड-ज्ञानावरणादि वा) क्रियाकाण्ड को-अथवा ज्ञानावरणादि 
को (न फुरुते-त विधत्ते) नही करता है (किन्तु विशेषो5स्ति) तो भी कुछ विशेषता है (अस्पापि-न्नानिनो- 
5पि) ज्ञानी के भी (कुत्नोषपि-बहिरभ्यन्तरकारणकलापात्‌ ) बाह्य और अन्तरज्भ कारण के समूह-वल से 
(अवशेन-अनीहितव॒त्त्या) विवशता से-अनिच्छित-वृत्ति-व्यापार से (तत्‌-प्रसिद्ध) वह प्रसिद्ध (किव्चिदपि- 
अनिदिष्टस) जिसका नाम निर्देश नहीं किया गया है ऐसा कुछ भी कर्म- (शुभाशुभ-कर्म ) शुभ-सुखदायक 
और अशुभ दुखदायक कर्म- (आपतेत्‌-आगच्छेत्‌) आ पडता है-उपस्थित होता है (तु-पुन ) फिर (तस्मिन्‌- 
करंणि) उस कर्म के (आपत्तिते-उदयागते सति) उदय में आने पर '(ज्ञानी-पुमान्‌) ज्ञानवान्‌ पुरुष 
(तत्परिहारार्थभमू) उसके परिहार-दूर करने के लिए (कि कर्म-फ्रियाकाण्डम्‌) किस क्रियाकाण्ड को 
(क्रुते-विधत्ते) करता है (जथवा कि न कुरुते-कि न विधत्ते) अथवा किस क्रियाकाण्ड को नही करता है 
(इति-एवमस्‌ ) ऐसा (कर्तेव्याकतंव्यम्‌) करतंव्य-करने योग्य और अकतंव्य-तही करने योग्य को (क. अपर: 
पुरुष जानाति वेत्ति) दूसरा कोन पुरुष जानता है (तत्स्वरूपस्यथ ज्ञातुमशवयत्वात्‌) क्योकि उसका स्वरूप 
जानने मे नही आ सकता है (किम्भूतो ज्ञानी) कंसा ज्ञानी ? (अकम्पेत्यादि:-अकम्पकेनापि चालयितुम- 
शक्यत्वात्‌-अचलं-परमं-उत्कृष्ठ तज्च तज्ज्ञान च तस्प स्वभावे-स्वरूपे) किसी के द्वारा न चलाये जा सकने 
से अकम्प अचल अतएव सर्वोत्कष्ट ज्ञान के स्वरूप मे (स्थित.-लयं प्राप्तः) स्थित-लय को प्राप्त--तन्मयता 
को धारण करने वाला । 
भावार्थ -ज्ञानी अपने स्थिर ज्ञान स्वरूप मे लीन रहता है। अतएव कर्म के उदय में आने पर भी 
वह उसे जानता तो है, पर उसके द्वारा होने वाले सुख और दुःख का अनुभवन नही करता है। क्यो 
कि उसके राग-द्वेष का अभाव है। अथवा उसकी परिणति को वही ज्ञानी जानता है। अज्ञानी उसकी 
परिणति को कैसे जान सकते हैं--यहा ज्ञानी से तात्पय आत्मज्ञानी सम्यग्दृष्टि आदि से हैं। उसी का 


( १८७ ) 
प्रकरण यहां चल रहा है। 

(अथ सम्यरदृष्टेः साहसं कलयति) अब सम्यग्दृष्टि के साहस का प्रतिपादन करते हैं-- 
सम्यग्हृष्ट्य एव साहसमिदं फतु क्षमन्तेपरम्‌- 
यहज्ज ४पि पतत्यमी भयचलत्न्रेलोक्यमुक्ताध्वनि । 
सर्वाभिव निसर्गेनिर्भेपतया हाइकां विहाय स्वयं- 
जाननन्‍्तः स्वमवध्यबोधवपृषं बोधाच्च्यवन्ते न हि ॥२२॥ 


अन्वयार्थ:--(इदम्‌) इस (परम) महान (साहसम्‌) साहस-धेयें को (कतुंम्‌) करने मे (सम्यर्दृष्ट- 
यः) सम्यग्दुष्टि (एव) ही (क्षमन्ते) समर्थ होते है। (यत्‌) कारण कि (अमो) ये सम्यर्दृष्टि महापुरुष 
(भयचलत्त्रैलोक्य मुवताध्वनि) भय से चञ््चल अतएवं इधर-उधर भागने वाले त्रेलोक्य के प्राणियों द्वारा 
छोडा गया है मार्ग जिससे ऐसे (वज्जे) वजञ्र के (पतति) पडले पर (अपि) भी (निसर्ग निर्भभतया) स्वा- 
भाविक निर्भीकता से (सर्वाम) सव (एवं) ही (शद्धाम्‌) शह्भा-सन्देह को (विहाय) छोडकर-निशड्ू 
होकर- (स्वस्‌) अपने को (स्वयम्‌ ) स्वभाव से (अवध्य बोधवपुषम्‌) अविनाशो ज्ञानस्वरूप शरीरवान्‌ 
(जानन्त.) जानते हुए (हि) निश्चय से (बोधात्‌ ) सम्यग्ज्ञान से (न) नही (च्यवन्ते) च्युत होते है । 

सं० टीका--[(क्षमन्ते-सहन्ते-समर्थाभवन्तीत्यथ:) सहते हैं-समर्थ होते हैं। (कि कर्तुम) क्या करने 
को ? (इदस्‌-वक्ष्यमाण लक्षणं ) जिसका स्वरूप आगे कहा जाने वाला है ऐसे इस (साहसम्‌-लक्षणया धैर्यम ) 
साहस-लक्षणो से-घेर्य को (फे) कौन (सम्यर्दृष्टय:-निश्चय सम्यक्त्व॑ प्राप्ता ) निश्चय सम्यक्त्व को प्राप्त 
सम्यग्दृष्टि जीव (एव-निश्चयेन) निश्चय से ही (किम्सूत-साहसम्‌) कैसे साहस को (परमृ-उत्कृष्टम्‌-परं 
केवलसिति व्याख्येयं वा) उत्कृष्ट अथवा केवल-सिर्फ (यत्‌ यस्मात्कारणात्‌) जिस कारण से (असी- 
सम्यर्दृष्टय ) ये सम्यरदृष्टि जीव (हि-निश्चितं) निरुचय से (न च्यचन्ते-त क्षरन्ते) नही च्युत होते है 
अर्थात्‌ क्षरण-पतन को प्राप्त नही होते हैं (कुतः) किससे (बोधात्‌-ज्ञानात्‌) ज्ञान से- (उपलक्षणात्‌-ध्यान- 
तपोष्नुष्ठानादे ) उपलक्षण से ध्यान तपश्चरण आदि आत्मसाधक क्रियाओ से (ज्ञान मुक्त्वा नान्‍्यत्र वर्तेन्ते) 
अर्थात्‌ ज्ञान को छोडकर अन्यत्र-अन्ञान मे प्रवृत्ति नही करते है। (कबसति) किसके होने पर (वच्च्रे-अशनो) 
वज्न के (पतति-मुध्निपात कुर्वेंति सति) मस्तक पर गिरने पर (अपि) भी (किम्मृते ?) कंसे वज्र के 
(भयेत्यादि -भयेन-तद्घोष-पातायुत्थभीत्या-चलत्‌-स्वस्थानात्‌ृइतस्ततः परिलुठत्‌ च तत्त्रेलोक्य च भुवन- 
त्रयवासी जन , तेन मुक्त त्यक्तः अध्वामार्ग: स्थान च यस्सिन्‌ तस्सिन ) उस वज्चर को ध्वन्ति-पतन आदि 
से उत्पन्न भीति से अपने स्थान को छोडकर इधर-उधर भागने वाले तीन लोक के प्राणियो द्वारा स्वीकृत 
मार्ग जिससे छोड दिया गया है ऐसे वज्र के (किम्भूता असी) कंसे ये-सम्यग्दुष्टि (स्वयम-स्वेन आत्सना) 
अपने द्वारा (स्वं-आत्मानम्‌) अपने को (जानन्त -निश्चिन्चन्त ) जानने-निश्चय करने वाले (कीदक्षं-स्वम) 
कसी आत्मा को (अवध्येत्यादि:-अवध्य: न केनापि हन्तुं शक्‍्यते शाश्वत इत्यथं: स चासो बोधश्च स एवं 


( १८४ ) 


कर्म का बन्ध नही है ऐसा (यदि उपभोगतः कर्म फलानुभवनात्‌ ) यदि उपभोग से-कर्मों के फल को अनु- 
भवन करने से (बन्ध -कर् संश्लेष:) कर्मों का आत्मा के साथ एकत्वरूप सम्बन्ध-संयोग (ते न स्थातृ-न 
भवेत्‌) तुम्हारे नही होता है (त्तत्‌ृ-तहिं ते तव कामचार काम चरतीति कामचार.-स्वेच्छाचारः किम॒स्ति 
अपि तु नास्ति) तो तुम्हारे स्वेच्छाचार क्या है ? अर्थात्‌ नही है। (हे ज्ञानिन्‌) है ज्ञानी तुम (ज्ञान सन्‌- 
जञानस्वरूपेण भवन्‌-सन्‌) ज्ञानस्वरूप होते हुए (बस-तिष्ठ) वसो-स्थित रहो। (अपरथा-अन्यथा-न्ञानस्वरुपेण 
ने स्थास्यति चेत्‌) यदि तुम ज्ञानस्वरूप मे स्थित नही रहोगे (तदा) तव (श्ुवम्‌-निश्चितम्‌) निश्चित ही 
(बन्धम्‌-कर्म संश्लेषम) कर्म सयोग को (एपि-प्राप्नोषि) प्राप्त करोगे (कुत ) कैसे (स्वस्य-आत्मनः) अपने 
(अपराधातृ-ज्ञानाभाव लक्षणदोषतः) अपराध से, ज्ञान का अभावरूप दोष से । 
भावार्थ--जो ज्ञानी-स्वपर विवेकी है, उसका कतेव्य है कि वह शुभ तथा अशुभ कोई भी क्रिया न 
करे । यदि वह वस्तु स्वरूप का ज्ञाता होकर भी कोई क्रिया करता है तो वह नियम से बन्ध का भागी 
होता है । क्योकि वस्तु के स्वरूप को जानते हुए भी यदि इच्छा पू्वंक--भोग आदि मे प्रवृत्ति की जायगी 
तो वह महान्‌ अपराध-दोष होगा । और जहाँ अपराध-दोष है, वहाँ वन्ध से बचना कथमपि सम्भव 
नही है। कर्मोदय की प्रेरणा से अनिच्छापूर्वक अर्थात्‌ विवश हो--भोगने की चाह न रखते हुए-यदि 
विषयभोगो मे प्रवृत्ति करना ही पडे तो वह बन्ध का कारण नही होगी । 
(अथ कर्म योजन वियोजयति) अब कर्म के योग का वियोग कसे हो सकता है यह दिखाते हैं -- 
कर्तारं स्वफलेन यत्किल बलात्कमेंव नो योजयेत्‌ 
कुर्वाणः फललिप्युरेव हि फल प्राप्नोति यत्कर्मणः । 
ज्ञानं संस्तदपास्तरागरचनों नो बध्यते कर्मणा 
कुर्वास्णोडपि हि फर्म तत्फलपरित्यागक शीलो सुनिः ७२०७ 
अन्वयार्थ - (यत्‌) जिस कारण से-निएचय से (कर्म) कर्म (एवं) ही (बलात्‌) बलपूर्वक-जब रत 
(स्वफलेन) अपने सुख-दु खरूप-फल से (कर्तारम) कर्म के करने वाले को (न) नहीं [ योजयेत्‌ ) युक्त 
करता है किन्तु (यत्‌) कर्म को (कुर्बाणः) करने वाला (एवं) ही (फललिप्सु.) कम के फल को प्राप्त 
करने की इच्छा वाला (सन्‌) होता हुआ (कर्मेण-) कर्म के (फलम्‌) फल-सुख-और ढदु ख को (प्राप्नोति) 
प्राप्त करता है (तत्‌) तिस कारण से (ज्ञानम्‌) ज्ञान स्वरूप (सन्‌) होता हुआ (अपास्तरागरचनः) राग 
की रचना से शून्य (तत्फल परित्यागैकशील') उन कर्मो के-सुख-दु खरूप--फल को त्यागना ही जिसका 
एकमात्र स्वभाव है ऐसा (सुनिः) मुनि (कर्म) कर्म को (कुर्वाणः) करता हुआ (अपि) भी (कर्मणा) कर्म 
से (न) नही (बध्यते) बधता है। 
सं० टीका-- (किल-इत्यागमोक्तौ) किल यह अव्यय आगमोक्‍्त कथन मे आया है अर्थात्‌ भागम 
मे कहा है कि (यत्‌-प्रसिद्ध कर्म) प्रसिद्ध कर्म (बलातू-हठात्‌) बल-हठ-जवद्द॑स्ती से (एव-निश्वयेन) 
निश्चय पूर्वक (स्वफलेन-स्वस्थ-स्वकीयस्थ-फलेन सुखदु ख रूपेण) अपने सुख-दु खरूप फल से (कर्तारमू" 


( १८५ ) 


पुरुषम्‌) करने वाले पुरुष को (न योजयेत्‌-न संयोजयेत्‌-स्वफलभाजिन न कुर्वादित्यय ) अपना फलभागी 
'नही करता है (तहि कथं फल प्राप्नोति ?) तो फल कंसे प्राप्त करता है ”? ( ैति स्फुट) हि--यह अव्यय 
स्फूट अर्थ मे आया है अर्थात्‌ यह बात स्फूट-स्पष्ट है कि (यत्‌ कर्मे-कुर्वाण:--चेक्रीयभाणः सन्‌ पुरुष ) कर्म 
को वार बार अथवा अतिशयरूप से करने वाला पुरुष (कर्मण -शुभाशुभप्रकृते:) शुभ और अशुभ प्रकृति- 
रूप कर्म के (फलं-सुखदुःखरूपम्‌) सुख और दु खरूप फल को ([प्राप्नोति-लभते) प्राप्त करता है (हेतुगर्भित 
विशेषणमाह ) यहा हेतु है गर्भ-मध्य मे जिसके ऐसे विशेषण को कहते हैं (फललिप्सुरेव-फलं कर्मणः सुख- 
दु/खरूप॑ फल लिप्पु:-लब्धुं-प्राप्तुमिच्छरेव नान्‍्य ) कर्म के सुख-दु'ख रूप फल को प्राप्त करने की इच्छा 
वाला ही दूसरा नही। (तत्‌-तस्माद्धेतो ) तिस कारण से (ज्ञानं-ज्ञानस्वरूप॑ ) ज्ञाननय (सन्‌-भवन्‌) होते हुए 
(कर्मेणा) कर्म से (न) नही (वध्यते) बंधता है (किम्भूतः सन्‌) कैसा होता हुआ (अपास्तेत्यादि:-अपास्ता- 
निराकृता रागस्य रचना येस सः) जिसने राग की रचता का निराकरण कर दिया है (हीति स्फुटम) 
हि-यह्‌ अव्यय स्फूट अर्थ मे प्रयुक्त हुआ है अर्थात्‌ स्फूटरूप से (कर्म-क्रियाकाण्डम्‌-ज्ञानावरणादि वा) क्रिया 
काण्ठ को अथवा ज्ञानावरणादिरूप कर्म को (कुर्वाणो5पि वा मिर्मापयनतपि) करता हुआ अथवा रचता 
हुआ (अकुर्वाणस्य का कथा) क्रियाकाण्ड को नही करने वाले अथवा ज्ञानावरणादि का निर्माण नही करने 
वाले की तो कथा ही क्या ? (सुनिः-ज्ञानवान्‌ यतिः) आत्मेतर स्वरूपज्ञ मुनि (सदित्यादि-तेषां क्मेणा 
फल अनुभागः तस्य परित्यागे एक अद्वितीयं शीलं स्वभावों यस्य सः रागद्रेषाभावात्‌) राग-देष के होने से 
कर्मों के फल को त्यागने में अद्वितीय स्वभाव वाला । (कर्मों से नही बंधता है) 
भावाथे--कर्म तो स्वभावत' जड है अतएवं वे किसी जीव को जबरन अपने सुख-दु'खरूप फल से 
सयुकत नही करते है । अज्ञानी ही उनके फल स्वरूप प्राप्त हुए पदार्थों के प्रति राग-द्वेष के कारण इष्ट- 
प्रिय तथा अनिष्ट-अप्रिय कल्पना करके स्वय ही सुखी और दु खी होता रहता है। परल्तु ज्ञानी स्वपर- 
स्वरूपविवेकी के पर के प्रति न तो राग होता है और न द्वेष ही । ऐसी स्थिति मे वह उदयागत कर्म के 
फल स्वरूप पर पदार्थों से अपने को सदा जुदा रखता है--अर्थात्‌ उदय की प्रबल प्रेरणा से उनमे अनिच्छा 
पुवेक प्रवृत्ति करता है अतएवं तन्‍्मय नही होता है इसलिए कर्मों से भी बधता नही है। यही तो ज्ञान 
ओर विराग का अचिन्त्य एवं अनुपम माहात्म्य है। अज्ञानावस्था मे बंधा कर्म उदय में आता है परन्तु 
ज्ञानी के उसके फल की चाह नही है। अतः ज्ञानी उसके फल को नही लेता है। 
(अथ ज्ञानी न फर्म कुरुते) अब ज्ञानी कर्म नही करता यह दिखाते हैं-- 
त्यक्तं येन फल स कर्म कुरुते नेति प्रतीमों वयस्‌ 
किन्त्वस्थाषि कुतोषषि किडिचदपि तत्कर्माववेनापतेत्‌ । 
तस्मिन्नापतिते त्वकंपपरमज्ञानस्वभावे स्थितो 
जानी कि कुरुतेडप कि न कुरुते कर्मेति जानाति कः ॥२१७ 


( १८६ ) 
अन्वयार्थ-- (येन) जिसने (फलम्‌) कम के सुख-दु खरूप फल को (त्यक्तम्‌) त्याग कर विया है 
(सः) वह ज्ञानी (कर्म) कर्म को (कुरुते) करता है (इति) ऐसा (वयम्‌) हम (न) नही (प्रतीम.) 
प्रतीति करते (किक्तु) परन्तु (अस्य) इस ज्ञानी के (अपि) भी (कुतः) कही से (अपि) भी (कदा- 
चित्‌) कभी (अपि) भी (तत्‌) वह (कर्म) कर्म (अवशेन) विवशता से-बिना इच्छा के (आपतेत्‌ ) भा 
पडता है (तस्मिनू) उस के (आपतिते) आ पडने पर (तु) भी (अकम्प परम ज्ञानस्वभावे) नि३चल श्रेष्ठ 
जान स्वभाव से (स्थित ) स्थित (ज्ञानी) विवेकी (किम) किस (कर्म) कर्म को (कुरुते) करता है (किम) 
किस (कर्से) कर्म को (न) नही (कुरुते) करता है (इति) ऐसा (कः) कौन (जानाति) जानता है ? अर्थात्‌ 
(कोषपि न जानाति) कोई भी नही जानता है। 
स० टी ०--(इति-एवम्‌) ऐसा (वर्य-ज्ञानाथिमः) ज्ञानेच्छु हम (प्रतीम:-प्रतीति कुर्मः) प्रतीति- 
निश्चय करते हैं (इति किम्‌) ऐसा क्या ? (येन ज्ञानिना-पुंसा) जिस ज्ञानी पुरुष के द्वारा (फल-कर्मानु- 
भाग.) कर्म के फल का रसानुभव (त्यक्तम्‌-ज्ञानभावाद्विमुक्तम्‌) ज्ञान भाव से छोडा जा चुका है (सः- 
ज्ञानी) वह ज्ञानी-वस्तुतत्वज्ञ (कर्मं-क्रियाकाण्डं-ज्ञानावरणादि वा) क्रियाकाण्ड को-अथवा ज्ञानावरणादि 
को (न करुते-न विधत्ते) नही करता है (किन्तु विशेषो5स्ति) तो भी कुछ विशेषता है (अस्यापि-ज्ञानिनो- 
$पि) ज्ञानी के भी (कुत्नोइ5पि-बहिरभ्यन्तरकारणकलापात ) बाह्य और अन्तरज्भ कारण के समूह-बल से 
(अवशेन-अनीहितवत्त्या) विवशता से-अनिच्छित-वृत्ति-व्यापार से (तत्‌-प्रसिद्ध) वह प्रसिद्ध (किड्चिदपि- 
अनिर्दिष्ठम) जिसका नाम निर्देश नहीं किया गया है ऐसा कुछ भी कर्म - (शुभाशुभ॑-कर्म ) शुभ-सुखदायक 
और अशुभ दुखदायक कर्म- (आपतेत-आगच्छेतु) आ पडता है-उपस्थित होता है (तु-पुनः) फिर (तस्मिन्‌- 
कर्ंणि) उस कम के (आपतिते-उदयागते सति) उदय में आने पर (ज्ञानो-पुसान्‌) ज्ञानवान्‌ पुरुष 
(तत्परिहारार्थम) उसके परिहार-दूर करने के लिए (कि कमे-क्रियाकाण्डम) किस क्रियाकाण्ड को 
(फ्रुते-विधत्ते) करता है (जथवा कि न कुरुते-क न विधत्ते) अथवा किस क्रियाकाण्ड को नही करता है 
(इति-एवम्‌) ऐसा (क्तंव्याकतंव्यम्‌) कतंव्य-करने योग्य और अकतेव्य-वही करने योग्य को (क' अपरः 
पुरुष जानाति वेत्ति) दूसरा कौन पुरुष जानता है (तत्स्वरूपस्य ज्ञातुमशक्यत्वात्‌) क्योकि उसका स्वरूप 
जानने भे नही आ सकता है (किम्भतों ज्ञानी) कसा ज्ञानी ? (अकम्पेत्यादि.-अकम्पकेनापि चालयितुम- 
शक्यत्वात्‌-अचलं-परमं-उत्क्ृष्ठ तच्च तज्ज्ञानं च तस्य स्वभावे-स्वरूपे) किसी के द्वारा न चलाये जा सकते 
से अकम्प अचल अतएव सर्वोत्क्िष्ट ज्ञान के स्वरूप मे (स्थितः-लय प्राप्तः) स्थित-लय को प्राप्त--तच्मयता 
को धारण करने वाला । 
भावार्थ -ज्ञानी अपने स्थिर ज्ञान स्वरूप मे लीन रहता है। अतएव कम के उदय में आने पर भी 
वह उसे जानता तो है, पर उसके द्वारा होने वाले सुख और दु.,ख का अनुभवन नही करता है। क्यो 
कि उसके राग-द्वेष का अभाव है। अथवा उसकी परिणति को वही ज्ञानी जानता है। भज्ञानी उसकी 
परिणति को कैंसे जान सकते हैं--यहा ज्ञानी से तात्पय आत्मज्ञानी सम्यग्दृष्टि आदि से हैं। उसी का 


( १८७ ) 
प्रकरण यहां चल रहा है । 

(अथ सम्यर्दष्टे: साहसं कलयति) अब सम्यग्दृष्टि के साहस का प्रतिपादन करते है-- 
सम्य्द्ष्ट्य एव साहसमिदं कतु क्षमन्तेपरम्‌- 
यहज्ञ् ४पि पतत्यमी भयचलत्न्नलोक्यमुक्ताध्वनि । 
सर्वाभेव निसर्गेनिर्भेषतया शड़कां विहाय स्वयं- 
जानन्तः स्वमवध्यबोधवपषं बोधाच्च्यवन्ते न हि ॥२२॥ 


अन्वयार्थ:--(इृदस्‌ ) इस (परम) महान्‌ (साहसम्‌) साहस-घेर्य को (कतुंम्‌) करने मे (सम्यरदृष्ट- 
यः) सम्यर्दृष्टि (एव) ही (क्षमन्ते) समर्थ होते है। (यतू) कारण कि (अमी) ये सम्यरदुष्टि महापुरुष 
(भयचलत्त्रेलोक्य मुक्ताध्वनि) भय से चञ्चल अतएवं इधर-उधर भागने वाले त्रेलोक्य के प्राणियो द्वारा 
छोडा गया है मार्ग जिससे ऐसे (बच्चे) वञ्ज के (पत॒ति) पडने पर (अपि) भी (निसर्ग निर्भभतया) स्वा- 
भाविक निर्भीकता से (सर्वामु) सब (एवं) ही (शद्धाम्‌) शद्भा-सन्देह को (विहाय) छोडकर-निशड्]ू 
होकर- (स्वम्‌) अपने को (स्वयम्‌) स्वभाव से (अवध्य बोधवपुषस) अविनाशो ज्ञानस्वरूप शरी रवान्‌ 
(जानन्तः) जानते हुए (हि) निश्चय से (बोधात्‌ ) सम्यग्ज्ञान से (न) नही (च्यवन्ते) च्युत होते है । 

स० टीका--(क्षमन्तें-सहन्ते-समर्थाभवन्तीत्यर्थ:) सहते हैं-समर्थ होते हैं। (कि कतुम्‌) क्या करने 
को ? (इदम्‌-वक्ष्यममाण लक्षण) जिसका स्वरूप आगे कहा जाने वाला है ऐसे इस (साहसम्‌-लक्षणया घेर्यम ) 
साहस-लक्षणो से-धैर्यें को (के) कौन (सम्यरदुष्टय--निश्चय सम्यव॑त्वं प्राप्ता ) निश्चय सम्यक्‍्त्व को प्राप्त 
सम्यग्दुष्टि जीव (एव-निश्चयेत) निश्चय से ही (किम्भूत-साहसम्‌) कंसे साहस को (परमृ-उत्कृष्टमू-पर 
केवलसिति व्याख्येय वा) उत्कृष्ट अथवा केवल-सिर्फ (यत्‌ यस्मात्कारणात्‌) जिस कारण से (अमी- 
सम्यर्दृष्टय ) ये सम्यर्दृष्टि जीव (हि-निश्चितं) निशच्य से (न च्यवन्ते-न क्षरन्ते) नही च्युत होते हैं 
अर्थात्‌ क्षरण-पतन को प्राप्त नही होते हैं (फुतः) किससे (बोधात्‌-ज्ञानात्‌) ज्ञान से- (उपलक्षणात्‌-ध्यान- 
तपोष्नुष्ठानादे ) उपलक्षण से ध्यात तपरचरण आदि आत्मसाधक क्रियाओ से (ज्ञान मुक्त्वा नान्यत्र वर्तन्ते) 
अर्थात्‌ ज्ञान को छोडकर अन्यत्र-अज्ञान मे प्रवृत्ति नही करते हैं। (कवसति) किसके होने पर (वच्च्रे-अशनो) 
वज्ञ के (पतति-मुध्निपातं कुवेति सति) मस्तक पर गिरने पर (अपि) भी (किम्मृते ?) कैसे वज्ज के 
(भयेत्यादि -भयेन-तद्घोष-पातायुत्थभीत्या-चलतृ-स्वस्थानात्‌इतस्ततः परिलुठत्‌ च तत्त्रेलोक्यं च भुवन- 
तन्रयवासी जन , तेन सुक्‍त त्यकत. अध्वामागें: स्थान च यस्सिन तस्सिन) उस वज्ञ को ध्वनि-पतन आदि 
से उत्पन्न भीति से अपने स्थान को छोडकर इधर-उधर भागने वाले तीन लोक के प्राणियो द्वारा स्वीकृत 
मार्ग जिससे छोड दिया गया है ऐसे वज्र के (किम्भृता अमी) कंसे ये-सम्यग्दृष्टि (स्वयम्‌-स्वेन आत्सना) 
अपने द्वारा (स्वं-आत्मानम्‌) अपने को (जानन्तः:-निश्चिन्वन्त ) जानने-निश्चय करने वाले (कीदक्ष-स्वम्त) 
कैसी आत्मा को (अवशध्येत्यादि:-अवध्यः न केनापि हन्तुं शक्यते शाश्वत इत्यर्थ: स चासी बोधश्च स एव 


( १८८ ) 


वरषु. शरीर यस्य तम्‌) किसी के द्वारा भी हनन करने के योग्य नही अर्थात्‌ अविनाशी बोध ही जिसका 
एकमात्र शरीर है ऐसी आत्मा को (कि कृत्वा) क्या करके (विहाय-त्यक्त्वा) छोड करके (कान) किसको 
(सर्वामू-समस्ताम्‌) समस्त (इहलोकादिभवास) इस लोक आदि मे उत्पन्न होने वाली (एव-निश्चितम) 
निश्चित (शद्धा-पराशड्भाम्‌ ) पर की आशडू को (कया) किससे (नीत्यादि:-निसर्गेण-स्वभावेन निर्भभतया- 
साध्वसा भावत्ता तया) नेसगिक निर्भीकता से । 
भावाथं--जिस वज्न की भयडूर आवाज को सुनकर तीन लोक के प्राणी भयभीत हो अपनी रक्षा 
के हेतु मार्ग को छोडकर इधर-उधर छिपने का प्रयत्न करते हैं उसी आवाज को सुनते हुए भी सम्यर्दृष्टि 
जीव अपने स्वरूप से जरा भी विचलित नही होते है कारण कि उन्हे अपने आत्मस्वरूप की अविनश्वरता- 
नित्यता पर पूर्ण भरोसा है। वे जानते हैं-मै अमूर्त, ज्ञानस्वरूप, अखण्ड चैतन्य का पिण्ड हूँ । अजर-भमर 
हैँ । निरामय और निर्भर हूँ । अतएवं इस वज्जरपात से मेरी आत्मा का कुछ भी विगाड होना सम्भव नही 
है । हाँ, यह शरीर जड विनश्वर है। अतएवं इसका विनाश हो सकता है इसके विनाश से मेरा कुछ 
बनता-विडता भी नही है अतएव मै तो पूर्ण निश्शक हूँ, निर्भय हूँ यही मेरा स्वभाव है। 
(अथ भयसप्तक निवारणार्थ ज्ञानिन इहलोक परलोक भयसमुत्त्रस्थति) अब सात प्रकार के भयो 
का निवारण करने के हेतु ज्ञानी के इस लोक और परलोक के भय का निरसन करते हैं-- 
लोकः दशाइवत एक ए सकलवब्यक्तो विविक्तात्सन 
दिचल्लोक॑ स्वयमेव फेघलमयं यललोकयत्येककः । 
लोकोडयं न तवापरस्तदपरस्तस्यास्ति तड्भीः कुतो । 
निशशड्कः सततं स्वयं स सहर्ज ज्ञानं सदा विन्दति ॥२३॥ 
अन्वयार्थ-- (विविक्तात्मन.) शरीरादि पर पदार्थों से सर्वथा पृथक्‌ आत्मा का (सकलव्यक्त) स्व 
काल में प्रथक्‌ दिखाई देने वाला (एब ) यह (शाश्वतः) नित्य स्थाई (लोकः) लोक जगत्‌ (चिन्मयलोकः) 
चित्स्वरूप (एकः) अद्वितीय (अस्ति) है। (यम) जिस (लोकम्‌) लोक को (अयम्‌) यह (एककः) एक 
अद्वितीय (चित्‌) आत्मा (केवलम्‌) सिर्फ (स्वयसेव) स्वत ही-अपने आप ही (लोकयति) देखता है (है 
ज्ञानिन) हे ज्ञानी (तव) तुम्हारा (अयम्‌) यह चैतत्यमय (लोक ) लोक (अस्ति) है (अपर ) इस चैतन्य- 
स्वरूप लोक से भिन्न (लोकः) लोके (तव न) तेरा नही (अस्ति) है (तस्थ) उस आत्मा के (तड्जी/ उस 
चैतन्य लोक से भिन्न लोक से भय (कुत ) कैसे (स्थात्‌) हो सकता है (न' कुतो5पीत्यथे:) अर्थात्‌ किसी तरह 
से भी नही। (सः) वह ज्ञानी (सतेतं) निरन्तर ( स्वयं) स्वभाव से (निश्शड्ूः) निवेश डू, निर्भय (सन्‌) 
होता हुआ (सदा) निरन्तर (सहजम्‌) स्वाभाविक (ज्ञानम्‌) ज्ञान को (विन्दति) अनुभव करता है। 
स० टी०--(एष शास्त्रादिना प्रसिद्ध.) यह शास्त्र आदि से प्रसिद्ध (लोक:-श्रेणिघनप्रचयरूप स्त्ि- 
लोक ) श्वेणिघन प्रचयरूप तीन लोक (शाश्वत्ः-निश्चित ) नित्य ( अर्ति) है (इंतीश्वरकतुंत्व॑ निरस्तम्‌-अवि- 
नाशित्व च सृचितसम) इस कथन से इद्चर कतुंत्व--लोक का बनाने वाला ईइवर है--का खण्डन हो जाता 


( १८९ ) 


है और लोक का अविनाशीपन भी सूचित होता है अर्थात्‌ नोक अनादिनिधन है यह सिद्ध होता है। 
(एक:-अद्वितीय:) एक अद्वितीय (अस्ति) है (इत्यनेन ब्रह्मण: प्रतिलोमानेकन्नह्माण्ड प्रतिपादनं-प्रत्याख्या- 
तम) इससे ब्रह्मा के प्रतिलोम अनेक ब्रह्माण्डो का प्रतिपादन खण्डित होता है (विविक्‍तात्मन.-सर्वज्ञस्थ) 
सर्वज्ञ के (सकलव्यक्तः-समस्तोविशद ) सब का सब विशद-स्पष्ट है (इत्यनेन तर्य गहनत्वमपास्तम्‌ ) इस 
कथन से उस लोक की गहनता-अज्ञेयता का खण्डन हो जाता है अर्थात्‌ यह लोक किसी के ज्ञान का विपय 
नही है इसका खण्डन सामने आ जाता है। (अय-चित्‌-ज्ञानम्‌ ) यह चैतन्यमय ज्ञान (स्वयमेव-स्वभावादेव ) 
स्वभाव से ही (यम) जिन (प्रसिद्ध लोकं-भुवनन्नयभ्‌) प्रसिद्ध तीनो लोकों को (केवलं-प्रमु) पर (लोक- 
यति-पश्यति) देखता है। (कीदुक्ष. ?) कसा (एकक--शरोरदार दरकागाराहारादि निरपेक्ष एक-एव, अयं- 
प्रत्यक्ष: चराचररूपो लोक:-लोकवासी जन" त्विलोको वा इहलोक इत्यर्थ ) शरीर, स्त्री, पुत्र, गृह, आहार 
आदि से निरपेक्ष अद्वितीय यह प्रत्यक्ष चराचर-जगमस्थावर रूप लोक, लोकवासी-मनुष्य जन अथवा 
तीन लोक ही इह लोक कहा जाता है (अपरः त्वत्तो भिन्‍न:) तुम से भिन्न (तव-ते) तुम्हारा (न भवेत्‌ ) 
नही हो सकता है (तदपर:-तस्मादिहुलोकादपरः प्रलोक.) उक्त इह लोक से भिन्न परलोक (तस्थ- 
आत्मनः) उस आत्मा के (नास्ति) नही है (तड़ी -ताभ्यामिह परलोकाभ्याम्‌-भी:-भयम्‌ ) उन दोनो से 
अर्थात्‌ इहलोक और परलोक से भय (फुतः-कस्मात्‌ ) कैसे हो सकता है अर्थात्‌ (न कुतो5पि) कसे भी नही 
(तयोरात्मनो भिन्‍तत्वख्यापनात्‌) क्योकि उन दोनो--इहलोक और परलोक को आत्मा से सर्वेधा भिन्न 
कहा गया है (स ज्ञानी) वह ज्ञानी (सदा-नित्यम्‌) सर्वेथा (स्वयं-स्वरूपेण) स्वरूप से (सहजं-स्वाभावि- 
फस) स्वाभाविक (ज्ञानं-बोधम्‌) नान-वोध को (विन्दति-जानाति) जानता है (सतत-निरन्तरम्‌) निरन्तर- 
हमेशा (निश्शडू:-इहपरलोक भयशड्भरहितः) निदशद्भू--अर्थात्‌ हहलोक और परलोक के भय की शद्धा 
से रहित होता है (इति भयद्वय॒स्प ज्ञानिनो निरास:) इस तरह से ज्ञानी के इहलोक और परलोक के भय 
का निराकरण होता है । 
भाषार्थ--ज्ञानी विचार करता है कि मेरा लोक तो चैतन्यमय है । इससे भिन्न लोक तो मेरा नहीं 
है। जो मेरा लोक है उसमे ज्ञान हो ज्ञान भरा हुआ है। उसमें भय के लिए जरा-सा भी स्थान नहीं है । 
अतएव में तो निर्भय हो अपने ज्ञानलोक मे ही विचरण करूगा। ज्ञान से भिन्न लोक के साथ भेरा कोई 
सम्बन्ध भी नही है अत्तएव मैं उससे क्यो डरूँ। इस तरह से ज्ञानी के इस लोक और परलोक का भय 
नही होता है । 
(अथ वेदनाभ्य बध्माति) अब वेदना के भय का निषेध करते है-- 
एपफकच हि वेदना यदचलं ज्ञानं स्वयं वेद्यते 
निर्भवदोदित वेद्यवेदकबलादेकं सदाइनाकुले: । 
नेवान्यागतवेदर्नव हि भवेत्त:द्भीः कुतो ज्ञानिनों 
निशशडहकफः सतत स्वयं स सहज ज्ञान सदाविन्दति ॥२४॥ 


( १६० ) 


अन्वयार्थ--(अनाकुलेः) आकुलता रहित ज्ञानी सम्यर्दृष्टि पुरुषों द्वारा (सदा) सर्वदा-हमेशा 
(निर्भेदो दितवेद्यवेदक बलात्‌ ) अभिन्नरूप से उदय को प्राप्त हुए वेद्य वेदक के बल से (यत्‌) जो (एकम्‌) 
एक-अद्वितीय (अचलम्‌) अचल-अविनाशी (ज्ञानम्‌) ज्ञान (स्वयम्‌) स्वभाव से (वेच्वते) वेदा जाता है 
अर्थात्‌ अनुभवन किया जाता है (हि) निश्चय से (एबा) यह (एका) एक (एवं) ही (वेदना) वेदना- 
ज्ञान वेदना (अस्ति) है। (अन्या) इससे भिन्न दूसरी (आगत वेदना) पुदुगलादि परद्रव्य से प्राप्त हुई 
वेदना (एव) नियम से (न) नही (अस्ति) है। (हि) निरचय से (ज्ञानिनः) ज्ञानी के (तद्भी ) उस अन्या- 
गत वेदना का भय (कुत्त ) केसे (भवेत्‌) हो सकता है अर्थात्‌ (न कुतोषपि) कैसे भी नही । अतएवं (सः) 
वह ज्ञानी (निश्शडूू' सन्‌) निश्शड्ूू-निर्भय होता हुआ (एव) ही (सततम्‌) सदा-निरन्तर (सहजम्‌) स्वा- 
भाविक (ज्ञानस्‌) ज्ञान को (एवं) ही (सदा) हमेशा (स्वयम्‌) स्वभाव से (विन्दति) वेदन करता है। 
अनुभवन करता है । 

स० टीका- (यत्‌-प्रसिद्धम) जो प्रसिद्ध (ज्ञानम्‌) ज्ञान (स्वयम्‌) स्वयम्‌ स्वभाव से (वेच्चते- 
ज्ञायते) जाना जाता है (कं?) किनसे ? (अनाकुले:-आकुलतारहिते -ज्ञानिभि ) आकुलता रहित 
ज्ञानियो से (एषा-प्रसिद्धा) यह प्रसिद्ध (एका-अद्वितीया) अद्वितीय (बेदना-वेद्यते-लायते-आत्मा-अनया इति 
वेदना आत्मानुभवं एवं नान्‍्या) वेदना--जिसके द्वारा आत्मा जाना जाता है अर्थात्‌ आत्मा का अनुभव 
होता है वही वेदना कहाती है अन्य नही। (किम्भूतम्‌) कैसा ज्ञान (अचलम्‌-निश्चलम्‌ ) निश्चल-अविनाशी 
(पुन.-कीदक्षम्‌ ?) फिर कैसा (एकं-द्रव्यापंणात्‌) द्रव्याथिक नय की अपेक्षा से एक अद्वितीय-[(तत्कृत') 
वह कंसे (निरित्यादि -वेच्यते ज्ञायते इति वेच्यं-स्वरूपं वेदयतीति वेदक'-आत्मादहन्द्र , मिर्भेदेन यो वेथयः स एव 
वदक.-इत्येकत्वेन उदितौ-उदय प्राप्तो वेद्यवेदका तयोब॑लं तस्समात) जो जाना जाय वह वेद्य--और जो 
जाने वह वेदक अर्थात्‌ आत्मा, वेद्य और वेदक मे अभेद सम्बन्ध होने से जो वेच्य है वही वेदक है अतएव 
एकत्वरूप से उदय को प्राप्त हुए वेद्य वेदक के बल से (हि-स्फुटम्‌ू) निश्चय से--स्फूट-स्पष्टरूप से (अन्या- 
आत्मन. सकाशात्‌ ) आत्मा के सम्बन्ध से भिन्न (एव-निश्चयेन) एव-निशचय से (आगतवेदना-पुदुगलादा- 
गतवेदना रोग') पुद्गल से आई हुई वेदना--अर्थात्‌ रोग (न भवेत्‌ आत्मनोभिन्तत्वादेव) नहीं हो सकता 
हैक्योकि वह आत्मा से बिलकुल ही जुदा है (ज्ञानिनः-पुस ) ज्ञानी पुरुष के (तम्गी -वेदनाभयस््‌) वेदना- 
भय (कुत ) कहा से हो सकता है (न कुतो5पि) अर्थात्‌ कही से भी नही (तुर्यंचरण-पुर्वंबत्‌) चोथा चरण 
का अर्थ पहले के समान जानना चाहिए। 

भावार्थ -व्यवहार दृष्टि से वेदना का अर्थ पुण्य और पाप कर्म के उदय से प्राप्त हुई भोगोपभोग 
की सामग्री के निमित्त से सुख और दु ख का भोगना-अनुभव करना है| परन्तु निदचय दृष्टि से वेदना का 
अर्थ आत्मस्वरूप का अनुभव करना है। यहा निश्चय दृष्टि की मुख्यता से वेदना का अर्थ आत्मस्वरूप 
का वेदन करना ही विवक्षित है क्योकि सम्यग्दृष्टि स्वभाववेदी ही होता है परभाववेदी नहीं। अत 
सम्यर्दृष्टि आत्मज्ञानी के परपदार्थों के निमित्त से होने वाली सुख-दु खरूप वेदना का भय नही होता है 


( १६१ ) 
क्योकि वह ज्ञान स्वभाव से नित्य निराकुल है। 
(अथात्राणभयं निरस्यति) अब अतन्नाण भय का निरसन करते है-- 
यत्सन्नाशमुपेति तन्न नियत व्यक्तेतिवस्तुस्थितिः 
ज्ञानं सत्स्वयभेव तत्किल ततस्न्रातं॑ फ्िमस्थापर: । 
प्रस्यात्रारामतो न किज्चन भवेत्तद्ीः कुतो ज्ञानिनो 
निदशंकः सतत स्वयं स सहजं ज्ञानं सदा विन्दरति ॥२५॥ 


अन्चयार्थ--(यत्‌) जो वस्तु (सत्‌) सत्‌-उत्पाद व्यय और श्रोव्ययुक्‍तत (अस्ति) है। (तत) वह 
वस्तु (नियतम्‌) नियम से (नाशम) नाश को (न) नही (उपेति) प्राप्त करती (इति) ऐसी (बस्तु- 
स्थितिः) पदार्थ की मर्यादा (व्यक्ता) स्पष्ट है (तत्‌) वह (ज्ञानम्‌ ) ज्ञान (स्वयम्‌) स्वभाव से (एव) ही 
(सत्‌) सत्‌ू-सत्तात्मक वस्तु है (त्तः) तिस कारण से (अस्य) इस सत्स्वरूप ज्ञान का (अपर ) दूसरो के 
द्वारा (न्नातम्‌ृ) रक्षण (किम्‌) क्या है अर्थात्‌ कुछ भी नही है। (अतः) इसलिए (अस्य) इस ज्ञान का 
(किल) निश्चय से (किज्चन) किड्चित-जरा सा (अत्वाणम्‌) अरक्षण-विनाश (न) नही (भवेत्‌) हो 
सकता है (तत्‌) तिस कारण से (तड्जीः) ज्ञान की अरक्षा का भय (चज्ञानिन ) ज्ञानवान्‌ सम्यर्दृष्टि के 
(कतः) कैसे-कहा से (भवेत्‌) हो सकता है अर्थात्‌ (कुतोषपि न) कही से भी नहीं। (स) वह ज्ञानी 
(सततस्) निरन्तर (निश्शद्धू] सन) निर्भय होता हुआ (स्वयम) स्वयम से (सदा) सर्वेदा-हमेशा 
(सहजम्‌ ) सहज (ज्ञानम्‌) ज्ञान को (विन्दति) वेदन-अनुभवन करता है। 

सं० टीका -(इति-अमुनाप्रकारेण) इस प्रकार से (वस्तुस्थिति -वस्तुव्यवस्था) वस्तु व्यवस्था-- 
पदार्थ की मर्यादा (व्यक्ता-स्पष्ठा) स्पष्ट (अस्ति) है (इति किम) इति-यह-किम्‌-कंसे (यत्‌-वस्तु सत्‌- 
द्रव्यरूपेण सत्ताप्रतिबद्धमू, तत्‌-बस्तु) जो वस्तु-सत्‌-द्रव्यरूप से सत्ता से युक्त है वह वस्तु (नियतस्‌- 
निश्चितम्‌) निश्चितरूप से (नाशं-विनाशम्‌) विनाश को (न उपति-न प्राप्नोति) नहीं प्राप्त करती 
है (द्रव्यापंगया बस्तुनों नित्यत्वाभ्युपगभात्‌) क्योकि द्रव्याथिक नय की विवक्षा से वस्तु को नित्य 
स्वीकार किया गया है। (प्रसिद्ध ज्ञानस) प्रसिद्ध ज्ञान (स्वयमेव-स्वरूपतएव-स्वस्वरूपचतुष्टयापक्षयेत्र न तु 
परचतुष्टयापेक्षया) स्वरूप से ही अर्थात्‌ अपने स्वरूप चतुष्टय की अपेक्षा से ही पर के स्वरूप के चतुष्टय 
की अपेक्षा से नही (सत्‌-सत्स्वरूपम्‌-विद्यमानस्‌) सत्‌ स्वरूप अर्थात्‌ विद्यमान (किल-अहो) अहो (तत- 
स्वरूपेणास्तित्वात्‌) अपने स्वरूप से विद्यमान रहने के कारण (अपरेः कौक्षेयक कुन्तमुद्गराश्वगज 
पदाति स्वजनादिभि पुदुगलपर्याये ) पुदूगल स्वरूप तलवार, भाला, मुद्गर, घोडा, हाथी, पैदल चलने 
वाले तथा कुटुम्बी आदियो से (अस्प-ज्ञानस्य) इस ज्ञान का (किम्‌) कया (त्रातम्‌-न्नाणम्‌) त्राण (कि 
रक्षणम्‌-न किमापीत्यर्थ ) क्‍या रक्षण अर्थात्‌ कुछ भी नही । (अतः:-कारणात्‌) इस कारण से (अस्यज्ञा- 
नस्य) इस ज्ञान का (किज्वन-किसपि ) कुछ भी (अत्ाणं-कुतो5पि रक्षणं न भवेत्‌) अन्राण-अरक्षण-विनाश 
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कही से भी नही हो सकता है। (ज्ञानिनः) ज्ञानी के (तड़ी -अत्राणभयम्‌) अन्राण-अरक्षा का भय (कुततः) 
कहा से हो सकता है (न कुतोडपि) अर्थात्‌ कही से भी नही । (शेष॑ पुवंबत्‌) शेष पहले के समान समझना 
चाहिए। 
भावा्थ-जो पदार्थ सत्स्वरूप-उत्पादव्यय और श्रौव्य से सहित है। उसका द्रव्यत कभी नाश नही 
होता है । उत्पाद -नवीन पर्याय की उत्पत्ति तथा व्यय-पूर्वे पर्याय का विनाश अवश्य ही होता है क्योकि 
यह वस्तु का स्वभाव है । कूटस्थ नित्य कोई वस्तु नही है । ज्ञान भी वस्तु है। अतएवं वह भी सत्तात्मक 
है। जो सत्ता स्वरूप है उसका विनाश सव्वंथा असम्भव है। ऐसी स्थिति मे ज्ञान के अत्राण की आश्वका 
होना अस्वाभाविक है अतएव सम्यग्दृष्टि के अन्राण-अरक्षा का भय स्वभाव से नही होता है, क्योकि 
ज्ञानी अपने को ज्ञानस्वरूपी जानता है। 
(अथास्यागुप्तिभयं गोपयति) अब ज्ञानी के अगुप्ति भय का अभाव दिखाते हैं-- 
स्वं रूप किल वस्तुनो5स्ति परमागुण्तिः स्वरूपेण य- 
च्छुक्त: फोषपि परः प्रवेष्टुमकृत ज्ञान स्वरूपठच नुः । 
श्रस्यागुप्तिरतो न काचन भवेत्त:ड्ीः कुतो ज्ञानिनो 
नि३शडकः सतत स्वयं स सहज ज्ञान सदा विन्दति ॥४२६॥ 


अन्वयार्थं-- (किल) निरचय से आगमानुसार (वस्तुन') वस्तु-पदार्थ का (स्वमभ्‌) अपना (रुपम्‌। 
स्वरूप (परमा) सर्वोपरि-सर्वोत्तम (ग्रुप्ति ) गुप्ति सुरक्षा (अस्ति) है। (यत्‌) कारण कि (स्वरूपे) 
आत्मा के स्वभावभूत ज्ञान मे (परः) दूसरा-पुदूगल आदि (को5पि) कोई भी पदार्थ (प्रवेष्दुं) प्रवेश करने 
में (शक्तः) समर्थ (न) नही (स्थात्‌) हो सकता। (नुः) आत्मा का [ज्ञानम्‌) ज्ञान (अकृतम्‌) स्वाभाविक 
(स्वरूपम्‌) स्वरूप (अस्ति) है (अतः) इसलिए (अस्य) इस ज्ञानी के (काचन) कोई (भगुप्तिः ) भरक्षा 
(न) नही (अस्ति) है अतएवं (ज्ञानिनः) ज्ञानी सम्यग्दृष्टि के (तद्भीः) अरक्षा अग्रुप्ति का भय 'कुतः ) 
कैसे-कहाँ से (भवेत््‌) हो सकता है ? अर्थात कही से भी नही। (स) वह ज्ञानी (सततम्‌ निरन्तर 
(निश्शड्वूः) निरशडू (सन्‌) होता हुआ (सदा) स्वंदा (सहजम्‌) स्वाभाविक (ज्ञानम्‌) शञान को (विन्द्ति) 
प्राप्त करता है अर्थात्‌ ज्ञान मे ही लीन रहता है । 

सं० टी ०--(किल-इत्यागमौक्तो) किल-यह अव्यय आगमोक्ति मे आया है अर्थात्‌ आगरम के 
कथनानुसा र (वस्तुनः-आत्मादि द्रव्यस्य) वस्तु-आत्मा आदि-द्नव्य का (यत्‌) जो (स्वम्‌-आत्मीयम्‌) स्वे- 
कीय अपना (रूपस्‌-स्वरूपम्‌) स्वरूप (अस्ति-विद्यते) है (सा-परसा) वह श्रेष्ठ (निस्सीमा) सीमा रहित 
अर्थात्‌ अनन्त ( गृप्तिः-गोपनम्‌-स्वरूपास्तरेणगोपनाभावात्‌ ) गुप्ति है क्योकि स्वरूपान्तर से किसी वस्तु की 
सुरक्षा सम्भव नही है। (कोःपि-कश्चिदषि) कोई भो (परः पुद्गलादिः) पर-पुद्गल आदि परपदार्थ 
(प्रवेष्टुसु-ज्ञानस्वरूपे प्रवेश कर्तृम)'ज्ञानस्वरूप मे प्रवेश करने के लिए (शक्त -समर्थ:) समर्थ है (अपि तु 
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ने समर्थ:) किन्तु समर्थ नही है । (स्वरूपे स्वरुपान्तरस्य प्रवेशाभावात्‌ ) क्योकि स्वरूप मे अन्य स्वरूप का 
प्रवेश नही होता है। (च-पुन ) और (ज्ञानम) ज्ञान (नुः-आत्मन ) आत्मा का (भक्ृतम्‌-स्वाभाविकं-) 
स्वाभाविक अनादिनिधन (स्वरूपं-स्वभावः) स्वभाव है। (स्वरूप हधा-कृतसमकृतं च) स्वरूप दो प्रकार 
का है--एक कृत और एक अक्त (क्रतं-तावन्मति ज्ञानादि स्वरूपमात्मन. दण्डी देवदत्त हत्यादिवत्‌-पुद्ग- 
लादिभिः क्रियमाणत्वात्‌ ) कृत बनावटी तो मतिज्ञान आदि स्वरूप है क्योकि वह आत्मा में पुद्गलादि के 
द्वारा किया जाता है जैसे दण्ड के सम्बन्ध से देवदत्त को दण्डी कहा जाता है इत्यादि लोक व्यवहार की 
तरह । (अक्वतं-ज्ञानसामान्यम) ओर अकृत-नैसगरिक-स्वभाव आत्मा का ज्ञान सामान्य है! (अग्नेरोष्ण्यं 
च) और अग्नि का स्वाभाविक स्वभाव उष्णता | (अत -फारणात्‌ ) इस कारण से (अस्य आत्मन.) इस 
आत्मा के (काचन-काउपि) कोई भी (चिरदिष्ठा वा) अथवा निर्दिष्ट (अगुप्ति:-अगोपनस्‌) अगुप्ति- 
असुरक्षा (न भवेत्‌) नही हो सकती (तद्गोपकस्य चिद्भावात्‌) क्योकि आत्मा का रक्षक चिद्भाव-ज्ञान 
है (तःद्री:-तस्या अगुप्ते. भी: भयम्‌) उसके अग्रुप्ति का भय (कुतः) कहाँ से हो सकता है (न कुतो5पि) 
अर्थात्‌ कही से भी नही। (शेष पुरवंबत्‌) बाकी के पदो क्य अर्थ पूर्व के समान लगा लेना चाहिए। 
भावार्थ -आत्मा के ज्ञान स्वभाव मे किसी का प्रवेश नही है चाहे वह क्त्रिम-कर्मकृत हो और चाहे 
अक्कृत्रिम-स्वाभाविक हो। वस्तुत स्वभाव तो परनिरपेक्ष हो होता है क्योकि वह वस्तुगत धर्म है लेकिन 
टीकाकार ने परोपाधिजन्य मतिज्ञानादि को कत्रिम स्वभाव स्वीकार किया है उसका कारण व्यवहार द्ष्टि 
ही है निश्चयद्ष्टि नही । निष्चयदृष्टि मे तो अभेद ही है ओर जो अभेद स्वरूप है वही वास्तविक स्वभाव है 
उसमे अन्य का परमाण के प्रमाण भी प्रवेश नही है न था और न होगा यही वस्तु की वस्तुता है। अत ज्ञानी 
अपने विषय मे पूर्णरूपेण नि शद्भू ही हैं उसे अग्रुप्ति की जरा सी भी अशद्ू नही है। इस प्रकार से 
सम्यर्दृष्टि ज्ञानी के अगुप्ति भय भी नही होता है। 
(अथ ज्ञानिनों मरण भय हरति) अव ज्ञानी के मरण के भय का परिहार करते हैं-- 

प्राययोच्छेदमुदाहरन्ति मरणं प्राणा: किलास्यात्मनों 

ज्ञानं तत्स्वपमेव शास्वततया नोच्छियते जातुचित । 

तस्यातो मरणं न किञ्चन भवेत्तदभोीः क॒तो ज्ञानिनो 

निहशइःकः सतत स्वयं स सहर्ज ज्ञानं सदा विन्दति ॥२७॥ 


अन्ययार्थ--(प्राणोच्छेदस्‌) इन्द्रिय आदि प्राणो के उच्छेद-विनाश को लोग (मरणम्‌) मरण (उदा- 
हरन्ति) कहते हैं (किल) निश्चय से (अस्य इस (आत्मन:) आात्मा का (प्राणा ) प्राण (ज्ञानम) ज्ञान (अस्ति) 
है (तत्‌) वह ज्ञान (स्वयमेव) स्वभाव से ही (शाश्वततया) शाइवत-नित्य होने के कारण (जातुचि त्‌) कभी 
(नोच्छिद्यते) नही नष्ट होता है (अत.) इसलिए (तस्य) उस आत्मा का (किड्चन) कोई (सरणम्‌) मरण (न) 
नही (भवेत्‌। होता है अतएवं (ज्ञानिनः) ज्ञानी के (तद्भी.) उस मरण का भय (कुत-। कहाँ से (भदेत्‌) हू 
सकता है (कुतो5पि न) अर्थात्‌ कही से भी नही । (स ) वह ज्ञानी ([सततम्‌) निरन्तर (निश्शद्धू ) निः्शड्र 
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(सन्‌) होता हुआ (सदा) हमेशा (सहजम्‌) स्वाभाविक (ज्ञानम्‌) ज्ञान का (विन्दति) अनुभव करता है। 
सं० टीका--[ प्राणोच्छेदं-पंचेन्द्रिय भमनोवचनकायोच्छवासायुलेक्षणां-उच्छेदं-विनाशम्‌) पांच इन्द्रिय 
प्राण और मनोबल, वचनबल तथा कायवल रूप तीन वलप्राण आयु औ इश्वासोच्छवास स्वरूप प्राणों के 
विनाश को (मरणम्‌-पञ्चत्वम) मरण (उदाहरन्ति-प्रतिपादयन्ति-पुववद्धा आवालगोपालादयश्च) पुराने 
बूढे और वालगोपाल आदि सभी कहते हैं (अस्यात्मन:-चिद्रपस्प) इस चेतन्य स्वरूप आत्मा के (किल- 
निश्चितम) निश्चय से (सत्तादिप्राणत्रयाहारकः किलशब्द:) यह किल शब्द सत्ता अवबोध आदि तीनो 
प्राणों को सूचित करता है (ज्ञान-बोधः) ज्ञान-बोध (प्राणाः-असब ) प्राण (तत्‌ ज्ञानम्‌) वह ज्ञान 
(स्थयमेच-स्वरूपेणेव) स्वरूप से ही (जातुचित्‌ृ-कदाचिदपि-कालत्नयेषपि) कभी भी अर्थात्‌ तीन काल में 
भो (नोच्छिद्यते-नोच्छेदं याति-द्रव्यापंणया न विनश्यन्तीत्यर्य ) मर्थात्‌ द्रव्याथिक नय की विवक्षा से नही 
नष्ट होते हैं (कया-) किससे- (शाश्वततया-नित्यत्वात्‌) नित्य होने से (अत.-कारणात्‌) इस कारण से 
(तस्य-आत्मनः) उस आत्मा के (किड्चन-किमसपि) कोई भी (मरणं-प्राणोच्छेदम्‌) मरण-प्राणो का वित्ताश 
(न भवेत्‌) नही होता है (ज्ञान लक्षणानां प्राणानामुच्छेदाभाषात्‌ ) क्योकि ज्ञान स्वरूप प्राणों का विनाश 
नही होता है (ज्ञानिनः-पुंस.) ज्ञानी पुरुष के (तद्भी:-मसरणभयम्‌) मरण का भय (कुत.) कहाँ से हो (न 
कुतोडपि) अर्थात्‌ कही से भी नही (शेष पुर्वेवत्‌) बाकी के पदों का अर्थ पहले के समान समझना चाहिए। 
भावार्थ--व्यवहा रीजन इन्द्रिय आदि प्राणो के वियोग को मरण कहते हैं पर इन्द्रिय आदि प्राण- 
आत्मा के न होकर पुद्गल के है क्योकि उनकी रचना पुद्गलकृत है अतएव वे जड हैं अचेतन हैं विनश्वर 
हैं। और आत्मा के प्राण ज्ञान स्वरूप हैं जो नित्य हैं चेतनामय हैं और अना्नत्त हैं। यह निश्चय दृष्टि है 
जो यथाथे वस्तुतल को स्पर्श करती है। इस दृष्टि से आत्मा का मरण सर्वेथा असम्भव ही है अतएव ज्ञानी 
को मरण का भय नही होता है क्योकि वह चेतना के स्तर पर खडा है। अत वह तो निर्भय रहता हुआ ही 
अपने स्वभावभूत ज्ञान से निमग्त रहता है इस तरह से ज्ञानी के मरण का भय भी नही है ॥२७॥ 
(अथाकस्सिकभर्य कुन्यत्ति) अब आकस्मिक भय का निषेध करते हैं-- 
एक ज्ञानसनाइनंतमचलं सिद्ध किलेतत्स्वतो- 
यावत्तावदिदं सर्देव हि भवेज्नात्र द्वितीयोदयः । 
तन्नाकस्सिकमतन्न किव्चन मवेत्तदमीः कुतो, ज्ञानिन- 
निहशजूः सतत स्वयं स सहज ज्ञानं सदा विन्दति ७२८७ 
(एततु) यह (ज्ञानम्‌) ज्ञान (एकम्‌) एक (अनाइ्नन्तम्‌) अनादि और अनन्त (अचलम) 
«*) सिद्ध (अस्ति) है। (किल) निदचय से (इदम्‌) यह ज्ञान (यावत्‌) 
५ लेक (इृदम्‌) यह ज्ञान (सदेव) सदा वही (अस्ति) है। (हि) निरंचय 
) द्वितीय पदार्थ का उदय (न) नही (भवेत्‌) हो सकता है। (तत्‌) 
........ ) अकस्मात्‌ होने वाला (किचन) कुछ (न) नहीं 


( १६९५४ ) 


(भवेत्‌) हो सकता है अतएव (ज्ञानिन') ज्ञानी के (तद्भीः) अकस्मात्‌ भय (कृत ) कहाँ से (भवेत्‌) हो 
सकता है अर्थात्‌ कही से भी नहीं। इसलिए (सः) वह ज्ञानी (सततम्‌) हमेशा (निश्शद्धू:) निरशद्ू- 
निर्भव (सन्‌) होता हुआ (स्वयस्‌) स्वभाव से (सहजम्‌) स्वाभाविक (प्ञानस्‌) ज्ञान को (सदा) हमेशा 
(बिन्दति) अनुभव मे लाता है। 


स० ठी०-- (किल इत्यागसोक्ती) किल यह अव्यय आगम के कथन में आया है अर्थात्‌ आग्रम के 
कहे अनुसार (यावत्पर्यन्तम्‌) जब तक /तत्‌-प्रसिद्धमु) यह-प्रसिद्ध (एकं-कर्मादिद्वितीयरहितम्‌) कर्म आदि 
दूसरे पदार्थ से शून्य (ज्ञान-बोधः) ज्ञान (स्वत -स्वभावेन) स्वभाव से (सिद्धम-निष्पन्तम्‌-कृतकृत्य च) सिद्ध- 
निष्पन्न और कृतक्ृत्य (किस्भृतम्‌) केसा (अनाश्यनन्तम्‌-उत्पत्तिविनाशरहितस्‌) उत्पत्ति और विनाश से 
रहित (अचलमृ-अक्षोभ्यम्‌) निरचल अर्थात्‌ क्षोभ रहित (हि-स्फुटस्‌) स्फूटरूप से है (तावत्पयन्तम) तब तक 
(इदं-ज्ञानम) यह ज्ञान (सदेव-अविच्छिन्तम्‌) विच्छेद रहित अर्थात्‌ सर्वंदा (भवेत्‌) है। (अत्र-ज्ञाने) इस 
ज्ञान में (दितीयोदय:-सहसा द्वितीयस्य द्रव्यभवनायतनाहिदर्शनादि पौदूगलिकस्योदयः) अकस्मात्‌ृ-अचानक 
अतकितोपनत किसी दूसरे पौद्गलिक द्रव्य, क्षेत्र और सर्प दर्शन आदि का उदय (न नही (भवेत्‌) हो 
सकता है (तत्‌-तस्मात्‌ कारणात) तिस कारण से (अत्न-आत्सनि) इस ज्ञानस्वरूप आत्मा में (किचन- 
क्रिमषि) कुछ भी-कोई भी (आकस्मिकं-अकस्मात्सहसा भवम्‌-आकस्सिकस्‌) आकस्मिक-सहसा होने वाला 
(भयम्‌) भय (न) नही (भवेत्‌) होता है (ज्ञानिन -पुंस ) ज्ञानी पुरुष के (तद्भीः-तस्य-आकस्मिकस्य भी: 
भयम्‌) उस आकस्मिक का भय (कुतः-) कहाँ से हो सकता है (न कुतोषि) अर्थात्‌ कही से भी नहीं । (स- 
ज्ञानी) वह ज्ञानी (निश्शडूू -सप्ततयशकारहितः) सातो भयो की शद्भा से रहित (सन्‌) होता हुआ .सत- 
तस्‌-नित्यम) हमेशा (सहजसू-स्वाभाविकस्‌) स्वाभाविक (ज्ञानम्‌) ज्ञान को (सदा-नित्यम्‌) नित्य-निरन्तर 
(विन्दरति-जानाति) जानता है अर्थात्‌ ज्ञानमय रहता है। (इति ज्ञानिन:,) इस प्रकार से ज्ञानी के (इह 
परलोक वेदनाउत्नाणागप्तिसमरणाकस्मिकभयसप्तकाभावात्‌-सदा निर्जरेव) इहलोक भय, प्रलोक भय, 
बेदना भय, अन्राणभय, अगुप्तिभय, मरणभय और आकस्मिकभय ये सात भय न होने से स्वेदा कर्मो की 
निर्जरा ही होतो है ॥२८॥। 


भावार्थ - जो आज तक न तो देखने से आया न सुनने मे आया और न अनुभव ही मे आया ऐसा 
विलक्षण भय ही आकस्मिक भय कहा जाता है। यह आकस्मिक भय एक मात्र पुद्गलकृत ही होता है 
और पुदूगल का एक अणु भी आत्मा में नही आ सकता है ऐसा निष्कम्प-अचल सुदृढ श्रद्धान सम्यर्दुष्टि 
के होता ही है। अतएव ज्ञानी सम्यग्दूष्टि आकस्मिक भय से भी शून्य ही रहता है। शरीर के स्तर पर 
सभी प्रकार के भय रहते है चाहे कोई भी हो। क्योकि वह नाशवान है परन्तु चेतना के स्तर पर कोई 
भय हो हो नही सकता । ज्ञानी चेतना के स्तर पर खडा है। अत सातो भयो का अभाव सर्वथा सम्यग 
दृष्टि के स्वभाव ही से सिद्ध है। 


( १६६ ) 
(अथ सम्यग्दृष्टेनिर्जराप्रकारं॑ प्रणीते-प्रणणति) अब सम्यर्दृष्टि के निर्जरा का प्रकार-क्रम-प्रैंकर्ट 
करते हैं-- 
टड्जोत्कीरॉस्वरसनिचितः. जश्ानसवेस्वभाज: 
सम्पर्हृष्टेयंदिह सकल घ्नन्ति लक्ष्मारि कस । 
तत्तस्पास्मिन्युनरपि सनावकर्मणों नास्तिबन्धः 
पुर्वोषात्तं तवनुभवतोी निश्चितं निर्जरेव ॥२६॥ 
अन्वयार्थ--(यत्‌) जिस कारण से ।टंकोत्कोर्णस्वरस निश्चित ज्ञान सर्वस्व भाज.) टद्धोत्कीर्णं-- 
टाकी से खोदे हुए के समान अविचल आत्मिक रस-आनन्द से परिपूर्ण-ओतप्रोत ज्ञान की परिपूर्णता को 
धारण करने वाले-भर्थात्‌ स्वभावगत अनन्त ज्ञान को श्रद्धा मे लाने वाले ।सम्यर्दृष्टे:) सम्यरदृष्टि- 
आत्मश्रद्धानी-महापुरुप के (लक्ष्माणि) निरशद्धितत्व आदि आठ चिह्न (इह) इस लोक मे (सकलम्‌) 
समस्त (कर्म) कर्मों को (ध्नन्ति, नाश करते हैं (ततू- तिस कारण से तस्य उस ज्ञानी सम्य्दृष्टि के 
(पुन ) फिर से (अस्मिन्‌) वर्म का उदय होने पर (अपि) भी (पुन्र.) फिर (मनाकू) जरा (कर्मणः) कर्म 
का (बन्ध.) वन्ध अर्थात्‌ कर्मों का नवीन बन्ध (न) नही (अस्ति) होता है । (पुर्वोषात्तम्‌) पर्वोपाजित (तद) 
उस कर्म को (अनुभवत') अनुभव करने वाले-कर्म के फल को भोगने वाले [( सम्यग्द॒ष्टे,) सम्यर्दृष्टि के 
(निश्चितम्‌ ' निश्चित रूप से (निर्जरा) उस कर्म की निर्जरा (एवं) ही (भवरति) होती है । 
सं० टी ० --(यत्‌-यस्मात्कारणात्‌) जिस कारण से (इह-जगति) इस जगत्‌ मे ( घ्तन्ति-विनाशयन्ति 
विनाश करते हैं (किम) किसे (सकलं-समस्तम्‌) सव (कर्म-मिथ्यात्वादि) मिथ्यात्व आदि कर्म को (कानि) 
कोन [( लक्ष्माणि-चिह्नानि-सवेगनिर्वेदनिन्‍्दागहोपशमभक्तिवात्सल्यानुकम्पालक्षणानि-निश्शकितादी नि बा) 
सवेग, निर्वेद, निन्‍्दा, गा, उपशम, भक्ति, वात्सल्य और अनुकम्पा स्वरूप अथवा निदश द्धितत्व 
आदि रूप चिह्न (कस्य) किसके (सम्यर्दृष्टे “निश्चयसस्यवत्वधारिण.) निश्चय सम्यग्दशेन को घारण 
करने वाले ज्ञानी के (किमृतस्थ) कंसे (टंकोदित्यादिः-टंकोत्कीर्णश्चासी स्वश्च आत्मा तस्य रसः अनुप्नवः 
तेन निश्चित युक्त तच्च-तज्ज्ञान च तस्य सर्वेस्प्र-साकल्यं भजति सेवते इति टकोत्कीर्णस्तवरसनिचितज्ञान- 
स्वाभाविक आत्मिक-अनुभवरूप रस से सहित-परिपूर्ण ज्ञान स्वभाव को सेवन करने 
) तिस कारण से (कर्मंघातनादनन्तरम्‌) अर्थात्‌ कर्मों का घात कर चुकने के 
पश्चात्‌ (तस्य-ज्ञानिन ) उस ज्ञानी के (पुन -भूयः) फिर (अस्मिन्‌-पुर्वोक्त स्वरूपे) पुर्वे मे कहे हुए शञान 
स्वरूप मे (सनागपि-एकाशेनापि) एक अशरूप से भो (कर्मण.) कर्म का (बन्ध'-सश्लेषः) वन्ध-एक क्षेत्राव- 
गाह रूप सम्बन्ध (नास्ति-न विद्यते) नही होता है (तत्‌-कर्म) उस कर्म को ( पूर्वोपात्तम्‌-पूर्व सम्पस्दृष्टे+ 
प्राक-उपात्त बद्धं च) जो सम्यग्दशन होने के पहले बाधा हुआ था (अनुभवत.-सुखदुःखादिस्पेणानुभु जत ) 
सुख और दुख के रूप मे भोगने पर (निश्चितमू-नियसेन) नियम से ( निर्जरैव-खलु निर्जरा -- भवत्मेव 
कर्मणाम ) कर्मो की निर्जरा होती है । 


सर्वस्वभाक तस्य ) 
वाले (तत्‌-तस्मात्कारणात्‌ 


( १६७०) 
भावार्थ - दर्शन मोहनीय कर्म आदि कर्म प्रकृतियों का नाश करने वाले सम्यर्दृष्टि जीव के पुनः 
उन प्रकृतियों का बन्ध नही होता है यह तो निश्चित ही है साथ ही सम्यग्दशन प्रकट होने के पहले अर्थात्‌ 
मिथ्यात्व दशा में जो कर्मों का बन्ध किया था उसके उदय में आने पर सुख-दु ख आदि का अनुभव करने 
पर भी नवीन बन्ध नही होता है किन्तु कर्मों की निर्जरा ही होती है। कर्म का उदय होते हुए भी ज्ञानी 
के उस कर्म फल में अपनापना नहीं है यह सम्यग्दशन का अनिवंचनीय माहात्म्य है । 
(अथ सम्यर्दृष्टेरड्भानि लक्षयति) भब सम्यग्दुष्टि के अगो को दिखाते हैं-- 
रुन्‍्धन्‌ बन्धं नवमिति निजः सद्भतो5ष्टाभिरज्भ: 
प्राग्यद्धन्तु  क्षयसुपतयन्‌ निर्जरोज्जम्भराोत । 
सम्पर्द्ष्टिः स्वयमतिरसादादिभमध्यान्तमुक्तम्‌- 
ज्ञानंभ्त्वा नदति गगनाभोगरज्भगा विगाह्म ॥३०॥ 
अन्वयार्थं-- (निजः) अपने (अष्टामिः) आठ (अंग) अग्रो से (सद्भुतः) सहित (सम्यर्दृष्टि ) 
सम्यरदृष्टि जीव (इति) पूर्वॉक्ति प्रकार से (नवम्‌) नवीन (बन्धम्‌) बन्ध को (रुन्धन्‌) रोकता हुआ (ठु) 
और (प्राग्बद्धम्‌) पू्वे मे बाधे हुए कर्म को (निर्जरोज्जम्भणेन) निर्जरा की वृद्धि से (क्षयम) विनाश को 
(उपनयन्‌ ) प्राप्त कराता हुआ (स्वयम्‌) स्वभाव से (अतिरसात्‌) आत्मिक आनन्दरूप रस के आधिक्य 
से (आदिमध्यान्तमुक्तम्‌ ) आदि-मध्य और अन्त से रहित (ज्ञानम्‌) ज्ञानरूप (भृत्वा) होकर (गगनाभोग- 
रड्भमु) आकाशमण्डलरूप रज़स्थल को (विगाह्म) ब्याप्त-विलोडन-करके (नठति) नृत्य करता है। 
सं० टीका--(सम्यग्दृष्टि -आत्मश्रद्धात लक्षण सस्यवत्व परिणतोसुनिः) आत्मश्रद्धान स्वरूप सम्यग- 
दर्शन से सयुकत साधु (स्वयं-स्वरूपेण) स्वरूप से (ज्ञान-भृत्वा ज्ञानमयों भृत्वा) ज्ञानस्वरूप होकर (नठति- 
नृत्यं करोति) नृत्य करता है। (ज्ञानेन सह तन्मयत्व प्राप्नोतीति यावत्‌) अर्थात्‌ ज्ञान के साथ तद्ग॒पता को 
प्राप्त करता है (कि कृत्वा) क्‍या करके ( गगनाभोगरद्धम- गगन व्योम तस्य आभोग. परिपूर्णता सएव 
रंग:-ताटबावताररंगभूसि: तस्‌) आकाश के विस्तार की परिपूर्णता रूप रग भूमि को (विगाह्म-गाहयित्वा- 
ज्ञानेनसरवें गगमसण्डलसभिव्याप्य हषेतोनृत्त्याविरोधात्‌) ज्ञान से सारे आकाशमण्डल को व्याप्त करके 
अर्थात्‌ आनन्द से सारे आकाश मे व्याप्त होने का कोई विरोध नही है। (कुत ) किससे ' अतिरसात्‌- 
स्वानुभवनोत्यरसोद्रेकेण) आत्मानुभूति से उत्पत्त आनन्दरूप रस की अधिकता से (अन्यो5पि यो नटति स 
रड्भमबगाह्म 'गृज्भारादिनवरसोद्रेकत एव इत्युक्तिलेशः) दूसरा जो कोई भी नृत्य करता है वह श्यृगार 
आदि नव रसो के आधिक्य से ही करता है यह कहने का तात्पयं है। (तु-पुन') और (प्राग्बद्ध-प्राक 
सम्यक्त्वोत्पत्ते: पूर्व बद्धंकर्मरूपेणात्मसात्कृतम्‌) सम्यग्दर्शन उत्पन्न होने से पहले कर्मरूप से आत्मा के 
साथ एकमैक किये गये कर्म के (क्षयं-विनाशम्‌) क्षय-विनाश को (उपनयन्‌-प्रा पयन्‌-सन्‌) प्राप्त कराता 
हुआ (केन-) किससे (निर्जरोज्जुम्भणेन-असंख्यात गुणनिर्जराया उज्जुम्भणम्‌-उत्सपंणं-प्राकटय तेन) अस- 
ख्यातगुणी निजेरा की उत्कठता से (अष्टामिः-वसुसंख्ये:) आठ (अज्भ-निश्शकितादिसम्यक्त्वावयवबे ) 
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नि.शद्धित आदि सम्यग्दर्शत के अवयवरूप अड्भो से (सज्भतः-युक्‍त) सहित (किम्भू्तः ?) कैसे (नि्जे:- 
निश्चय-सम्यक्त्व सम्बन्धीय ) अपने अर्थात्‌ निश्चय-सम्यर्दर्शत से सम्बन्ध रखने वाले इति-पुर्बक्ति- 
प्रकारेण) पूर्व में कहे अनुसार (नवं-तवीनस्‌) नवीन (बन्धं-कर्मंबन्धम्‌) कर्म वन्ध को (रुत्धनू-निवारयन्‌) 
निवारण करता हुआ (प्रत्यधिकारं नटतीत्यादिशब्दः नाटकत्वमुद्योतयतति) प्रत्येक अधिकारो में नटति- 
इत्यादि शब्द नाटक के धर्म को प्रकट करते हैं ॥३०॥। 

भावार्थ - लोक मे कोई भी नाटककार शज्भार आदि नव रसो मे से किसी भी विवक्षित रस की 
उत्कटता से नृत्य करता है। यहा सम्यग्दुष्टि भी आत्मगत ज्ञानादि ग्रुणो की तल्‍लीनता रूप शान्त रस में 
निमग्त-विभोर हो नृत्य करता है। दोनो की भूमिका भिन्‍न ही है। एक की भूमिका कर्मबन्ध का कारण 
तो उससे भिन्‍न की भूमिका सवर-निर्जरा और मोक्ष का कारण है । एक ससार की सनन्‍्तति का सवधक है 
तो दूसरा ससार की परिपाटी को छिन्नभिन्‍न कर मोक्ष का प्रापक है। एक दुख की ओर प्रस्थित है तो 
दूसरा परिपूर्ण आत्मिक सुख की ओर । 

सम्यकदृष्टि ज्ञानस्वभाव का मालिक है-- कर्म और कर्मफल का मालिक नही है, उसमे अपनापन, 
एकत्वपना नही है | कर्म का उदय भी आता है वह अपना फल भी देता है परन्तु ज्ञानी ज्ञान का ही भोग 
करता है वह कर्म फल को वैसा ही देखता है जैसे किसी नाटक में पार्ट करने वाला धनिक गरीब का पार्ट 
करते हुए अपने को उस रूप नही समझता । उस समय भी उसको अपने स्वभाव का ज्ञान विद्यमान है 
जब स्वाग ही है तो कर्मबन्ध कैसे हो । ज्ञानी के भी कर्म का उदय है और भज्ञानी के भी । परन्तु ज्ञानी 
के आत्मज्ञान के बल पर वह नाटक के स्वाग तुल्य है अश्ञानी के वह कर्मकृत नाटक वास्तविकता की प्राप्त 
है। अत सुखी-दु खी होता है। ज्ञानी के आठ अग होते हैं। अब वह शरीर के स्तर से चैतन्य के स्तर 
पर आ गया है अत सात प्रकार का भय नही है। चैतन्य के स्तर पर न मरण है, न लोक है, न परलोक, 
न रक्षा का सवाल है, न अगुप्ति का भय है, न अकस्मात्‌ कुछ होने का है, न कोई वेदना है । अत चेतना 
के स्तर पर कोई भय होता ही नही । ऐसा भय तो होता नही कि मेरा नाश हो जायेगा और पर्याय का 
नाश होता है वह नाशवान स्वभाव ही है। भय प्रकृति के उदय से जो भय होता है वह कमेकृत है ज्ञानी 
उसका मालिक नही बनता है जब तक निबलाज् है तब तक होता है! ज्ञानी तो ज्ञानरूपी शरीर का 
धारी है जहाँ कोई भय को जगह ही नही है । वह अपने ज्ञान-श्रद्धान मे निशंक है वह भय के निमित्त से 
स्वरूप से चलायमान नही होता है अथवा सन्देहयुक्त नही होता यह नि झकित गुण है । 

(२) वह ज्ञान स्वभाव का मालिक है अत कर्म के फल की वाछा नहीं होती । वह तो कम को 
विकार समझता है रोग समझता है तब कर्म को वाछा कैसे हो । ससार के वैभव को कर्म का फल सम- 
झता है, ज्ञान स्वभाव को ही अपता वेभव समझता है यह नि का क्षित ग्रुण है। । । 

(३) जब पृण्य के उदय को भी कर्म का कार्य जानता है तब पाप के उदय को भी कर्म का काये 
मानता है । अत पाप का उदय चाहे अपने आवे या पर के कोई ग्लानि का सवाल नही उठता यह निर्वि- 
चिकित्सा गुण है । ' 


( १६६ ) 


(४) वह ज्ञानी है उसकी दृष्टि सच्चे-देव-शास्त्र-गुरु के प्रति भी मूढ्रूप नही है अपने स्वरूप के 
प्रति भी मूढरूप नहीं है। देखा-देखी से नही मानता है, रूढिवादी नही है। उनका निर्णय करके सही 
श्रद्धात करता है। यह अमृढदृष्टिगुण है । 

(५) आत्मशक्ति को बढाने का और आत्म स्वरूप मे लगने का निरन्तर उपाय करता है। यह 
उपग्रहन अग है। (६) अपने आप को स्वरूप से च्युत होने पर अपने स्वरूप मे स्थापित करता है यह 
स्थिति करण गुण है । (७) अपने स्वरूप के प्रति, अपने आत्मिक गुणो के प्रति अत्यन्त अनुराग रखता है। 
यह वात्सल्य ग्रुण है । (५) आत्मगुणो को प्रकाशित करता हैं यह प्रभावना ग्रुण है । 

असली वन्ध का कारण मिथ्यात्व ही है उसके अभाव मे जो बन्ध होता है वह नही होने के तुल्य 
ही है जैसे दूसरे का पैसा घर मे रखा है नियत समय पर उसके मालिक को देना है । नियत समय के आने 
तक वह घर में भी रखा रहे तो भी उसके प्रति ममत्व न होने से-- उसके स्वामी को दे देने के बराबर ही 
है । इस प्रकार शानी कर्म कार्य को पराया मानता है इसलिए उसे उसके प्रति ममत्व नही है। भत्त 
उसके रहते हुए भी वह न रहने के समान ही है | अत ज्ञानी के आठ अग निजेरा के कारण हैं । 

(इति श्री समयसारपद्स्याध्यात्मतरंगिण्पपरनामधेयस्य व्याख्यायां षष्ठो5ड्टः ।) 


इस प्रकार से श्री समयसार के पद्यों की व्याख्या में जिसका अपरनाम अध्यात्म-तरगिणी है 
यह छठवा अच्डू समाप्त हुआ । 


3? 


सप्तमोडड्धह प्रा रम्पते 
अथ बन्धाधिकार: 


बारयति निर्ज राण्यं तामत्यं भमव्यजीवनिचयस्तु । 
अ्रमृतेन्दु वाउमयमयु्खः श्रीकुन्दसस: परे: सारे: ॥ 

अन्वयार्थ--(भी कुन्दसमे.) श्रीकुन्दकुन्दाचार्य के समान (परेः) परम (सारेः) श्रेष्ठ (अमृतेन्दु 
धाइमयमयूखे ) श्री अमृतचन्द्राचा्य के वचनरूप किरणो से (भव्य जोवनिचयः) भव्य जीवों का समृह 
(निर्जेराज्यम्‌) निर्जरा को रोकने वाले (तामस्पम्‌) अन्धकार को (वारयति) वारण-दूर करता है। 

(ननु संवरनिर्जरे निरन्तर ज्ञानिनो निरूपिते पुनः कस्य तु न ते दे ! प्रतिषेधस्थ विधिपूर्वकत्वात्‌ -- 
हति विचिन्त्य वन्धतत्त्यं निवध्यते) कोई शकाकार कहता है कि सवर और निर्जरा हमेआ ज्ञानी-सम्यग- 
शानी के ही निरूपण किये गये हैं फिर (ते) वे दोनो (कस्य) किस के (न) नही (स्तः) होते हैं क्योकि 
प्रतिषेघ विधिपूर्वक ही होता है ऐसा विचार करके वन्ध तत्त्व का निरूपण करते हे जे 


( २०० ) 


रागोदगार महारसेन सकत॑ कृत्वा प्रमत्तं जगत्‌ 
क्रीडन्त रसतमारनिर्भेर्महा वादयेन बन्ध घुनत्‌ । 
आ्रानन्‍्दामृतनित्यभमोजि सहजावस्थां स्फु्ट नाटय- 
द्वीरोदारमनाकुल॑ निरुपधि ज्ञानं समुन्मज्जति ॥१॥ 


अच्वयार्थे--(रागोद्गारमहा रसेन) राग की प्रकटतारूप महारस से (सकलम्‌) समस्त (जगत) 
जगत को (प्रमत्तम्‌) उन्‍्मत्त (कृत्वा) करके (रसभारनिर्भरमहानादयेत) राग, रूप, रस के भार से 
परिपूर्ण महा नाटक से (क्रीडन्तस्‌) क्रीडा करने वाले (बन्धस्‌) वन्ध को (धुनत्‌) कम्पित-नष्ठ करता 
हुआ (आलनन्दामुत नित्यभोजि) आत्मिक आनन्दरूप अमृत का भोजन करने वाला (सहजावस्थाम्‌) अपनी 
ज्ञातृ क्रियारूप स्वाभाविक अवस्था को (स्फुटमृ) स्पष्टरूप से (नाटयत्‌) प्रकट करता हुआ (धीरोवारस्‌ ) 
धीर-निर्चल और उदार-विशाल (अनाकुलम) आकुलता रहित (निरुपधि) उपाधि-ममत्व से रहित 
(झानम्‌) ज्ञान (समुन्मज्जति) प्रकट होता है--भभ्युदय को ग्राप्त करता है । 


सं० टीका--(समुन्सज्जति-तमुच्छलति चकास्तीत्यर्थे ) प्रकट होता है भर्थात्‌ प्रकाशित होता है । 
(किस्‌) क्या (ज्ञानम्‌-आत्मबोधः) आत्मज्ञान (किम्घूतम्‌। कैसा (निरुपधि-निर्मत उपाधि -ममत्वादि विकृति- 
यस्मात्‌ तत्‌) ममेद बुद्धिर्प विकार से रहित (पुत्र -कीदृक्षम) फिर कैसा (अनाकुलसू-उपाधिविजुस्मित- 
चिन्ताच्युतम्‌) रागादिरूप उपाधि से वृद्धिगल-बढने वाली-चिन्ता से रहित (धीरमू-घेयंगुणयुक्तम्‌) धीरता- 
निरविकारतारूप गुण से सहित 'तच्चतत्‌-उदारमुत्कटं च-) विशालता रूप (सहजावस्था स्वाभाविकदशास्‌) 
स्वाभाविक अवस्था को (स्फुट-व्यक्त यथा भवति तथा) स्फूट-व्यक्तरूप से जैसे बने वेसे (नाटयत्‌प्रकाशयत्‌) 
प्रकाशित करता हुआ (धातुनामनेकार्थत्ववचनातु-द्योतकत्वसत्र) क्योकि धातुओ के अनेकार्थता कही गई 
है अतएव यहाँ द्योतक-प्रकाशक अर्थ लिया गया है (पुनः) फिर (आलदेत्यादि -आननन्‍्दं स्वात्मोत्यं सुख 
तदेवामृतं चुधा तामू) जात्मा से प्रकटित सुखरूप अमृत को [ नित्यमु-अनवच्छिस्ततया) नित्य अर्थात्‌ 
निरन्‍्तर-व्यवधान रहित-लगातार रूप से (सुनक्‍्तीत्येवं शीलम) भोगने का स्वभाव वाला (पुनः) फिर 
(बन्धं-फर्माश्लेषं) कर्म के सन्‍्बन्ध को (धुनत्‌-स्फोटयत्‌) नष्ट करता हुआ (किम्पूतम्‌-बन्धस) कैसे बन्ध को 
(कीडस्तम्‌-स्वेच्छया सर्वत्न फ्रोडयापरिणतम्‌) अपनी इच्छानुसार सर्वे जगह क्रीडा से युक्त (केन) किससे 
(रसेत्यादि -रसस्य-कर्मानुभागस्थभार:-अतिशय. स एवं निर्भर अतिमात्रमू-महानाट्य-महानटनम्‌) कम के 
अनुभाग-फलदान रूप रस के आधिक्यरूप महान्‌ नाटक से (कि छंत्वा) कया करके (सकल-समस्तम्‌) 
समस्त (जगत्‌-लोकनिवासिजनवृन्दम्‌) जगत्‌ अर्थात्‌ लोक मे निवास करने वाले प्राणियों के समूह को 
(प्रमत्तमू-सदाक्रान्तम्‌) मंद से आक्रान्त (कृत्वा-विधाय) करके (केन ?) किससे (रागेत्यादि:-रागस्य- 
उदगार.-उद्गिरणस्‌-स एव महारस.-मैरेयादिख्य तेन) राग की उत्पत्तिरूप महारस से जो मद्य आदि 
मादक पदाथे के समान आत्मा को विह्वुल-बेखबर कर देता है (अन्यो5पि य॒ पर मदिरया प्रमाद्य नादये 


( २०१ ) 
नाठय तोत्युक्तिलिश ) जैसे कोई दूसरा मनुष्य किसी दूसरे मनुष्य को मदिरा से प्रमादी-नशायुक्त करके 
नाटक में नचाता है वेसे ही यहा समझना चाहिए । 
भावाथ--ज्ञान को सर्वोपरि महत्ता-प्रतिष्ठा यही है कि वह जब आत्मा मे आत्मिक-आनन्द के 
साथ प्रकाशित होता है तब वह बन्ध तत्त्व का सहार करके ही उदित होता है। और होता है सर्वे 
व्यापक । 
(अथ कथं मुच्यते जगत कर्मात्मकत्वादितिवदन्तम्प्रत्याचष्ठे) जगत्‌ कर्मंमय है इसलिए आत्मा कर्म 
बन्ध से कंसे मुक्त-छुट सकता है ऐसी आशड्ूा करने वाले के प्रति आचार्य उत्तर देते हैं-- 
न फर्मबहुल॑ जगनन चलनात्मक॑ कं वा 
न नेकका रणानि वा न चिदर्चिद्धो बन्धकृत । 
यदेकक्‍्पमुपयोगभूः समुपयाति रागादिभिः 
स॒ एव किल केवल भवति बन्धहेतुन णाम्‌ ॥२॥ 


अन्वयार्थ- (नृणाम्‌) प्राणियों का (बन्धहेतु:) बन्ध का कारण (कर्मबहुलम्‌) कर्म-कार्माण वर्ग- 
णाओ के समूह से भरपूर (जगत्‌) लोक (न) नही (अस्ति) है (वा) और (चलनात्मकं) चञ्चल (कर्म) 
कम (बन्धहेतु*) बन्धका कारण (न) नही (अस्ति) है (नेक कारणानि) अनेक इन्द्रिया (वा) भी (बन्धहेतु ) 
बन्ध का कारण (न) नही (अस्ति) हैं (चिदर्चिद्ृध.) चेतन और अचेतन का वध-विनाश (बन्धकृत्‌) बन्ध 
करने वाला (न) नही (अस्ति) है किन्तु (यदा) जब (उपयोगभू-) आत्मा-अर्थात्‌ ज्ञानोपयोग और दर्शनो- 
पयोग का आधारभूत आत्मा (रागादिभि ) रागद्वेष मोह आदि रूप विभावो के साथ (यद्‌) जो (ऐक्यम) 
ऐक्य-एकता-तन्मयता को (समुपयाति) प्राप्त होता है (स ) वह (एव) ही (किल) निश्चय से (केवलम्‌ ) 
सिर्फ (बन्धहेतुः) बन्ध का कारण (भवतु) होता है। 

सं० टीका- (ननु) शकासूचक-भव्यय (जगत्‌-त्रिभुवनम्‌) तीन जगत्‌ (कर्म बहुलम्‌-कर्मयोग्यपुद्गर्ल- 
बहुलम्‌-प्रचुरम्‌) कर्म योग्य पुद्गलो से प्रचुर-भरपुर (बन्धकृत्‌-वन्ध॑ करोतीति बन्धक्ृत्‌-बन्धकारण ) बन्ध 
की करने वाला--अर्थात्‌ बन्ध का कारण (न) नही (भवेत्‌ ) हो सकता (अन्यथा सिद्धानामपि तत्प्रसदड्भात्‌ 
तत्र कमंपुदृगलाना अवस्थानाविशेषात्‌) यदि ऐसा न माना जायेगा तो सिद्धों के भी कर्म बन्ध का 
प्रसड्ा होगा क्योकि जहाँ सिद्ध रहते हैं वहा भी कर्मपुद्गलो का अवस्थान-सख्द्राव है। (अथ- 
कायवाइमनसा कर्मे-बन्धकृत्न चलात्मकाना कर्मणा बन्धहेतृत्वाभावात्‌) और शरीर वचन और मन 
की क्रिया भी बन्ध करने वाली नही है क्योकि चज्चल स्वरूप कर्म-क्रियाओ को बन्ध के प्रति 
कारण नही माना है (अपरथा यथाख्यात सयतानामपि कर्मबन्ध प्रसद्भात) यदि ऐसा न माना जाय तो 
यथाख्यात सयतो के भी कर्म बन्ध का प्रसद्भ उपस्थित होगा । (ननु वा-अथवा) शड्भाकार कहता है कि 
अथवा (तत्कारणं मा भवतु) वह पूर्वोक्त कारण बन्ध के करने वाले न हो तो न सही किन्तु (नेककरणानि- 


( २०२ ) 


अनेक स्पशनादीन्द्रियाणां बन्ध हेतुत्वमू-“भवतु”) स्पर्शंन आदि अनेक इन्द्रिया तो बन्ध के कारण हो 
(तन्न) अर्थात्‌ ये इन्द्रिया भी बन्ध के कारण नही हो सकती (अन्यथा) इनको बन्ध का कारण मानने पर 
(केवलिनामपि तत्प्रसद्भात्‌) केवलियो के भी बन्ध का प्रसद्भ होगा क्योकि (तस्य तत्सद्भावात्‌ ) केवलियो 
के उन इन्द्रियो का सदभाव है। 

(ननु) शद्भाकार कहता है कि (चिदचिद्ृध:-चिदचितां-सचित्ताचित्ताना वस्तुना वध' घात ) सचित्त 
ओर अचित्त वस्तुओ का घात तो (वन्धक्ृृत्‌) बन्ध को करने वाला (स्थात्‌) हो (तन) यह भी नही हो 
सकता क्योकि (तस्य तन्तनिमित्तत्वाघटनात्‌) सचित्ताचित्त का वध भी बन्ध का निमित्त नही बन सकता 
(अन्यथ।) यदि सचित्ताचित्त का वध ही बन्ध का कारण मान लिया जाय तो (समितितत्पराणामपि 
तत्पसद्भात्‌) समितियों मे तत्पर-सलग्न साधुओ को भी बन्ध का प्रसद्भ आ जायगा क्योकि समिति काल 
में भी उक्त प्रकार का बन्ध हो सकता है (ननु सर्वेस्यबन्धनिमित्तत्त्वनिषेधे जगतोनिरबन्धत्वमेवेतिचेत्‌) 
शद्भाकार कहता है कि सभी बन्ध के निमित्तो का निषेध होने पर तो जगत-प्राणिमात्र के निश्न॑न्धता- 
बन्धशन्यता सिद्ध होगी- यदि ऐसा तुम्हारा मन्तव्य हो तो (न) वह ठीक नही है, क्योकि (तत्सद्भावात्‌) 
बन्ध के निमित्तो का सद्भाव है (तथाहि) उनको स्पष्ट करते हैं (किल-इत्यागमोक्तो ) किल-यह अव्यय 
आगम के कथन मे प्रयुक्त हुआ है अर्थात्‌ आगमानुसार (एव-निश्चयेन) निश्चय से (नृणा-प्राणिनाम्‌) 
प्राणियों के (केवलम्‌-परस्‌) सिर्फ (स-रागयोग ) वह राग का योग (अनिर्दिष्ट.) जिसका यहा निर्देश 
नही किया गया है (बन्धहेतुः-बन्धस्य कारणम्‌) बन्ध का कारण (भवति-अस्ति) है (स क ) वह कौन 7 
(य*) जो (उपयोगभ:-उपयोगस्य-ज्ञानदर्शनलक्षणस्थ भू: (भूमि.) स्थानं-आत्मेत्यर्थ:) ज्ञानदर्शान स्वरूप उप- 
योग का स्थान है अर्थात्‌ आत्मा (रागादिभिः:-रागह्वेष मोहेः सह) राग-द्वेष मोह के साथ (ऐंक्य-एकताम्‌) 
एकता को (उपयाति-प्राप्नोति) प्राप्त करता है (स ) वह एकत्वपना (एव) ही (बन्धकारणम्‌ ) बन्ध का 
कारण (अस्ति) है। 

भावार्थ--यहा मिथ्यात्व को मुख्य करके बन्ध के कारण का कथन है। ज्ञान और राग मे एकपना 
मानना ही मिथ्यात्व है वही बन्ध का कारण है और अनन्त ससार का कारण है। अन्य बन्ध के कारणो 


को यहाँ गौण किया गया है। अत उनका सर्वेदा निषेध नही मानना ॥२॥ 
(अथ फर्म बहुलादीना कर्स हेतुत्वं मीमासते) अब कर्मबहुल जगत्‌ आदिको को कर्म के प्रति कार- 
ता का विचार प्रस्तुत है-- 
लोकः कर्म ततो5स्तु सोइस्तु च परिस्पन्दात्मकं कर्म तत्‌ 
तान्यस्मिनु कारणानि सन्त चिदच्िद॒व्यापादनञचास्तु ततु । 
रागादीनुपयोग भूमिमनयन्‌ ज्ञान भवेन्केवलम्‌ 
बन्ध॑ सेव कुतोष्प्युपेत्यवमहों. सम्यर्दृगात्माप्रुवस्‌ ॥३॥ 


( १०४ ) 


स्वेयार्थ-- (कर्मंततः) कार्मण वर्गंणारूप पुद्गल बन्धों से व्याप्त (सः) वह प्रसिद्ध (लोकः) जगत्‌ 
(अस्तु) रहो (च) और (परिस्पन्दात्मकम्‌) आत्मा के प्रदेशो का हलन-चलन रूप (तत्‌) वह प्रसिद्ध 
(कर्म) कर्म-योग विशेष (अस्तु) रहो (अस्मिन्‌) इस आत्मा मे (तानि) वे प्रसिद्ध (करणानि) स्पशेन 
आदि इन्द्रियाँ (सन्तु ) रहे (च) और (तत) वह प्रसिद्ध (चिदर्चिदृष्धापादनम्‌) चेतन अचेतन पदार्थों का 
विधात (अस्तु) रहो (रागादोन्‌) राग आदि को (उपयोग भूमिस्‌) उपयोगरूपी भूमि मे (अनयन्‌) नही 
प्राप्त करता हुआ (केवलम्‌) सिर्फ (ज्ञानम्‌) ज्ञान स्वरूप (भवन) होता हुआ (अयस्‌) यह (सम्यरद्गा- 
त्मा) सम्यर्दृष्टि महापुरुष (कुतो5पि) किसो भी कारण से (अझ्रुवम्‌) दृढ निश्चय से (बअन्धरम्‌) बन्धर को 
(न) नही (एवं) ही (उपति) प्राप्त करता है (अहो) यह महान आइचर्य है। 
सं० टीका (स -प्रसिद्ध ) वह प्रसिद्ध (लोकः-श्रेणिघनप्रवेशमात्नं-त्रिभुवनम्‌ ) श्रेणिधनप्रदेश प्रमाण 
तीन जगत्‌ (कर्मंतत-कर्मयोग्यपुद्गलस्ततो व्याप्त.) कर्मेरूप होने की योग्यता वाले पुदूगलो से भरपूर 
(अस्तु-भवतु ) रहो (तथाप्यात्मनः कमंबन्धों न) तो भी आत्मा में कर्मो का बन्ध नही हो सकता (च-पुनः) 
और (तत्‌-प्रसिद्धम॒) वह प्रसिद्ध (कर्म-कायवाडसनोयोगः) शरीर, वचन और मन की क्रिया (परिस्पन्दात्स- 
कम्‌-आत्मप्रदेश परिस्पन्दस्वरूपस्‌ ) आत्मा के प्रदेशों का कम्पन रूप व्यापार (अस्तु-भवतु ) रहो (तथाप्या- 
त्मनो न बन्ध ) तो भी आत्मा में कर्मो का बन्ध नहीं हो सकता (अस्मित्‌-आत्मनि) इस आत्मा में (तानि- 
प्रसिद्धानि) वे प्रसिद्ध (करणानि-इच्द्रियाणि) इन्द्रिया (सन्तु-भवन्तु) रहो (च-पुनः) और (ततृ-प्रसिद्धम ) 
वह प्रसिद्ध (चिदित्यादिः-चितृ-सचित्त,, अचितृ-प्रासुक -चिच्चाचिच्च तयोव्यपादन-पीडसं-विनाशनम्‌ ) 
चेतन और अचेतन का विनाश (अस्तु-भवतु ) रहो (अहो-इति-आश्चयें) अहो यह अव्यय आइचयय वाचक 
है अर्थात्‌ आश्चर्य है कि (तथापि) तो भी (अयम्‌) यह (सम्यरद्गात्सा-सम्यग्दर्शेन परिणतचिद्रपः) सम्यगू- 
दर्शन सहित चेतन्य स्वरूप आत्मा (कुतोष्पि जगत्कर्मकरणचिदरचिद्घातादेः) जगत्‌, कर्म, करण, चित्‌ 
ओर अचित के घात आदि रूप किसी भी कारण से (अमन्यतरादपि) उनमे से किसी एक से भी (श्षुवस- 
निश्चितम्‌) निश्चित रूप से (बन्ध॑-कर्मबन्धम्‌) कर्मबन्ध को (नंच उपेति-न प्राप्नोति) नही प्राप्त होता है 
(किम्भूतः सन) कंसा होता हुआ (केबल-रागादिनिरपेक्षम्‌) रागादि की अपेक्षा से रहित (ज्ञानमृ-बोधसयों 
भवन्‌ जायमान ) ज्ञानमय होता हुआ (पुत्र) फिर (उपयोगभमिस्‌-उपयोगस्य-ज्ञानदर्शनस्य भूमि--आत्मा, 
उपयोगोलक्षणम्‌मिति सुत्नकारवचनात्‌ तस्‌ू) ज्ञान और दर्शन रूप उपयोग को भूमि स्वरूप आत्मा को 
क्योकि “उपयोगो लक्षणम्‌ ऐसा सुत्र॒कार--उसा स्वामी का वचन है (रागादीनु-रागद्वेषमोहानू) राग, 
देष, मोह आदिको को (अनयनू-अप्रापयन्‌-रागमयसात्मानमकुबन ) नही प्राप्त करता हुआ अर्थात्‌ 
आत्मा को रागमय नही करता हुआ (न कुत्तोडिपि बध्नाति अयमात्मेति तात्पयेंम) यह आत्मा किसी से 
भी नही बंधता है यह तात्पय है । 
भावाथें--कार्माण स्कन्धो से परिव्याप्त लोक, परिस्पन्दात्मक कर्म, इन्द्रियरूप करण, चेतन और 
अचेतन का व्याधात आदि बन्धरूप कार्य को पैदा नहों कर सकते हैं वे स्वतन्त्र रूप से बन्ध के 


( २०२ ) 


अनेक स्पशनादीन्द्रियाणां बन्ध हेतुत्वमू-“भवतु”) स्पर्शन आदि अनेक इन्द्रिया तो बन्ध के कारण हो 
(तन्न) अर्थात्‌ ये इन्द्रिया भी वन्ध के कारण नही हो सकती (अन्यथा) इनको बन्ध का कारण मानने पर 
(केवलिनामपि तत्प्रसद्भात्‌) केवलियो के भी बच्ध का प्रसज्भ होगा क्योकि (त्तस्य तत्सद्भावात्‌) केवलियो 
के उन इन्द्रियो का सदभाव है। 

(ननु) शद्भाकार कहता है कि (चिदचिद्॒ध:-चिदचिता-सचित्ताचित्ताना वस्तुना वध' घात ) सचित्त 
ओर अचित्त वस्तुओं का घात तो (वन्धकृत्‌) बन्ध को करने वाला (स्यात्‌) हो (तन्न) यह भी नही हो 
सकता क्योकि (तस्य तन्निमित्तत्वाघटनात्‌) सचित्ताचित्त का वध भी बन्ध का निमित्त नही बन सकता 
(अन्यथा) यदि सचित्ताचित्त का वध ही बन्ध का कारण मान लिया जाय तो (समितितत्पराणामपि 
तत्पसद्भात्‌ू) समितियों में तत्पर-सलग्न साधुओ को भी वन्ध का प्रसड् आ जायगा क्योकि समिति काल 
में भी उक्त प्रकार का बन्ध हो सकता है (नतु सर्वस्यबन्धनिमित्ततत्वनिषेधे जगतोनिर्बन्धत्वमेवेतिचेत) 
शड्भाकार कहता है कि सभी बन्ध के निमित्तो का निषेध होने पर तो जगत-प्राणिमात्र के निम्न॑न्धता- 
वन्धशून्यता सिद्ध होगी- यदि ऐसा तुम्हारा मन्तव्य हो तो (न) वह ठीक नही है, क्योकि (तत्सद्भावात्‌ ) 
बन्ध के निमित्तो का सद्भाव है (त्थाहि) उनको स्पष्ट करते हैं (किल-इत्यागमोकतो) किल-यह अव्यय 
आगम के कथन मे प्रयुक्त हुआ है अर्थात्‌ आगमानुसार (एव-निश्चयेन) निश्चय से (नृणा-प्राणिनाम्‌) 
प्राणियों के (केवलम्‌-परम्‌) सिर्फ (स-रागयोग ) वह राग का योग (अनिर्दिष्ट.) जिसका यहा निर्देश 
नही किया गया है (बन्धहेतु:-बन्धस्प कारणम्‌) बन्ध का कारण (भवति-अस्ति) है (स कः) वह कोन 
(य:) जो (उपयोगभ'-उपयोगस्य-ज्ञानदर्शनलक्षणस्य भू (भूमिः) स्थानं-आत्मेत्यथ.) ज्ञानदर्शेत स्वरूप उप- 
योग का स्थान है अर्थात्‌ बात्मा (रागादिभिः-रागह्वेष मोहै: सह) राग-हेष मोह के साथ (ऐंक्य-एकताम्‌) 
एकता को (उपयाति-प्राप्नोति) प्राप्त करता है (स ) वह एकत्वपना (एवं) ही (बन्धकारणम्‌ ) बन्ध का 
कारण (अस्ति) है । 

भावाथथं-यहा मिथ्यात्व को मुख्य करके वन्ध के कारण का कथन है। ज्ञान और राग में एकपना 
मानना ही मिथ्यात्व है वही वन्ध का कारण है और अनन्त ससार का कारण है। अन्य वन्ध के कारणो 


को यहाँ गौण किया गया है । अत उनका सर्वेदा निषेध नहीं मानना ॥२॥। 
(अथ कर्म बहुलादीनां कर्म हेतुत्वं मीमांसते) अब कर्मवहुल जगत्‌ आदिको को कर्म के प्रति कार- 
ता का विचार प्रस्तुत है-- 
लोकः कम ततोइ$स्तु सोउस्तु च परिस्पन्दात्मक॑ कर्म तत्‌ 
तान्यस्मिन्‌ फारणानि सन्‍्त्‌ चिदचिद्ृव्यापावनञ्चास्तु तत्‌ । 
रागादीनुपयोग भूमिमनयन्‌ ज्ञानं भवेन्केवलम्‌ 
बन्ध॑ नेव कुतोष्प्युपेत्यपममहों सम्यग्दुगात्माश्रुवम्‌ ॥३॥। 


( ३०६ ) 
न्वयार्थ--(कर्मंततः) कार्मण वर्गणारूप पुद्गल बन्धो से व्याप्त (स.) वह प्रसिद्ध (लोकः) जगत्‌ 
(अस्त) रहो (च) और (परिस्पन्दात्मकम्‌) आत्मा के प्रदेशो का हलन-चलन रूप (तत्‌) वह प्रसिद्ध 
(कर्म) कर्म-योग विशेष (अस्तु) रहो (अस्मिनू) इस आत्मा में (तानि) वे प्रसिद्ध (करणानि) स्पेन 
आदि इन्द्रियाँ (सन्त ) रहे (च) और (तत्‌) वह प्रसिद्ध (चिदचिदृव्यापादनम्‌ »/ चेतन अचेतन पदार्थों का 
विघात (अस्तु) रहो (रागादीन्‌) राग आदि को (उपयोग भूमिम्‌) उपयोगरूपी भूमि मे (अनयन्‌) नहीं 
प्राप्त करता हुआ (केवलस्‌) सिर्फ (ज्ञानम) ज्ञान स्वरूप (भवन्‌) होता हुआ (अयम्‌) यह (सम्यरदगा- 
त्मा) सम्यरदृष्टि महापुरुष (कुतोषपि) किसो भी कारण से (श्रुवर) दुढ निश्चय से (बन्धम्‌) बन्ध को 
(न) नही (एव) ही (उपंतति) प्राप्त करता है (अहो) यह महान आशचय है । 
सं० टीका (स-प्रसिद्ध ) वह प्रसिद्ध (लोकः-श्षेणिघनप्रदेशमात्र-त्रिभुवनस्‌ ) श्रेणिघनप्रदेश प्रमाण 
तीन जगत्‌ (कर्मंतत -कर्मयोग्यपुद्गलेस्ततों व्याप्तः) कर्मूप होने की योग्यता वाले पुदूगलों से भरपुर 
(अस्तु-भवतु ) रहो (तथाप्यात्मनः कर्मबन्धों न) तो भी आत्मा मे कर्मो का बन्ध नही हो सकता (च-पुनः) 
और (तत्‌-प्रसिद्धम) वह प्रसिद्ध (कर्म-कायवाइडसनोयोगः ) शरीर, वचन और मन की क्रिया (परिस्पन्दात्म- 
कम्‌-आत्मप्रदेश परिस्पन्दस्वरूपम्‌ ) आत्मा के प्रदेशों का कम्पन रूप व्यापार (अस्तु-भवतु) रहो (तथाप्या- 
त्समनो न बन्ध ) तो भी आत्मा में कर्मो का बन्ध नही हो सकता (अस्मिन्‌-आत्मनि) इस आत्मा में (तानि- 
प्रसिद्धानि) वे प्रसिद्ध (करणानि-इच्धियाणि ) इन्द्रिया (सन्तु-भवन्तु) रहो (च-पुनः) और (ततृ-प्रसिद्धम) 
वह प्रसिद्ध (चिदित्यादिः-चित-सचित्त:, अचितृ्‌-प्रासुक -चिच्चाचिच्च तयोव्पपादन-पीडनं-विनाशनम्‌ ) 
चेतन और अचेतन का विनाश (अस्तृ-भवतु) रहो (अहो-इति-आश्चर्य ) अहो यह अव्यय आइचय वाचक 
है अर्थात्‌ आइचर्य है कि (तथापि) तो भी (अयम्‌) यह (सम्यर्द्गात्मा-सम्यर्दर्शन परिणतचिद्रप:) सम्यग- 
दर्शन सहित चेतन्य स्वरूप आत्मा (कुतो5पि जगत्कर्मकरणचिदर्चिद्घातादे:) जगत्‌, कर्म, करण, चित्‌ 
और अचित के घात आदि रूप किसी भी कारण से (अन्यतरादपि) उनमे से किसी एक से भी (श्रुवम्‌- 
निश्चितम्‌) निरिचित रूप से (बन्धं-क्मबन्धम्‌) कर्मवन्ध को (नव उपैति-त प्राप्नोति) नहीं प्राप्त होता है 
(किस्मत. सन्‌) कंसा होता हुआ (केवलं-रागादिनिरपेक्षम) रागादि की अपेक्षा से रहित (ज्ञानमू-बोधमयो 
भवन्‌ जायमान ) ज्ञानमय होता हुआ (पुनः) फिर (डउपयोगभूमिस्‌-उपयोगस्य-ज्ञानदर्शनस्य भूमिः-आत्सा, 
उपयोगोलक्षणम्‌मिति सुत्नकारवचनात्‌ तम्‌) ज्ञान और दर्शन रूप उपयोग की भूमि स्वरूप आत्मा को 
क्योकि “उपयोगो लक्षणम्‌” ऐसा सूत्रकार--उमा स्वामी का वचन है (रागादीनू-रागद्वेषमोहान्‌) राग, 
देष, मोह आदिको को (अनयनू-अप्रापयन्‌-रागमयसात्मानमकुर्वनू) नही प्राप्त करता हुआ अर्थात्‌ 
आत्मा को रागमय नही करता हुआ (च कुतोडिपि बध्नाति अयमात्मेति तात्पर्यमू) यह आत्मा किसी से 
भी नही बंधता हैं यह तात्पर्य है । 
भावा्थ--कार्माण स्कन्धो से परिव्याप्त लोक, परिस्पन्दात्मक कर्म, इन्द्रियकूप करण, चेतन और 
अचेतन का व्याघात आदि वन्धरूप कार्य को पैदा नहों कर सकते है वे स्वतनन्‍्त्र रूप से वच्ध के 


( २०४ ] 


प्रयोजक नहीईहैं । जब आत्मा रागादि के साथ एकता को प्राप्त होता है तव बन्ध होता ही है। अत' 
रागादि के साथ ज्ञान की एकता ही बन्ध का समर्थ कारण है। सम्यर्दुष्टि तो ज्ञानमय निज स्वरूप मे 
अपनापन्ता मानता है अतएव रागादि के साथ एकत्व को प्राप्त नही होता । अत राग रूप न होने से 
अवन्ध ही है । यहा अबन्ध से तात्पय द्शनमोहनीय जनित अनन्त ससार का कारणीभूत वन्धन ही होता 
है ऐसा समझना चाहिए। बन्ध मात्र का निषेध तो इसलिए नही वन सकता है कि अभी चारित्रमोह- 
नीय कर्म का उदय तो हो ही रहा है उसके रहते हुए रागादि भाव भी होते ही हैं। अत बन्ध भी होता 
ही है किन्तु वह बन्ध अनन्त ससार का कारण न होकर किड्चित्कालिक ही होता है अत वह बन्ध होते 
हुए भी अवन्ध ही कहा जायगा, ऐसा समझ कर ही सम्यर्दुष्टि के बन्ध का निषेध किया गया है। 
(अथ तथापि ज्ञानिना निरगंलत्व विद्वेंषयति) अब तो भी ज्ञानियों के निरगंलता-स्वच्छन्दता का 

निषेंध करते है-- 

तथापि न निरगेल चरितुमिष्यते ज्ञानिनाम्‌ 

तदायतनसेव सा कफिल निरगला व्याप्तिः। 

ग्रकासकृतकर्स तन्मतसकारणं ज्ञानितां 

दर्य न हि विरुध्यते किम्रु करोति जानाति च॑ ॥४॥। 


अन्वयार्थ-- (तथापि) तो भी अर्थात्‌ कर्मबहुल जगत्‌ आदि को बच्ध के कारण का निषेध करने 
पर भी-- (ज्ञानिनाम्‌) ज्ञानी-सम्यर्दृष्टियो को (निरगंलम्‌) निरकुश स्वच्छन्द (चरितुम्‌) प्रवृत्ति (न) 
नही (इष्यते) इष्ट होती है (किल) क्योकि (सा) वह (निरगेला) स्वच्छन्द-शास्त्रविरुद्ध (व्यापृतिः) 
व्यापार-प्रवत्ति- (एव) निश्चय से (तदायतनम्‌ ) वन्ध का स्थान (अस्ति) है। (ज्ञानिनाम्‌) ज्ञानियो का 
(तत्‌) वह प्रसिद्ध (अकामकृतकर्स ) बिना इच्छा के किया हुआ कमं-शरीर वचन और मन का व्यात्रार 
(अकारणम्‌) बन्ध का कारण नही (मतम्तु) माना गया है (हि) निश्चय से (करोति) करना (च) और 
(जानाति) जानना (हृयस्‌) यह दोनो क्रिया (किसु) क्‍या (न) नहीं (विरुध्ते) विरोध को प्राप्त होती 
(अर्थात्‌ विरुध्यते एव) अर्थात्‌ अवश्य ही विरोध को प्राप्त होती है । 

स० टी०--(तथापि-कर्मंबहुलकमंकरणादिनामबण्धकत्वे) तो भी अर्थात्‌ कर्म बहुल, क में, करण 
आदि को बन्ध का कारण नही मानने पर भी (रागादीना बन्धहेत॒कत्वे च सत्यपि) और रागादिको को 
बन्ध का हेतु मानने पर भी (ज्ञानिनां-पुंसाम्‌) ज्ञानी-सम्यग्ज्ञानी-पुरुष (निरर्गलं-निरड्कुशम्‌) निरकुश- 
स्वच्छन्द मनमानी (चरितु-प्रवर्तयितुम्‌) प्रवृत्ति करना (न इष्यते-न वाडछचते) नही इष्ट करते हैं नही 
चाहते हैं । (किलेति-कस्मात्‌) किल-यह अव्यय किम्‌ अर्थ मे आया है अर्थात्‌ क्योकि (सानप्रसिद्धा) वह 
प्रसिद्ध (निर्गला-निरकुशा) निरकुश-स्वच्छत्द (व्यापृति-सर्वत्र कायादिव्यापारे-प्रवृत्ति.) सेभी शरीर 
आदि के व्यापार मे प्रवृत्ति-प्रवतंना (तदायतनं-तस्य-बन्धस्य-आयतनमृ-स्थानम्‌) वन्ध का स्थान (एव- 


( १०४ ) 

निश्चयेत) निरचय से माना है (्ञानिनां-पुंसाम्‌) ज्ञानी पुरुषो के (तत्‌-प्रसिद्धम) वह प्रसिद्ध (अकामेत्यादि - 
अकामेन-अवाञछयाकृतं॑ निष्पादितम्‌-कर्मे-क्रिया-कायवाडसनसा के च) बिना इच्छा के किया गया-- 
शरीर, घवन और मन का व्यापार (अकारणम्‌-बन्धाहेत॒कम्‌) बन्ध का अकारण (सतं-कथितं-पुर्वाचार्ये:) 
मान गया है अर्थात्‌ पूर्वाचार्यो ने उसे बन्ध का कारण नही कहा है। (हीति-यस्‍्मात्‌ ) हि-यह अव्यय यद्‌ 
शब्द के भर्थ मे आया है अर्थात्‌ जिससे (करोति-क्रिया जानाति लक्षण क्रिया) करना और जानना स्वरूप 
क्रिया (एतद्द्यमू-च) ये दोनो (किसु-कथम्‌) कैसे (न विरुध्यते-विरोध॑ न प्राप्नोतीत्यर्थ:) नही विरोध 
को प्राप्त होते हैं अर्थात्‌ होते ही हैं । 

भावार्थे-- यहा ज्ञानी के स्वच्छन्द प्रवृत्ति का निषेध किया गया है। अर्थात्‌ बन्ध के जो बाह्य 
निमित्त कहे गये है, वे बन्ध के कारण नही है, ऐसा मानकर ज्ञानी जन बिलकुल निरकुश हो मनमानी 
प्रवत्ति नही करते है। क्योकि मनमानी प्रवृत्ति ही तो ससार मे इस प्राणी को चतुर्गति मे परिभ्रमण करा- 
कर विविध प्रकार की यातनाओ का पात्र बताती है। ज्ञानी के जानना और करना ये दो क्रियाए परस्पर 
विरुद्ध होने से एक साथ नही होती है। क्योकि जो जानता है सो जानता ही है करता नही है। और जो 
करता है वह करता ही है जानता नही है। अत. ज्ञानी बुद्धिपूर्वक ज्ञायक ही है कारक नही । क्योकि कर्ता का 
अर्थ कर्म के फल का कर्त्ता बनना और जानना का अर्थ कर्म के फल का ज्ञाता रहना है। जो कर्म के फल 
का कर्ता बनता है वह ज्ञान का मालिक नही है और जो ज्ञान का मालिक है वह कर्म के फल का कर्ता 
नही होता ।॥।४॥। 

(अथ कतुज्ञात्रो: पृथकत्वं विधीयते) अब कर्ता और ज्ञाता मे जुदाई का प्रतिपादन करते है-- 


जानाति यः स न करोति करोति यस्‍्तु 
जानात्ययं न खलुतत्किल कसंराग: । 
राग त्ववोधमयसध्य वसायमसाहु- 
मिथ्याहशः स॒ नियत स च बन्धहेतुः ॥५॥ 


अन्वयार्थं--(खलु ) निश्चय से (यः) जो (जानाति) जानता है-ज्ञाता है (सः) वह (करोति) 
करता (न) नही (अस्ति) है। (तु) किन्तु (य ) जो (करोति) करता है (अयम्‌) वह (जानाति) जानता- 
ज्ञायक (न) नही (अस्ति) है। (किल) निश्चय से (तत्‌) वह करना (कर्म) कर्म का (रागः) राग 
(अस्ति) है। (तु) क्योकि जिनेन्द्रदेव (रागम) राग को (अबोधमसयम्‌) अज्ञान स्वरूप (अध्यव- 
सायम्‌) अध्यवसाय (आहु.) कहते हैं । (सः) वह (सिथ्यादृशः) सिश्यादृष्टि-अज्ञानी जीव के 
(नियतम्‌) नियम-निश्चितरूप से (सवति) होता है (च) और (स.) वह (बन्धहेतु.) बन्ध का कारण 
(अस्ति) है । 

स० टी०--(खल्विति-निश्चयाथें) खलु-यह अव्यय निश्चय अर्थ मे आता है अर्थात्‌ निश्चय से 
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(य:-चिद्रपः) जो चैतन्य स्वरूप आत्मा (जानाति-स्वपरस्वरूपं वेत्ति) अपने और पर के स्वरूप को जानता 
है (सः-चिद्रप ) वह चैतन्यमय आत्मा (न करोति-कर्मादि न विधत्ते) नहीं करता है--कर्म आदि को 
नही बनाता है (यस्तु कश्चित्‌-ज्ञानादन्‍्य.) और जो कोई ज्ञान से भिन्न (करोति-कर्मनिर्मापयति) कर्म का 
निर्माण करता है (तृ-विशेषे) तु-अव्यय विशेष अर्थ मे आया है अर्थात्‌ विशेष रूप से (अयं-कर्मकर्त्ता) यह 
कर्म करता है (न जानाति-न परिच्छिनत्ति ) वह जानता नही है (तस्याज्ञानरूपत्वात्‌ ) वयोकि वह अज्ञानरूप- 
भज्ञानी है (किल-इति निश्चितम्‌) किल-यह अव्यय निश्चित अर्थ मे आया है अर्थात्‌ निश्चितरूप से 
(तत्‌-करोति क्रियावच्छिन्न कर्मराग:,) वह करोति क्रिया से युक्त कर्म रूप राग (राग एव करोतीत्यथं:) 
अर्थात्‌-राग ही करता है (तु-पुनः) और (रागम्‌-अध्यवसायम्‌) अध्यवसाय-कषायहूप परिणाम को राग 
(आहुः) कहते हैं (रागस्य कषायानुभागाध्यवसायेति सज्ञा प्रतिपादयन्ति जिता.) अर्थात्‌- जिनैन्द्र भगवान 
राग को कषाय अनुभाग अध्यवसाय इस सज्ञा से प्रतिपादन करते हैं (इति स्वरूप विरचितत्व संज्ञाया 
निरस्तम्‌) इसलिए रागरूप सज्ञा आत्मस्वरूप से उद्भूत होती है यह कथन खण्डित हो जाता है। 
(कीदक्ष-रागस्‌) पैसे राग को ? (अं बोधसयम्‌-अज्ञानस्वरूपम्‌) अवोधमय-अर्थात्‌ अज्ञान स्वरूप (हसल्मि- 
हन्ये! जीवामि जीव्येडहससनेनेत्यादीनासज्ञानरूपत्वात्‌ ) क्योकि 'मैं इसे मारता हूँ और इसके द्वारा में मारा 
जाता हूँ', मैं इसे जिन्दा करता हूँ और इसके द्वारा मैं जिन्दा किया जाता हूँ, इत्यादि रूप विचारधारा 
अज्ञान रूप ही है। (सः-राग.) वह राग (नियतस्‌-निश्चितस्‌ ) नियत-निशचयरूप से (कस्य) किसके 
(भवर्ति) होता है ? (मिथ्यादृश -मिथ्यादृष्टे:,) मिथ्यादृष्टि के (नत्वन्यस्थसस्यर्दृष्टें ) अन्य सम्यर्दृष्टि के 
तो नही । (च-पुनः) और (सः-राग.) वह राग ( बन्धहेतु.-कर्मबन्धकारणम्‌) कर्मबन्ध का कारण है ॥५॥। 

भावार्थ --निरचयनय की दृष्टि से ज्ञाता-ज्ञाता ही है कर्ता नही। और कर्ता-कर्ता ही है ज्ञाता नही । 
ज्ञाता सम्यग्दुष्टि ही होता है मिथ्यादृष्टि नही । और कर्ता मिथ्यादृष्टि ही होता है सम्यर्दृष्टि नही । 
कर्म के कार्य का अपने को कर्ता मानना यह मिथ्यात्व सम्बन्धी राग है जो अज्ञानी के होता है अत 
भज्ञानी कर्ता ही है-ज्ञानी ज्ञान का मालिक है अत कर्म के कार्य का कर्ता नही बनता है तब वह ज्ञाता 
ही रहता है। जो कर्ता है वह ज्ञाता नही है और जो ज्ञाता है वह कर्म के कार्य का कर्ता नही है। जो 
कर्त्ता बनता है वह रागी है। अत बच्ध्र को भ्राप्त होता है । 

(अथाहूं मरणादीनां कारक इत्यभिप्रेतस्य सिथ्यादृष्टित्व दरीदृश्यते पद्यद्ययेन) अब मैं मरण आदि 
का कर्ता हूँ, इस प्रकार के अभिप्राय से युक्त जीव मिथ्यादृष्टि है यह दो पद्यो द्वारा दिखाते हैं-- 


सर्वे सदेव नियतं भवति स्वकीयकर्मोदयान्स रणजी वितदुः्ख सौरुयम्‌ । 

श्रज्ञाममेतदिह यत्तु परः परस्य कुर्याट्पुसान सरणाजीवितदुःखसोरुयम्‌ ७६१ 

अन्वयार्थ--(इह) इस ससार मे ( सर्वम) सभी (सरण जीवित दुःख सौख्यम्‌) मृत्यु, जन्म, ढु व 
और सुख (सदा) हमेशा (नियतम्‌) नियम से-नि३चयरूप से (स्वकीय कर्मोदयात्‌ ) अपने कर्मों के उदय से 
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(एंव) ही (भवति) होते है (तु) किन्तु (परस्य) किसी दूसरे के (मरण जीवित दुःखसोख्यम्‌) मरण, जीवन, 
दुख और सुख को (परः) अन्य कोई (पुमान्‌) पुरुष (कुर्यत) करता है अथवा कर सकता है (एतत्‌) 
यह (अज्ञानस्‌ ) अज्ञान-मिथ्याज्ञान (अस्ति) है । 

सं० टी ०--(इह-जगति ) इस जगत्‌ मे (एतत्‌-वक्ष्यमाणम्‌) यह आगे कहा जाने वाला (अज्ञानम- 
ज्ञानभाव व्यतिरिक्तम्‌) ज्ञानभाव से शून्यत्तारूप-अज्ञान से (एतत्किमू) यह वंया-कंसा (यत्तु) जो कि 
(पर -अन्यः) दूसरा (पुमान्‌) पुरुष (परस्थततोथ्न्यस्थ कस्यचिदिष्टानिष्टस्य पुंसः) विवक्षित पुरुष से भिन्न 
किसी प्रिय और अप्रिय पुरुष के (मरणेत्यादि -मरणं-प्रागवियोजनम्‌ृ-सरण च जीवित॑ च दुःखं च सोख्यम्‌ 
च तेषां समाहारो मरणजीवितदु खसौख्यम्‌) प्राणवियोग रूप मरण, जीवन, दुःख और सुख को (कुर्यात्‌) 
कर सकता है अर्थात्‌ (यो मन्यते हिनस्मि, जीवयासि, दु/खिन करोमि, सुखिनं करोमि, इंति क्रियां निर्मा- 
पयेत्‌) जो मानता है कि मैं मार सकता हूँ, जिन्दा कर सकता हूँ, दु खी कर सकता हूँ, सुखी कर सकता 
हूँ इत्यादि क्रिया को कर सकता या करा सकता हूँ ऐसा दम्भ भरता है (एतत्-अज्ञानम्‌ृ) यह अज्ञान 
(अस्ति) है (कुत ) कैसे (नियतम्‌-निश्चितस्‌) निश्चित रूप से (सर्वे-समस्तम्‌ू-मरणजीबित दु ख सोख्यम ) 
समस्त मरण, जीवन, दु ख और सुख (स्देव-ससा रदशायाम्‌) सदा ही-ससार अवस्था मे (भवति-जायते) 
होता है (स्वकोयेत्यादि:-स्वकीयस्यात्मोपाजितस्य कर्मणः उदयातृ-आयुःक्षयेण जीवाना मरण सत्यायुषि 
जीवितव्यम्‌ आयुहंरणाभावात्‌ कथ तत्‌ परेण कृतम्‌ ) अपने द्वारा उपाजित-सड्चचित कर्म के उदय से अर्थात्‌ 
आयुकर्म के क्षय से जीवो का मरण होता है तथा भायु कम के रहते हुए जीवन होता है क्योकि आयु का 
किसी दूसरे के द्वारा हरण होना सम्भव नही है। अतएव पूर्वोक्त मरणादि दूसरे के द्वारा किये हुये कैसे 
हो सकते है अर्थात्‌ नही हो सकते । (शुभाशुभ कर्मोदयात्‌ सुखदुःखिनः जीवा भवन्ति तत्कमेंदानाभावात्‌ 
कर्थ ते तादृशा: कृता. परेणेति भावः) शुभ-पुण्य और अशुभ पाप-कर्म के उदय से जीव सुख्री तथा दु खी 
होते हैं। वे पुण्य और पापकर्म किसी दूसरे के द्वारा देने मे नही आते हैं। अत दूसरे के द्वारा वे जीव 
सुखी और दू खी कैसे किये जा सकते हैं । अर्थात्‌ किसी भी तरह से नही । 

भावायथे - ससारी प्राणी के जो कुछ भी जीवन, मरण, सुख, दु.ख, यश, अपयश, लाभ, हानि आदि 
होते हैं वे सब अपने द्वारा उपाजित पुण्य और पाप रूपकर्मो के उदय के अनुसार ही होते है। जो लोग 
ऐसा कर्त्ता बनने का अहकार करते हैं कि मैं अपने से भिन्न किसी भी मनुष्य को मार सकता हूँ, जिन्दा 
कर सकता हें, दु:खी कर सकता हूँ, सुखी कर सकता हूँ यह अज्ञान है अतएव वह अज्ञानी है। वस्तुस्वरूप 
से सर्वथा अपरिचित हैं अतएवं मिथ्यादृष्टि है। क्योकि पर का कर्ता बनना और अहकार करना अज्ञान- 
भाव है ॥६॥ 

अ्ज्ञानसेतदरधिगस्य परात्परस्थ पदश्यन्ति थे मरणजोवितदुःखसोस्यम्‌ । 

कर्माण्यहदकृतिरसेन चिकीष॑वस्ते सिथ्यादुशों नियतमात्महनों भवन्ति ॥७॥ 

अन्वयार्थ--(एतत्‌) इस-पूर्वोक्त प्रकार के (अज्ञानम्‌) अज्ञान को (अधिग्रम्य) जान करके (अपि) 


( २०८ ) 
भी (ये) जो जीव (परस्य) दूसरे के (मरणजीवित दुख सौख्यमूं) मरण जीवित दुख और सुख को 
(परात्‌ ) किसी दूसरे से (कृतम्‌) किया हुआ (पश्यन्ति) देखते-जानते हैं (ते) वे (मिथ्यादृश ) मिथ्या- 
दृष्टि जीव (अहड्कृतिरसेन) अहकाररूप रस से (कर्माणि) कर्मों को (चिकोर्षबः) करने की इच्छा करने 
वाले (नियतम्‌) नियम से (आत्महन ) आत्मा का घात करने वाले (भवन्ति) होते हैं । 
सं० टी०--(ते-पुरुषा ) वे पुरुष (नियतम्‌-निश्चितम्‌) नियत निश्चितरूप से (मिथ्यादशः-मिथ्या- 
दृष्टयः) मिथ्यादृष्टि (भवन्ति-जायन्ते) हैं (किम्भता ?) कंसे (आत्महनः-आत्मानं हन्तीति-आत्महन:- 
स्वरूपघातका.-स्वस्वरूपाद्विपयंस्तत्वात्‌ ) स्व - अपने खास स्वरूप के घातक हैं क्योकि वे अपने खास स्वरूप 
से विपरोत परिणमन कर रहे हैं (पुन) फिर (कर्माणि-शुभाशुभानि) शुभ पुण्य और अशुभ पाप रूप 
कर्मो को (चिकीषचः-स्वसात्कतुंमिच्छवः) अपने आप में एकमेक करने के इच्छुक हैं (केन ?) किससे 
(अहड्कृतिरतेव--मया5यं हतो जीवितश्चेत्यादिरूपेणाहकाररसेन) मेरे द्वारा यह मारा गया और जिन्दा 
किया गया है इत्यादि प्रकार के अहकार-अभिमानरूप रस से (ते के) थे कौन हैं (ये-नराः) जो मनुष्य 
(परात्‌-भिन्‍नात्‌ ) पर-दूसरे से (परस्य-ततो&न्यस्य) किसी दूसरे के (पश्यन्ति-ईक्षन्ते) देखते हैं (किम ?) 
क्या (मरणजीवित दुःखसौख्म) मरण, जीवन, दुख और सुख को (कि कृत्वा) क्‍या करके (एतत्‌- 
पुर्वोक्तमू-सयाय हत इत्यादिर्पसक्ञानम्‌) मेरे दवरा यह मारा गया इत्यादि पूर्व में कहे गये अज्ञान को 
(अधिगम्य-प्राप्य) प्राप्त करके अर्थात्‌ निहचय करके ॥७॥ 
पावा्थ--निमित्त को कर्त्ता मानना हो अनन्तानुबन्धि का जन्म है। आत्मस्वरूप को जब नही 
जानता है तब शरीर मे अपनापना आता है वहा एक शरीर में ही अपनापना नही है परन्तु अभिप्राय की 
अपेक्षा 5८४ लाख योनि में से कोई भी मिल जाती तो वह उसमे अपनापना मान लेता अथवा सबकी सब 
एक साथ मिल जाती तब सबमे अपनापना आ जाता । इस प्रकार इसके अपनेपने का विस्तार अभिप्राय 
मे अनत पदार्थों मे रहता है, व्यक्तता जो सामने मे मौजूद है उसमे हो रही है । 
इसी प्रकार जब निमित्त को कर्त्ता मानता है तब अनतो जीव हैं और अनन्तानत पुदूगल सब हमारे 
सुख-दु ख के निमित्त हो सकते हैं अर्थात्‌ सुख-दु ख के कर्त्ता हो सकते हैं इसलिए उन सबके प्रति राग-द्वेष 
करने का अभिप्राय वन जाता है अर्थात्‌ अनतानत पदार्थों के प्रति राग-ह्ेष का अभिप्राय बंत गया, इंस- 
लिए अनतानुबन्धि राग-द्वेष है। अपने से भिन्‍त अनतानत पदार्थों के लिए हम निमित्त हो सकते हैं इस- 
लिए हम उन अनतानत पदार्थों का बूरा-भला कर सकते हैं। अत अभिप्राय मे अवतगुणाकार अभिमान 
से यह ग्रस्त हो जाता है। यह निमित्त का कर्त्तापना अपने स्वभाव को जानने से और यह मानने से मिट्ता 
है कि एक द्रव्य दूसरे द्रव्य को दुःखी-सुखो नही कर सकता, राग-द्वेष नही करा सकता | सभी द्रव्य 
अपना-अपना परिणमन करते है । एक द्रग्य की पर्याय अन्य द्रव्य की पर्याय मे निमित्त मात्र होती है परतु 
कर्त्ता नही हो सकती । अनतानुबधि कषाय का सम्बन्ध तीत्र और मद क्रोधादिक से नही है परन्तु कपाय 
करने के अभिप्राय से है। अन्यथा द्रव्यलिंगी शुक्ललेश्या के धारी के तो अनतानुबधि चालू है और 


( २०६ ) 


नरक के नारकी सम्यग्दृष्टि के अनंतानुबन्धि नही है यह सम्भव नही हो सकता । 

जब वह पर का कर्त्ता अपने को मानता है तो अहकार से ग्रसित हो जाता है और पर को अपने 
सुख-दु ख, जीवन-मरण का कर्त्ता मानता है तो राग-द्वेष से ग्रसित हो जाता है। अत निमित्त को कर्ता 
मानने का सर्वथा निषेध है। कोई कहे कि उपादान रूप से निमित्त को कर्त्ता नही मानते परन्तु निमित्त 
रूप से कर्त्ता माने तो ठीक है कि नही ” इसका उत्तर है कि निमित्त निमित्तरूप से कर्त्ता होता ही नही वह 
अपनी परिणति का कर्त्ता है पर का नही । निमित्त मे तो पर के कर्त्तापने का उपचार किया जाता है जो 
असत्यार्थ है । इस ग्रन्थ का मूल उद्देश्य पर के कर्त्तापने का अह॒कार मेटना है जो निमित्त को कर्त्ता मानने 
से ज्यादा मजबूत होता है । 

अगर निमित्त को कर्त्ता माना तो भगवान मे भी कर्त्तापना आये बिना नही रह सकता जो तत्त्व- 
ज्ञान से सर्वथा विपरीत है। यह अज्ञानी का अहकार कम नही है उसकी व्यक्तता के लिए जितना क्षेत्र 
मिला है वहा तक व्यक्त है अगर और ज्यादा क्षेत्र मिल जावे तो तीन लोक मे और अनत पदार्थों तक 
फैल सकता है। आचार्यों ने भगवान के कर्त्तापने के निषेध के द्वारा समस्त ही निमित्तों के कर्त्तापने का 
निषेध किया है ॥७॥ 

(अथाध्यवसायस्य बन्धहेतुत्वं पापठचयते) अब अध्यवसाय-कषायरूप अभिप्राय बन्ध का कारण है 
यह स्पष्ट रूप से प्रतिपादन करते है-- 

सिथ्याहृष्टे: स एवास्य बन्धहेतुर्विपर्ययात्‌ । 
य एवाध्यवसायोध्यमज्ञानात्मास्थ हृश्यते ॥८॥ 

अन्वयार्थ--(अस्य ) इस (मिथ्यादृष्टे ) मिथ्यादृष्टि का (यः) जो (अयम्‌ ) यह (अज्ञानात्मा) अज्ञान- 
स्वरूप (अध्यवसाय ) अभिप्राय (दृश्यते) दिखाई देता है (विपयेयात्‌ ) विपयंयात्‌-आत्मस्वरूप से विपरीत 
होने के कारण (सः) वह (एच) ही (अस्य) इस मिथ्यादृष्टि के (बन्ध हेतु ) बन्ध का कारण (अस्ति) है। 

सं० टीका--(अस्य-मिथ्यादृष्टे ) इस मिथ्यादृष्टि के (य एव प्रसिद्ध अध्यवसाय:--अहं परान्‌ 
हन्मीत्यादिरूप: परिणाम: स एवं अध्यवसाय एवं) मैं दूसरो को मारता हूँ इत्यादि रूप जो परिणाम है वह 
अध्यवसाय ही (बन्धहेतु -कमंवन्धकारणम्‌) कमंवन्ध का कारण (अस्ति) है। (क्ुतः) कैसे (विपर्ययात्‌- 
ज्ञानाहिपर्ययस्वभावत्वात्‌) क्योकि वह अध्यवसाय ज्ञान से विपरीत अज्ञानमय भाव है (अस्य सिथ्यादशो- 
धध्यवसाथः बन्धहेतु:ः कथम्‌ ) इस मिथ्यादृष्टि का अध्यवसाय बन्ध का कारण कंसे है ” (यतः अय॑ अध्यच- 
सायः:-अज्ञातात्मा-अज्ञानसेव आत्सा स्वरूप यस्य सः) कारण कि यह अध्यवसाय--अज्ञावस्वरूप है अत्तएव 
बन्ध का कारण है (दृश्यते-अवलोक्यते) ऐसा दिखाई देता है--समझ मे आता है। 

भावार्थ -पर को मारने तथा जिन्दा करने का जो अहकार है वही जीव को सिथ्यादृष्टि सिद्ध 
करता है और जो मिथ्यादृष्टि है वह स्वपर स्वरूप से सर्वंधा अनभिनज्ञ रहता है अतएवं उसके जितने 
परिणाम हैं वे सब अज्ञानमूलक है इसलिए वन्ध के ही कारण हैं यह्‌ निश्चय है । 


( २१० ) 
(अथाध्यवसाय भाहात्म्यसारभ्तते) अब अध्यवसाय के महत्त्व को प्रकट करते है-- 
अ्रमेनाध्यवसायेन निष्फलेत विमोहितः । 
तत्किझ्तापि नेवास्ति नात्मात्मानं करोति यत्‌ ॥६॥ 
अन्वयार्थ -- (अनेन ) इस-पूर्वोक्त- (निष्फलेन) फल शून्य (अध्यवसानेन) अध्यवसान से (विभोहित ) 
मोह को प्राप्त हुआ (आत्मा) आत्मा (तत्‌) वह-वेसा (किज्चन) कुछ (अपि) भी (न) नही (अस्ति) है 
(यत्‌) जिसको (आत्मानम्‌) आत्मारूप (न ) नही (करोति) करता है। 
सं० टीका --(एव-निश्चयेन) निश्चय से (तत्‌-वस्तु) वह वस्तु (किज््चनापि-किमपि, मह॒दल्प वा) 
वडी अथवा छोटी कोई भी (नास्ति-न विद्यते) नही है (यत्‌) जिसे (आत्मा-जीव ) जीव (आत्मानम्‌- 
स्वकीयम्‌) आत्मा-स्वकीय (अध्यवसायेनेव) अध्यवसान से ही (न करोति-न विधत्ते) नही करता है 
(किम्भूत ) कैसा (अनेन-हन्मीत्यादिरूपेण) 'इससे मारता हैँ इत्यादि रूप (पुर्वोक्‍्ते न अध्यवसानिन-कषायाध्य- 
वसायेन ) पूर्व मे कहे हुए कपषायरूप अध्यवसान से (विमोहितः-मोह प्राप्तः ) मोह को प्राप्त हुआ (किस्भूतेन 
कैसे परिणाम से (निष्फलेन-बन्ध मोक्ष लक्षणफलरहितेन) बन्ध और मोक्षरूप फल से रहित (जीवस्य स- 
रागवीतरागयो स्वर्परिणामयो' सड्भावे बन्धमोक्षसद्भावात्‌) क्योकि जीव के सराग तथा वीतराग रूप 
अपने ही परिणामो के सःज्भाव मे बन्धमोक्ष का सद्भाव होता है। ( तदभावे-तयोरभावात्‌) सराग और 
वीतरागरूप परिणाम के अभाव मे बन्ध और मोक्ष का अभाव होता है। (अतस्तयोरेव स्वार्थ क्रियाका- 
रित्वम्‌) इसलिए उक्त दोनो-सराग और वीतराग भावों को वन्ध और मोक्ष रूप अपने-अपने कार्य को 
करने की क्षमता है (अनध्यवसायस्याकिड्चत्करत्वात्‌) क्योकि अध्यवसाय से शून्य व्यक्ति कुछ भी नही 
करता है। 

भावार्थ--बन्ध और मोक्ष परस्पर विरोधी तत्त्व हैं अत इनके उत्पादक कारण भी एक दूसरे के 

विरोधी होना ही चाहिए | टीकाकार ने उक्त दोनो का स्पष्टीकरण करते हुए यह पुष्ट कर दिखाया है 
कि बन्ध का मुख्य कारण राग भाव है जो वीतराग भाव का नितान्त विरोधो है और मोक्ष का मूल 
कारण वीतराग भाव है जो रागभाव का तीत्र प्रतिपक्षी है अत दोनो अपने-अपने कार्य के करने मे सवंथा 
स्व॒तन्त्र हैं । अत जो जीव मोक्षभिलाषी हैं उन्हे चाहिए कि वे रागभाव का त्याग कर वीतराग भाव को 
प्रश्रय दें तभी उन्हे सर्वतो5भोष्ट मुक्ति की प्राप्ति अवश्य ही होगी ॥६॥। 

(अथ तथाप्यध्यवत्ताय बीभत्सते) तो भो अब अध्यवसाय के प्रति ग्लानि का भाव प्रकट करते हैं-- 
विद्वाद्विभक्तोडपि हि यत्प्रभावादात्मानमात्मा विदधाति विश्वम्‌ । 
मोहैककन्दोउध्यवसाय. एषः नास्तीह येषां यतयस्‍्त एवं ॥१०॥ 

अस्वयाथे-- (हि) निश्चय से (विश्वात्‌) विश्व-समस्त द्रव्यो से (विभक्तः) ध्रथक्‌ (सत्र) होता 

हुआ (अपि) भी (आत्मा) आत्मा-चैतन तत्त्व (यत्प्रभावात्‌) जिसके प्रभाव से (विश्वम्‌) समस्त पर- 
पदार्थों को (आत्मानम्‌) आत्मस्वरूप-स्वकोय-अपने (विदधाति) करवा है-मानता है (एप ) ऐसा-यह 


(२११ ) 


(अध्यवसाय ) अध्यवसान जिसका (मोहैक कन्दः) मोह-अज्ञान स्वरूप राग-द्ेष आदि ही एक अध्वितीय 
कत्द है वह (इह) इस लोक में (येषास्‌) जिन महात्माओ के (न) नही (अस्ति) है (ते) वे (एव) ही 
(यतयः) यति-मुन्ति (सन्ति) है। 
सं० ठी०--(इह-जगति) इस जगत मे (त एव प्रसिद्धाः) वे ही प्रसिद्ध हैं (यतयः-यतन्ते कर्मादी- 

नीति यतयः मुनय ) जो कर्म-ईरया समिति आदि रूप प्रशस्त क्रियाओं के करने का यत्न करते है वे यति 
है-मुनि हैं (येषां-यतीनाम) जिन यतियों के (एष:-इदानोमुक्तः) अभो-अभी कहा हुआ (अध्यवसायों 
नास्ति) अज्ञानता रूप परिणाम नही है (किम्भूतः) कैसा (मोहैककन्दः-सोहस्य राग द्वेषस्थ-एकः-अद्वितीयः 

कन्द:-मलकारणम्‌-यः-सः ) जो राग-द्ेषरूप मोह का अद्वितीय-असाधा रण कारण है वह (मोहनीयकर्मोत्पा- 

दकत्वात्‌) क्योकि वह मोहनीय कर्म का उत्पादक है (हीति-स्फुटम) हि-पह अव्यय स्फूट अर्थ में आया है 

अर्थात्‌ स्फूटरूप से (यत्प्रभावात्‌-यस्य अध्यवसायस्य प्रभावः माहात्म्यं तस्मात्‌) जिस अध्यवसाय-अज्ञानरूप 
परिणाम के माहात्म्य से (विश्वं-चेतनाचेतनं--लोकालोक शुभाशुभं-चराचरम्‌) चेतन और अचेतन, लोक 

ओर अलोक, शुभ और अशुभ, चर और अचर रूप विश्व को (आत्सानम्‌-स्वकीयम्‌) आत्मरूप-अपना 

(करोति विधत्ते ) करता है-समझता है (यथा हिसाध्यवसायात्‌ हिसक. तथा विपच्यमान नारक तियंडमन- 

प्यदेव पुण्यपापाध्यवसायान्तारक तियेज्चस्‌-समनुष्य देव पुण्यं पापं चात्मानं करोति) जैसे हिसा के अभिप्राय 

से आत्मा हिसक होता है वेसे ही विपच्यमान-उदयागतरूप से अनुभव में आने वाले नारक तिर्य॑ंच मनुष्य 

देव, पुण्य और पापरूप अध्यवसाय-परिणामों से यह आत्मा अपने को नारक तिय॑ँच मनुष्य देव पुण्य 

और पापरूप मान बैठता है (किम्भूतः) कसा (विश्वात्‌-चेतताचेतनादिपदार्थात) चेतन और 

अचेतन आदि पदार्थों से (विभकतो5पि-भिन्‍नो5पि) भिन्न होता हुआ भी अथवा जुदा है तो भी (तदध्यव- 

सायवशात्तन्मयोभवति ) पूर्वोक्त अभिप्राय के वश से तद्रप होता है (विश्वशब्दस्य-न्निलोकार्थवाचकत्वा- 

भावात्‌ चेतनादि पदार्थ वाचकत्वाच्च न सर्वादिगणत्वम्‌ ) विश्व शब्द तीन लोक रूप अर्थ का वाचक न 

होने से तथा चेतनादिं पदार्थों का वाचक होने से सर्वादिगण का नही है | 

भावार्थ-- वस्तुत यह आत्मा सभी चेतन और अचेतन पदार्थों से स्वरूपत स्वेथा पृथक-जुदा है 

परन्तु अज्ञानी मिथ्याध्यवसाय के वशीभूत हो उन समस्त चेतन और अचेतन पदार्थों को अपने ही मानता 

है यहा तक कि जड शरीर को भी आत्मस्वरूप समझता है यह सब मिथ्याध्यवसाय का ही महत्त्व है । वस्तु 

तो जैसी है वेसी ही है परन्तु अज्ञानी अपने मिथ्या अध्यवसाय की सामर्थ से तीव लोक को अपने रूप कर 

लेता है उस अध्यवसाय की सामर्थ तीन लोक तक व अन॑त जीव पुद्गलो मे राग-द्वेष करने तक फैलने की है 

व्यक्तता जितना मौका मिलता है उतनी होती है। बध तो सामर्थ के अनुसार पडता है। जिन्होने इससे 

अपना सम्बन्ध विच्छेद कर अपने को पहिचाना है वे ही सच्चे साधु हैं, मुनि हैं, यति है और हैं ऋषि | 

(अथाध्यवसायस्य व्यावह्ारिकत्व व्यवहरति ) अब अध्यवसाय की व्यवहारिकता । 
सर्वन्नाध्यवसानमेव् खिल त्याज्यं यहुक्‍्त जिने 


ला 
क्ाय' पस लिदि 


( २१२ ) 


सम्पडनिश्चयसेकसेव तदसी निष्कस्पसाक्रस्थ कि 
शुद्ध्ञावघने सहिम्नि न निजे वध्नन्ति सन्‍्तो धृतिम्‌ ॥११॥ 


अन्वयार्थं-- (यत्‌) जिस कारण से (जिनेः) जिनेन्द्र देव ने (सर्वेत्र) सभी पदार्थों मे (अखिलम्‌) 
समस्त (अध्यवसानम्‌ ) अध्यवसान को (त्याज्यम्‌) त्यागने योग्य (एव) ही (उक्तम्‌) कहा है (तत्‌ृ) तिस 
कारण से (अहम) में (मन्ये) मानता हूँ कि (अन्यांश्रयः) पराश्चित (निखिल.) समस्त (अपि) ही (व्यव- 
हारः) व्यवहार (एव) मात्र (त्याजितः) छुडा दिया है। (तत्‌) तव फिर (अमी) ये (सन्तः) सत्पुरुष 
(एकम्‌) एक-अद्वितीय (सम्यक्निश्चयम्‌) शुद्ध निश्चय नय को (एवं) ही (निष्कस्पम्‌) निश्चल रूप से 
(आक्रम्य) प्राप्त करके (निजे) अपने (सहिस्नि) महान्‌ महिमा वाले (शुद्धज्ञानघने) निर्मल ज्ञानसमूह मे 
(धृतिम्‌) धेय-स्थिरता को (किम्‌) क्यो (न) नही (वध्नन्ति) धारण करते हैं । 
सं० टीका-- (जिने:-केवलज्ञानि्तिः) जिन-केवल ज्ञानियो ने (उक्तं-प्रतिपादितसम्‌) प्रतिपादन किया 
है (किम्‌) वया ? (सर्वेक्च-निखिलपरवस्तुनि) सभी परवस्तुओ मे (यत्त) जो (अखिलं-समस्तमेव) सारे का 
सारा (अध्यवसानं-व्यवसाय.) पर को अपना माननेरूप व्यवहार ((्याज्यं त्यजनीथम ) त्यागने योग्य है 
(तत्‌-व्यवसायहापनम्‌ ) वह व्यवहार का छुडाना (सन्ये-अहम्‌ जाने) मैं जानता हँ (निखिलो5पि-समस्तो- 
5पि) समस्त-सब का सब (व्यवहार एव-व्यवहारनय एव) व्यवहार नय ही (त्याजितः) छुडा दिया है 
(हेतु गर्भित विशेषणमाह ) हेतुगभित विशेषण जिसके मध्य मे हेतु पडे हुए हैं ऐसे विशेषण को कहते हैं 
(अन्याश्रय -पराश्षित:-निश्चयनयेन पराश्षितमध्यवसाय बन्धहेतुत्वेन मुमुक्षो: प्रतिषेधयता व्यवहार नय एव 
प्रतिषिद्ध:) निर्चयनय से-पराश्रित अध्यवसाय-पराधीन विचारधारा को वन्ध का कारण होने से मुमुक्षु- 
मुक्ति होने की इच्छा रखने वालो के लिए निषेध करने वाले भगवान ने व्यवहार मात्र का निषेध कर 
दिया है (तस्यापि पराश्चितत्वाविशेषात्‌) क्योकि वह सारा ही व्यवहार पराधीन ही है (तत्‌-तहि) तो 
(कवि फर्तव्यम्‌ु) क्या करना चाहिए ? (अमी-एते) ये (सब्तः-सत्पुरुषा:) महापुरुष (निजे-आत्मीये) आत्मीय- 
अपने (सहिम्नि-साहात्म्ये) महत्त्व मे (धर्ति-सन्तोषम्‌) सन्‍्तोष को (स्थिरतां वा) अथवा स्थिरता को 
(किमू-किसु) क्यो (न) नही (बध्चन्ति) बाधते हैं (अपि तु कुर्वन्तीत्यथें:) किन्तु बाधते है (किम्भूते) कैसे ' 
(शुद्ध्ञानघने-कमंमलकलद्धूरहित बोधनिरन्तरे) कर्ममलरूप कलड्ृू से रहित अविनह्वर ज्ञान में (कि- 
कृत्वा) क्या करके (आक्रम्य-सम्प्राप्य) अच्छी तरह से प्राप्त करके (किस) क्या ( एकम्‌-अन्यनि रपेक्षम्‌) 
अन्य की अपेक्षा से रहित अतएवं एक-अद्वितीय (एव-सिश्चयेन) निश्चय से (सम्यग्निश्चयम्‌-शुद्धनिश्चय- 
नयम्‌) शुद्ध निश्चय नय को (किम्भूतम्‌) कैसे (निष्कम्पस-अचलस्‌) निशचल (स्वरूपे स्थिरत्वात्‌ ) 
स्वरूप मे स्थिरता होने से । 
भावार्थ--भगवान जिनेन्द्र प्रभु ने समस्त पर पदार्थों मे “अहपने-ममता” का परित्याग कराया है 
इससे ऐसा मालूम पडता है कि उन्होने प्राधीन सारा व्यवहार ही छुडा दिया है और शुद्ध ज्ञानस्वड्प 


( २१३ ) 


आंत्मा मे ही स्थिर रहने का उपदेश दिया है। व्यवहार की प्रवृत्ति सयोग मे, विकार में और भेद के द्वारा 
होती है वह समस्त ही पराश्रित होता है अत समस्त पराश्चितपने को छुडाकर स्वाश्वित वनने को कहा है 
पराश्चितपना ही ससार है। आचार्यश्री ने सत्पुरषो का आत्मिक स्वरूप मे निमग्न न होने का महान्‌ 
आदचरये प्रकट करते हुए उस ओर अग्रसर होने की हार्दिक प्रेरणा की है। 
(अथ रागादीना कि कारणम्‌ ? इति साक्षेपं प्रश्नोत्तरं पद्चद्येत निर्मिसीते) अब राग-द्वेष आदि की 
उत्पत्ति का कारण क्या है ”? इस प्रकार के आक्षेप के साथ किये गये प्रश्त का दो पद्यो द्वारा उत्तर देते हैं-- 
रागादयो बन्धनिदानमुक्तास्तेशुद्धचिन्सान्नमहो5तिरिक्ताः । 
श्रात्मा परो वा किस्ठु तन्निमित्तमिति प्रणुत्माः पुनरेवमाहु: ॥१२॥ 
अन्वयार्थ--(यै) जो (रागादयः) राग-द्वेष आदि (बन्धनिदानस्‌ ) बन्ध के कारण (उक्ताः) कहे 
गये हैं (ते) वे रागादि (शुद्धचिन्मात्रमहो5तिरिक्ताः) शुद्ध चेतन्य स्वरूप आत्मिक तेज से बिलकुल ही जुदे 
(सन्ति) है। (तन्निमित्तम्‌) उन रागादि का निमित्त (किमु) क्या (आत्मा) आत्मा (अस्ति) है (वा) 
अथवा (पर ) आत्मा से भिन्न कोई दूसरा (इति) इस प्रकार से (प्रणुन्ता ) प्रेरणा किये गये--अर्थात्‌ पूछे 
गये (पुनः) फिर से (एवम) इस प्रक्रार से (आहु.) कहते है अर्थात्‌ उत्तर देते है । 
सं० टीका-(इति-साक्षेपमू) आक्षेप सहित (प्रणु्ता.-शुद्धनयावलस्बिन -पृष्ठा सन्त.) पूछे गये 
दुद्ध तय का अवलम्बन करने वाले ज्ञानी आचार महाराज (पुत्र -भूय ) फिर से (एवं अग्रे वक्ष्यमाणम्‌ ) 
इस प्रकार से--आगे कहे जाने वाले (पर-उत्तरम्‌) श्रेष्ठ उत्तर को (आहुः-कथयन्ति) कहते है (इति किम्‌) 
वह कैसा (ते-प्रसिद्धाः) वे-प्रसिद्ध (रागादयः-रागद्वेषमोहा') राग-द्ेष मोह (वन्धनिदानम्‌-कर्मबन्धकारणम्‌ ) 
कर्म बन्ध के कारण (उक्ता:-प्रतिपादिताः) प्रतिपादन किये गये हें (किम्भूतास्ते) वे कैसे ? (शुद्धेत्यादि.- 
शुद्धचिदेव सादा प्रमाणं यस्य तत्‌ तच्च तन्मह. परमज्योति तेन तस्माह्ा) शद्ध चैतन्य स्वरूप उत्कृष्ट तेज 
से (अतिरिकता -भिन्‍ना ) भिन्न-जुदे (तस्निमित्तं-रागादीनां-निमित्त-उत्पादकारणसम्‌) उन्त रागादि को 
उत्पत्ति के कारण (किमु-अहो) क्या है ” (आत्मा-चेतनः) चेतन्य आत्मा (रागादीनामृत्पादक.) राग 
आदि का उत्पादक-उत्पन्न करने वाला है (वा) अथवा (पर -पुदूगल ) आत्मा से पर-भिन्न-पुद्गल (तद्धेतुः) 
उन राग आदि की उत्पत्ति का कारण (अस्ति) है (इत्युक्ते) ऐसा कहने पर (आह ) उत्तर से कहते हैं-- 
भावार्थ --कोई शिष्य जिज्ञासु-जानने की इच्छा वाला आचार्यश्री से प्रदन करता है कि आपन पूर्व 
मे वन्ध के मूल कारण रागादि कहे हैं और यह भी कहा है कि वे रागादि विभाव भाव चितविकार होते 
हुए भी शुद्ध चैतन्य स्वरूप आत्मा के नही है क्योकि वे आत्मा के शुद्ध स्वरूप में नही पाथ जाते हैं। ऐसी 


स्थिति में उनका निमित्त कौन है ? आत्मा है कि आत्मा से अलग कोई दूसरा पदार्थ है ? 
आचार्य उक्त प्रश्न का उत्तर नीचे के इलोक में दे रहे है-- 


ने जातुरागादिनिमित्तमावमात्मात्मनो याति ययाककान्त: । 
तस्मिन्रिमित्त परसद्भएव-वस्तुस्वभावोयमुदेति तावद 8१३॥ 


( २१४ ) 
अन्वयार्थे-- (आत्मा) आत्मा (आत्सनः) अपने (रागादिनिमित्तभ्नावम्‌) रागादि के निमित्त भाव 
को (जातु) कभी (न) नही (याति) प्राप्त होता (यथा) जैसे (अकंकान्तः) सूर्यकान्तमणि। अर्थात्‌-- 
सूर्य कान्तमणि स्वय ही अग्निरूप नही होता है किन्तु उसमे सूर्य का निमित्त होता है। वैसे ही (तस्मि- 
स्निमित्तम्‌) रागादि में निमित्त (परसद्भ') पुद्गल द्रव्य का सम्बन्ध (एव) ही (अस्ति) है। (अयम) 
यह (वस्तुस्वभावः) वस्तु का स्वभाव (उदेति तावत) सदा उदय को प्राप्त है। 


स० टी०--(जातु-कदाचित्‌ ) कभी (आत्मा-चिद्रप ) चंतन्‍्य आत्मा (आत्मन:-स्वस्थ) अपने (रागे- 

त्यादि.-रागादीना रागद्वेषमोहानाम्‌ ) राग-द्ेंष मोह के (निर्मित्तभांवम-उपादानकारणत्वम्‌) निमित्तभाव 
को उपादान कारण होने से (न) नही (याति-प्राप्नोति) प्राप्त करता है (तहि तन्निमित्तम) तो उन 
रागादि का निमित्त (किम) क्‍या (अस्ति) है ” (तस्मिन्‌ू-आत्मनि) उस आत्मा मे (परसज्भः-परेषा 
पुद्गलादीना सद्भ:-सयोग ) पुद्गलादि परद्रव्यो का सयोग-सम्बन्ध (एव-निश्चयेन) निश्चय से (तम्निमि- 
त्त-तेषा रागादीनां निमित्त कारणसम्‌) उन रागादि का कारण (अस्ति) है (इमसेवार्थमुपमीयते) इस ही 
अर्थ को उपमा देकर प्रकट करते हैं (अकंकान्त.-स्फटिकोपल ) अकंकान्त-सुर्यकान्त-स्फटिकमणि (यथा- 
इब ) जैसे (तथाहि) वेसे हो (यथा स्फटिकोपल परिणामस्वभावत्वे सत्यपि स्वस्थ शुद्धस्वभावत्वेन रागादि- 
निमित्तत्वाभावात्‌ स्वय न परिंणमते परद्रव्येणव रागादिनिमित्तभूतेन स्वस्वरूपात्प्रच्याव्य रागादिधि. परि- 
णम्यते) जैसे स्फटिकमणि परिणमनशील है तो भी शुद्धस्वभाव से स्वयम विकार रूप परिणमन नहीं 
करता है क्योकि वह विकार का निमित्त नही है किन्तु विकार के निमित्तभूत परद्रव्य के द्वारा ही अपने 
खास स्वरूप से च्युत कराकर विकाररूप से परिणमन कराया जाता है। (तथा केवल.-आत्मा परिणाम- 
स्वभावत्वे सत्यपि रागादिनिमित्तत्वाभावात्‌ स्‍्वय॒ ने परिणमते परद्रव्येणेव तन्तिमित्तभतेनस्वस्व॒रूपात्प्र- 
च्याव्य ते. परिणम्यते) वेसे आत्मा परिणाम स्वभावरूप है तो भी रागादि का निमित्त नही है क्योकि वह 

स्वतः ही रागादिरूप परिणमन नही करता है किन्तु रागादि के निमित्तभ्ूत पुद्गलादि परद्रव्य के द्वारा ही 

अपने असली स्वरूप से पतित करके रागादि रूप से परिणमन कराया जाता है। (इति) ऐसा (तावतू- 

प्रथमम्‌) सवसे पहले (भयं पूर्वोक्त एवं वस्तुस्वभावः) यह पूर्व मे कहा हुआ वस्तु का स्वभाव ही (समस्त 

वस्तुस्वरूपम्‌ ) समस्त वस्तु के स्वरूप को (उदेति) प्रकट करता है। (उदय-गच्छति) वस्तु का स्वरूप 

उदय को प्राप्त करता है । 

भावार्थ--किसा भी द्रव्य का स्वभाव स्वय ही प्रकट होता है किसी दूसरे के द्वारा प्रकट नही किया 

जाता है। हा, विभाव को उत्पत्ति मे परद्रव्य का अवलम्बन कारण होता है क्योकि बिना पर के अवलम्बन 

के विभाव भाव नही होते हैं। विभाव भाव भी दो प्रकार के होते है--एक चेतन रूप और एक अचेतन 

रूप । चेतनरूप आत्मा के विभाव हैं जो पुदुगल द्रव्य के निमित्त से बनते और विगडते हैं। अचेतनरूप 

विभाव थगादि आत्मा की रागरूप परिणति के निमित्त से पुदूगल मे बनते और विगडते हैं। दोनो ही 

सयोजक भाव हैं अतएवं क्षणनदव्वर हैं अनित्य हैं । 


( २१५ ) 
(अथ ज्ञानिनस्तदकतुकत्वमुद्धावति ) अब ज्ञानी उन रागादि भावों का कर्ता नही है यह प्रकट 
करते है-- 
इति वस्तुस्वभावं स्व॑ं ज्ञानी जानाति तेन सः । 
रागादींनात्मनः कु्यान्तितों भवति फारकः ॥१४१७ 


अन्वयार्थें-- (इति) पूर्वोक्‍्त प्रकार के (स्वम) अपने (वस्तुस्वभावमभ्‌) वस्तुस्वभाव को (सज्ञानी) 
ज्ञानी (जानाति) जानता है (तेन) इसलिए (सः) वह (रागादोन्‌ ) राग-द्वेष आदि को (आत्मनः) निज 
रूप (न) नही (कुर्यात्‌) करता है (अत ) अत (कारकः) रागादि का कारक-करने वाला (न) नही 
(भवति) होता है । 

सं० टीका- (इति-पूर्वोक्तप्रकारेण ) पूर्व मे कहे अनुसार (ज्ञानी-पुमान्‌ ) ज्ञानी-वस्तुस्वरूप का ज्ञाता 
पुरुष (स्वम्‌-आत्मीयम्‌) अपने (वस्तुस्वभावम्‌-रागादि व्यतिरिकतं स्ववस्तुस्वरूपम्‌) रागादि शून्य-अर्थात्‌ 
रागादि से पृथक अपनी आत्मा के असली स्व॒रूप को (जानाति-वेत्ति) जानता है (येन-कारणेन वेत्ति तेनेव- 
कारणेन) जिस कारण से जानता है तिस कारण से ही (सः-ज्ञानी) वह ज्ञानी (रागादीन) राग आदि को 
(आत्मनः-स्वस्य) अपने (न कुर्यात्‌-स्वसात्‌-न करोति) रूप नही करता है। (यत ) जिससे (अतः) इससे 
(कारकः-कर्मेणा कर्ता न भवति) कर्मों का कर्ता नही होता है ॥१४॥ 

भावार्थ--ज्ञानी वस्तुत अपने ज्ञानादि भावो का ही कर्ता होता है | क्योकि वे उसके स्वभाव भाव 
है। जैसा ज्ञान के साथ आत्मा का एकपना है वेसा रागादि के साथ नही है। ज्ञान के अभाव मे - आत्मा 
का अभाव है परन्तु रागादि के अभाव में आत्मा का अभाव नही है। अत. शुद्धदृष्टि मे आत्मा अपने 
ज्ञानदर्शन का ही कर्त्ता है। रागादि तो पर्याय मे होने वाले कर्मसापेक्ष विकारी भाव हैं। राग-देष मोह 
आदि कमेजनित सयोजक भाव हैं उनका कर्ता एकमात्र अज्ञानी ही होता है। ज्ञानी तो उनका मात्र ज्ञाता 
ही है कर्ता नही। क्योकि परद्रव्य का कर्ता वही परद्रव्य होता है जिसका वह भाव है उससे भिन्‍न कोई भी 
द्रव्य उसका कर्ता नही होता है यह वस्तुगत स्वभाव है जो त्रिकाल अबाधित है, अपरिहाये है और हैं 
अखण्डनीय । 

(अथाज्ञानं स्फूर्जति) अब अज्ञान का वर्णन करते हैं-- 

इति वस्तुस्वभावं स्वं नाज्ञानी वेत्ति तेन सः । 
रागादीनात्मनः कुर्यादतो भवति कारकः ॥१५॥ 


अन्वयार्थ--( इत्ति) पूर्वोक्‍्त प्रकार के (स्वम) अपने (वस्तुस्वभावम्‌) रागादि से भिन्न आत्मपदार्थ 
के स्वभाव को (अज्ञानी) अज्ञानी (न) नही (चेत्ति) जानता है (तेन) इसलिए (सः) वह ( रागादीन ) 
राग-द्वेष आदि को (आत्मन ) अपने (कुर्यात) करता है (अत ) अत (फारकः) रागादि का करने वाला 


(भवर््ति) होता है । 


( २१६ ) 
सं० टीका - (इदं-पद्यम्‌-पुर्वेतोी विपयंस्त व्याख्येयं सुगम च) यह पद्म पूर्व पद्य से सर्वथा विपरीता- 
थंक है अतएवं उससे बिलकुल विपरीत रूप से व्याख्या करने योग्य है और सरल है । 
भावाथे--स्वपर स्वरूप का ज्ञान न होने से अज्ञानी रागादि को अपने मानता है अतएव उनका 
कर्ता वन जाता है। जसा ज्ञानी के साथ ज्ञान का एकपना है अत वह ज्ञान का कर्त्ता है वेसा ही अज्ञानी 
का विकारी भावो के साथ एकपना है अत वह उनका कर्त्ता बन जाता है ॥१५॥ 
(अथ परद्रव्यमुद्धतुं काम॑ं समभिष्दोति) अब परद्रव्य का परित्याग करने की इच्छा करने वाले 
की प्रशसा करते है-- 
इत्यालोच्य विवेच्य तत्किल परद्रव्यं समग्र बलातु 
तन्मुलां बहुभावसन्ततिमिमासुद्धत्‌कास: समसम्‌ । 
आ्रात्मानं ससुपति निर्भेरवह॒त्पूर्णोकर्संविद्यतं 
येत्रोन्पुलितबन्ध एब भगवानात्मात्मनि स्फूर्जति ॥१६॥ 


अन्वयार्थ-- (इति) पूर्वोक्‍्त प्रकार से (आलोच्य) अच्छी तरह विचार करके (किल) निश्चय से 
(तत्‌) उस (समस्तन्‌) समस्त (परद्रव्यम) परपदार्थ को (विवेच्य) अपने से पृथक करके (तन्मूलाम्‌) पर 
द्रव्यमूलक (इसाम्‌) इस (वहुसाव सन्ततिम्‌) विविध प्रकार के रागादि रूप भावों की परियपाटी को 
(बलातूृ) बल पूर्वक (समम्‌) एक साथ (उद्धतुकामः) उद्धार-दूर करने की इच्छा वाला (एष") यह 
(भगवान्‌) भगवान (आत्मा) आत्मा (येन) जिस ज्ञान से (उन्मूलितबन्धः) मूल से ही बन्धन को उखाड़ 
फेंका है (तेन) उस ज्ञान से (निर्भरवह॒त्पूर्णकसबित्‌ युतम्‌) अत्यन्त रूप से एक सवेदन से युक्त परिपूर्ण 
अद्वितीय ज्ञान से सहित (आत्मानम्‌) आत्मा को (समुपति) प्राप्त करता है (अतएव) ओर (आत्मनि) 
आत्मा मे-अपने ही स्वरूप मे (स्फूजंति) स्फ्रायमान-प्रकाशमान रहता है। 

सं० टीका--(एष:-सः) यह (आत्मसा-चिद्रूपः) चेतन्य स्वरूप (कर्ता) कर्ता (आत्मनि-स्वस्वरूपे 
अधिकरणभूते) आधारभूत अपने आत्मस्वरूप मे (स्फ््जति-गर्जति-प्रकटीभवति वा) स्फुरायमान रहता है 
अथवा प्रकट रहता है। (किम्भूत' ?) क॑ंसा (उन्मूलितबन्ध,-उन्मूलितनिराकृतो बन्धों ये सः) जिसने 
बन्ध का उन्मूलन-निराकरण कर विया है बआर्थात्‌ जो बन्ध रहित है (स ) वह (पुत्र ) फिर (भगवान्‌- 
ज्ञानवान्‌) भगवान्‌ ज्ञानवान्‌ (पुन ) फिर (कोदुक्ष.) कैसा (बलातू-ध्यानादिलक्षणात्‌ ठात्‌) बल-ध्यान 
आदि स्वरूप-हठ से (इमां-प्रसिद्धाम) इस-प्रसिद्ध (बह्नित्यादि:-बहुता भावाना-विभावपरिणासमानां सन्तति - 
परम्परा ताम्‌) बहुत से राग-द्ेष, काम, क्रोध आदि विभाव भावो की परम्परा को (रागद्वेषमोहपरम्परा- 
मित्यर्थ:) अर्थात्‌ राग-हेष मोह रूप विभावों की परम्परा को (समम्‌-युगपत्‌) एक साथ (उद्ध्तुकामः- 
उद्धतूँ निराकतूं कामः वाञऊछा यस्य स*) निराकरण करने की इच्छा वाला (कुत ) किससे (स्वस्मातृ- 
इत्यनुक्तमप्यपादानं ज्ञेयसु) अपने से--यहा नही कहा हुआ-स्वस्मातू--यह अपादान पद उपस्कार से ग्रहण 


( २१७ ) 


किया गया है ऐसा जानना चाहिए। अर्थात्‌ स्वय-आत्मा से (किम्भूताम्‌) कसी (तल्मूलाम्‌-तदेव परद्रव्य- 
मेव तस्येव वा मूल कारणं या ताम॒) वह पर द्रव्य ही जिसका कारण है। अथवा जो परद्रव्य का ही मूल 
कारण है (सः क ) वह कौन (येन-ज्ञानहपेण करणभूतेन) करणरूप जिस ज्ञान से (आत्सानं-कर्मतापन्नम्‌ ) 
कर्मत्व को प्राप्त-आत्मा को (समुपति-प्राप्नोति) प्राप्त करता है (किम्भूतं-तम्‌) कैसी उस आत्मा को 
(निभेरेत्यादि:-निर्भरेण अतिशयेन-वहन्तो-समस्तवस्तुप्रहणाय प्रवर्तेमाना सा चासो पूर्णा अखण्डा सा चासा 
वेका संवित्‌-ज्ञानं तया युतं संयुतम) अतिशय रूप से समस्त वस्तुओ को ग्रहण करने के लिए प्रवृत्ति करने 
वाले परिपूर्ण ज्ञान से सहित (कि कृत्वा) क्या करके (किलेति निश्चितस) निश्चित रूप से क्योकि किल 
यह अव्यय निश्चित अर्थ में आया है (तत्‌-प्रसिद्धम्‌) वह-प्रसिद्ध (समग्रं-निखिलम्‌) समस्त (परद्रव्यम) 
परद्रव्य (कस्येत्याकांक्षायाम्‌-) किसके-ऐसी आकाक्षा मे (स्वस्यपेतिसम्बन्धोइनुक्तोष्प्यूह्याः) स्वस्थ” इस पद 
का सम्बन्ध यद्यपि नही कहा गया है तो भी समझ लेना चाहिए अर्थात्‌ अपने से (विवेच्यपृथक्कृत्य) पृथक 
करके (कि कृत्वा) क्या करके (इति-पुर्वोक्त प्रकारेण) पूर्व मे कहे अनुसार (आलोच्य-सम्यग्विचार्य ) भले 
प्रकार विचार-विमश करके (किसर्थम्ृ) किस लिए (स्वस्ते) अपने लिए (इत्यप्यक्नज्ञेयस) यह भी यहा 
जानना चाहिए ॥१६।। 


सावाथ--ज्ञानावरण आदि द्रव्य कर्मों का निमित्त राग-हेष मोह आदि भाव कम हैं तथा भावकर्मों 
का कारण द्रव्य कर्मों का उदय है। इस प्रकार से इन दोनो मे परस्पर मे निमित्त नैमेत्तिक सम्बन्ध है। 


यह निमित्त नैमेत्तिक सम्बन्ध अनादित प्रवाह रूप से चलता चला आ रहा है। इसका मूलकारण पर- 
द्रव्य का सयोग है | अज्ञानी को इसकी खबर नही है क्योकि वह अज्ञानरूप अन्धकार से अन्धा बना हुआ 
है। हा, ज्ञानी-स्वपर विवेकी जब अन्तमूखो दृष्टि से देखता है तब उसे यह स्पष्ट रूप से प्रतिभासित 
होता है कि राग-हेष आदि का मूल कारण पर-पुद्गल-द्रव्य का सयोग है यदि इस सयोग का जडमूल से 
उन्मूलन कर दिया जाय तो निस्सन्देह आत्मा जात्मस्वरूप में सदा के लिए निमग्त हो जाय । अत ज्ञानी 
अपनी ज्ञानशक्ति से उक्त पर द्रव्य को आत्मा से जुदा करने की तीत्र अभिलाषा ही नही करता है भ्रत्युत्‌ 
ध्यानादि के द्वारा बलपूर्वक उसे दूर कर एकमात्र आत्मस्वरूप मे ही रत हो जाता है जो ज्ञानी का मुख्य 
लक्ष्य था ॥१६।। 
(अथ रागादीनां दारकत्वं दिशति) अब ज्ञानी राग-हेष मोह का विदारण करने वाला है यह 
दिखाते हैं-- 
रागादीनासुदयसदय वारयत्कारणानां 
कार्य बन्धं विविधसधुना सद्य एवं प्रणदय । 
ज्ञान ज्योतिः क्षपिततिमिरं साधुसचद्धमेततु 
तद्दद्यद्वत्प्रसरसपरः को5पि नास्यावणोति ॥१७॥। 
भनन्‍्वयाथथे--(क्षपिततिमिरम्‌) अज्ञानान्धकार का विनाशक (रागादीनाम्‌) राग-देष आदि (कार« 
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णानाम्‌) कारणो के (उदयसम्‌) उदय को (अदयम्‌) निर्देयता पूर्वक (दारयत्‌) विदारण करने वाला 
(ज्ञानज्योति') ज्ञानरूप प्रकाश (अधुना) इस समय (विविधम्‌) नाना प्रकार के (बन्धम्‌) वन्धरूप 
(कार्य) कार्य को (सद्यः) शीघ्र (एवं) ही (प्रणुद्य) विनाश करके (एतत्‌) यह जञानरूप महाज्योति 
(साधु) सम्यक्‌ प्रकार से (सन्नद्धम्‌) सज्ज हुई (तद्वत्‌-यद्वत्‌) ऐसी सज्ज हुई कि (अपरः) दूसरा (क*) 
कोई (अपि) भी (अस्य) इस ज्ञानज्योति के (प्रसरम) विस्तार को (व) नही (आवुणोति) आवरण कर 
सकता है । 

स० टीका--(तद्वतू-तथा) उस प्रकार से (एतत्‌) यह (ज्ञानज्योति -बोधतेज ) ज्ञान का प्रकाश 
(अपरम्‌-न विद्यते पर अन्यत्‌-यस्य तत्‌) जिसमे किसी दूसरे का सद्भाव नही है ऐसे (प्रसरम्‌-प्रस्तारं-विस्ता- 
रम्‌) विस्तार को (यातोत्याध्याहायंम्‌ ) प्राप्त करता है। यहाँ 'याति' इस क्रिया पद का अध्याहार करना 
चाहिए । (यह्दत्‌ू-पथा) जैसे-जिस प्रकार से (भस्य-ज्ञानज्योतिषः) इस ज्ञानरूप प्रकाश के (विस्तरम्‌) 
विस्तार को (को$पि अपर कर्मादिः) कोई दूसरा कर्म आदि (नावृणोति-नाच्छादयति) आवरण-आच्छादन 
न करे। (कीद्क्षम्‌-तत्‌) वह ज्ञानरुप प्रकाश कंसा ? (क्षपिततिमिरम्‌-क्षपितं-निराक्षतं तिमिर-अज्ञानम्‌- 
येन तत्‌) जिसने अज्ञानरूप तिमिर का निराकरण कर दिया है (अपरमपि ज्योति: नाशितान्धकारम्‌) 
दूसरा जड प्रकाश भी जडरूप अन्धकार का विनाशक होता है। (पुनः) फिर (साधुसन्नद्धम्‌-साधृत्रि.- 
योगीश्वरे.) योगीश्वरो के द्वारा (पक्षे-सत्पुरुष.) पक्षान्तर मे सज्जनों द्वारा (सन्नद्धमू-आरूढम्‌) प्राप्त 
किया गया पक्षान्तर मे प्रशसा किया गया-अर्थात्‌ (स्तुतं च साधुनि, स्तुयमानत्वाज्ज्योतिषः) साधु मुनि- 
जनो के द्वारा ज्ञान ज्योति की स्तुृति-प्रशसा की जाती है (पुनः) फिर (रागादीनां-रागह्वेघमोहानाम्‌) राग-देष 
मोह के (उदयम्‌-प्राकट्यम्‌ ) उदय-प्रकट रूप से फलदान शक्ति को (अदयं-निर्देयं यथा भवति तथा) निर्द- 
यतापुर्वक (भवति तथा) जैसे बने वैसे (सद्य एव तत्कालमेव) तत्काल ही-उसी समय (दारयत्‌-विदारणं कुवंत्‌) 
विदारण करता हुआ (अन्यदपि ज्योति ) दूसरा प्रकाश भी (प्रार्तर्जाना रागादीना दारकमित्युव्तिलेश:) 
प्रात काल मे उत्पन्न होने वाले राग-लालिमा-ललाई आदि का विनाशक होता है यह इस कथन का 
तात्पयाथि है। (कि कृत्वा) क्या करके (अधुना-हृदानीम) इस समय (विविधं-प्रकृतिस्थित्यनुभागादि भेदे- 
नानेकविधम्‌) प्रकृति-स्थिति और अनुभाग जआादि के भेद से अनेक प्रकार के (बन्धम्‌) वन्ध को (प्रणुचच- 
निराक्षत्य) निराकरण करके--(किम्भूतम्‌ ) कैसे बन्ध को (कारणाना-उपादानरूपपुद्गलानाम्‌/ कारण- 
उपादान कारणरूप पुद्गलो के (कार्य-फलम्‌-कर्मेरूपम्‌) कर्मरूप फल को । 


भावार्थ--जैसे पौद्गलिक प्रकाश पौद्गलिक अन्धकार को नष्ट कर देता है वैसे ही आत्मिक ज्ञाव- 
प्रकाश आत्मिक भज्ञानान्धकार को नष्ट कर देता है। आशय यह है कि दर्दानमोहनीय कर्म के सम्बन्ध से 
आत्मा का ज्ञान-अज्ञान-विपरीत ज्ञान हो जाता है। उसकी विपरीतता का विनाश भी ज्ञान से ही होता 
है। अतएव जब आत्मा स्वय ही ज्ञान की स्थिति मे आता है तब अज्ञान का कारण मिथ्यात्व का विनाश 
करके ही आता है। पश्चात्‌ जो चारित्रमोहनीय कर्म सम्बन्धी राग-ह्ेष आदि बन्ध के कारण शेष रह 
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जाते हैं। ज्ञानी उनका भी विनाश करने मे सतत्‌ प्रयत्नशील रहता है। उनका विनाश कर चुकने पर 
पूवेसड्च्चित कर्मों का भी विनाश करता है जो बन्ध के कार्य कहे जाते हैं। इस प्रकार से ज्ञानी तब तक 
ज्ञानप्रकाश के विस्तार मे सोच्यम रहता है जबतक कि वह पूर्णछप से आवरण रहित नही हो जाता है । 
आठ कर्मों मे मोह कर्म ही रागादिक रूप परिणमन मे निमित्त होता है और उस रागादि के परि- 
णमन से ही आठो कर्मों का बध होता है। इसलिए यही विचार करता है कि जब मोह कर्म का उदय है तब 
रागादिक परिणमन होगा ही ऐसा मानकर जीव अपने पुरुषार्थ से वचित हो रहा है उसका क्या उपाय 
है? करणानुयोग मे जो कथन है वह अज्ञानी की अपेक्षा है। जेसे एक लकडी पानी के बहाव मे पडी 
है उसका अपना कोई पुरुषार्थ नही है पानी जिधर ले जाता है, जोर से, अथवा धीरे से उधर ही चलती 
रहती है। ऐसी ही दशा अज्ञानी की है जैसा कर्म का उदय है उस रूप परिणमन करता जा रहा है कभी 
तीन्न आता है तब तीतन्नररूप, कभी मद आता है तब मदरूप । जब ज्ञानी हो जाता है अपने स्वभाव को 
समझता है तब मोह कम का खिचाव तो कर्म की अपनी तरफ होता है। परन्तु आत्मा अपना पुरुषार्थ करके 
अपना झुकाव अपने स्वभाव की तरफ लगाता है तब कर्म के खिचाव में से जीव का जितना पुरुषार्थ 
अपने स्वभाव की तरफ लगा उतना कम होकर वाकी का ही विभाव परिणमन होता है। अज्ञानावस्था 
मे जिधर कर्म का खिचाव था उधर ही भज्ञानी की भी जाने की रुचि थी अत कम का खिचाव और 
आत्मा का खिचाव दोनो मिलकर विभाव होता था शास्त्री भाव से इसको उदीरणा कहते हैं ओर पहले 
को उदयाभावी क्षय कहते हैं। कर्म तो फल देने को आया परन्तु जीव लेने को तेयार नहीं था। यह 
तभी सम्भव होता है जब यह स्वभाव का आश्रय ले--कर्म का आश्षय न ले। ग्रुणस्थानों के अनुसार 
जितना फल लेना पडा उतना उदय कहलाया बाकी का उदयाभावी क्षय कहलाया । इस प्रकार आत्मा 
को यहाँ भी स्वतन्नता रही, जितना आत्मबल था उतना उदयाभावी क्षय और जितनी आत्मबल की कमी 
उतना खिचाव कहे अथवा विभाव परिणमन कहे अथवा कर्म का उदय कहे । इसी वजह से पचास्तिकाय 
प्रवचनसार और समयसार मे कई जगह आचार्यों ने कहा है कि द्वव्यमोह का उदय होते हुए भी जीव भावमोह 
रूप न परिणमन करे। परन्तु कितना ? गुणस्थानो के अनुसार ही आत्मबल होगा। गृहस्थ चौथे गुणस्थान 
वाला बिल्कुल भी राग-द्वेष रूप परिणमन न करे--ऐसा नही हो सकता वसा आत्मबवल श्रेणी माण्डे हुए 
मुनि मे ही हो सकता है। इसी प्रकार से सर्वार्थसिद्धि की टीका मे लिखा है कि द्वव्यादि निमित्त के वश से 
कर्मो की फल प्राप्ति, वह उदय है। यहाँ पर जितना फल मिला उतना उदय कह रहे हैं। यह नही कहा है 
कि जितना उदय उतनी फल प्राप्ति । इससे सिद्ध होता है कि देने वाला देने को आया परन्तु लेने वाले ने 
जितना लिया उतना उदय बाकी का उदयाभावी क्षय हो गया अर्थात्‌ बिना फल दिए निर्जर गया । 
जितने उदाहरण दिये जाते हैं सब पुदूगल के दिये जाते हैं उसमे अपना निज मे पुरुषार्थ करने को 
बात लागू नही होती जैसा निमित्त मिलता है वेसा नंमेत्तिक कार्य हो जाता है। परन्तु जीव में अपनी 
निज की पुरुषार्थ शक्ति है वह चाहे तो निमित्त बनावे चाहे तो कम या ज्यादा अथवा नही बनावे । 
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जितना आत्मबल है उतना मोहकर्म को निमित्त न बनावे, तब उतना नंमेत्तिक कार्य भी न हो और 
अपने आत्मबल की कमी की वजह से जितना कर्म का अवलम्बन लेना पडेउतना नेमेत्तिक कार्य भी होगा 
ही । अत नैमेत्तिक कार्य निमित्त के सम्बन्ध से हुआ यह ठीक है परन्तु असली कारण हमारे आत्मवल 
की कमी है । जो आत्मानुभव के द्वारा बढाया जा सकता है। मोहकर्म के अलावा अघातिया कर्मों का 
कार्य तो ज्यादातर पुदूगलविपाकी है अत कर्म उदय के अनुसार कार्य होता रहता है वह आत्मकल्याण मे 
कोई खास बाधक नही है । 


(इति श्री समयसारपचस्याध्यात्मतरंगिषण्पपरनामधेयस्य व्याख्याया सप्तमोड5ड्धू: ।) 
इस प्रकार से श्री समयसार के पद्यों की व्याख्या में जिसका अपरनाम अध्यात्म-तरगिणी है 
यह सातवा अड्जू समाप्त हुआ। के 
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प्रष्टमो5ज्; प्रारभ्यते 
अथ मोक्षाधिकारः: 


नानाबंधध्वंस नक्ृतफेलिः कुन्दकुन्दविधुवर्ये: । 
विधिविविधामृतचद्धेद्ों भाति गुरुज्ञानिभूषाद्यः ॥ 
अन्वयार्थ- (विधिविविधामृतचच्धेद्धो) '**' * “ अमृतचन्द्र आचार्य “के कलशो से वृद्धि को 
प्राप्त तथा (ज्ञानभूषाढ्य.) ज्ञानरूपी भूषण से युक्त ( नानाबंधध्वंसनकृतकेलिः) विविध कर्म बध के ध्वस 
के लिए क्रीडा करने वाले (गुरु)) दिगम्बर आचार्यश्री (कुन्दकुन्दविधुवर्यः) कुन्दकुन्द रूपी श्रेष्ठचत् 
(भाति) सुशोभित होते हैं। 
(अथ मोक्षतत्त्वं क्रम प्राप्तमाक्रामति) अब क्रम प्राप्त मोक्ष तत्त्व का प्रतिपादन करते हैं-- 
द्विधाक़तय..प्रज्ञाक्रकचवलनाहइन्धपुरुषो 
नयन्मोक्ष॑ साक्षात्‌ पुरुषमुपलस्भेकनियतम्‌ । 
इदानीसुन्मज्जत्सहजपरसानन्दसरसं- 
पर॑ पूरा ज्ञानं कत सकलकृत्यं विजयते ॥१७ 
अन्वयार्थ--(इृदानीम्‌) अब बन्ध पदार्थ के बाद (प्रज्ञाक्चदलनातू) भेद विज्ञानहूप कंची के 
द्वारा विदारण करने से (बन्धपुरुषी) वन्ध और आत्मा को (द्विधाकृत्य) दो करके अर्थात्‌ पृथक करके 
(उपलस्भेकनियतम्‌) आत्मस्वरूप की प्राप्ति मे अद्वितीय रूप से निश्चित (पुरुषम्‌) आत्मा को (साक्षात्‌) 
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प्रत्यक्ष रूप से (सोक्षम) मोक्ष की ओर (नयन्‌) प्राप्त कराता हुआ (उत्मज्जत्सहजपरसानन्दसरसम्‌ ) 
उदीयमान स्वाभाविक उत्कृष्ट आनन्द से भरपूर (कृतसकलक्ृत्यम्‌) सकल कतेव्य कर्म को कर चुकने के 
कारण कृतकृत्य (परम) सर्वोत्कृष्ट (पुर्णम्‌) परिपूर्ण (ज्ञानम्‌) ज्ञान (विजयते) जयवत प्रवतेता है। 
स० टी ०--(इदानीम-अधुना, मोक्ष तत्व कथनावसरे) इस समय अर्थात्‌-मोक्ष तत्त्व के निरूपण 
के अवसर पर (ज्ञानम्‌) ज्ञान (विजयते-सर्वोत्कर्षेण वर्तते) सर्वोत्कष्ट रूप से शोभित होता है (किस्भूतम ) 
कसा ? (कइत्येत्यादि:-कृतं-निष्पादितस्‌ू-सकलं हृत्यं संसारावस्थाकतंव्ये येन तत्‌) जिसने ससार अवस्था के 
समस्त कतेंव्यो को कर लिया है अतएव क्ृतकृत्य (पुत ) ओर (पृर्ण-सम्पुर्णंस-प्रकर्षप्राप्तत्वात्‌) प्रकर्ष- 
चरम सीमा को प्राप्त होने के कारण सम्पूर्ण (परम्‌-उत्क्ृष्टम-सर्वप्रकाशकत्वात्‌) समस्त पदार्थो का 
प्रकाशक होने से सर्वोत्कृष्ट (सहजेत्यादि.-सहज अक्ृत्रिम., परसानन्दः-परमसुखस्‌-तेन सरसं-रसाढ्यम्‌ ) 
स्वाभाविक परम सुख रूप रस से व्याप्त (उन्मज्जत्‌-उदयं गच्छत्‌) उदय को प्राप्त होता हुआ (पुरुषम॒- 
आत्मानस्‌ ) पुरुष-आत्मा को (साक्षात्‌-अक्नमेण) प्रत्यक्ष रूप से (मोक्ष-मुक्तिसम्पदस्‌) मोक्षरूप सम्पत्ति 
को (नयतृ्‌-प्रापयत्‌) प्राप्त कराता हुआ (किम्भूतस्‌-तत्‌) कंसा वह ज्ञान (उपेत्यादि -उपलम्ध, स्वस्वरूप- 
प्राप्ति: तत्र-एकेनस्वभावेननियतं-स्थितं-तत्र लीनमित्यर्थ ) अपनी आत्मा के निज स्वरूप की प्राप्ति मे 
स्वभाव से सलग्न (कि छृत्वा) क्या करके (द्विधाक्ृत्य-पृथक्‌ कझृत्वा) पृथक्‌ करके (कौ) किनको (बन्ध- 
पुरुषो-बन्ध:-कर्माश्लेष:-पुरुष:-आत्मा, दन्द्र, तो पस्परं सिलितो पृथगृविधायेत्यर्थ ) कर्म सम्बन्धरूप वन्ध 
तथा पुरुष-अर्थात्‌ आत्मा ये दोनो अनादित' परस्पर मे दूध और पानी की तरह मिले हुए हैं इनको जुदा 
करके (क्रुतः) किससे (प्रश्नेत्यादिः-प्रज्ञा-मेदविज्ञान सेव क्रकच.-फरपत्रं-तेन दलन तस्मात्‌) भेदविज्ञान रूप 
करोत के द्वारा दलने से । 
भावार्थ--आत्मा अनादित जज्ञानी है। भज्ञान के कारण ही कर्मपुद्गलो को अपनी आत्मा के 
साथ बाधता रहता हे इसी का नाम वन्ध है । यह बच्धतत्त्व की सन्‍्तति तब तक बरावर चलती रहती 
है जब तक कि भेदविज्ञान रूप सम्यग्ज्ञान का उदय नही होता है। इसके उदित होते ही आत्मा अपने को 
तथा अपने से भिन्न कर्म पुदूगलो के बन्ध विशेष को जान लेता है। परचात॒ वन्ध को छिन्न-भिन्‍न कर 
आत्मा को परिपूर्ण ज्ञानी बना कर मुक्तिधाम का पात्र वनता है। 
(अथ प्रज्ञाछेत्नीमभिष्टोति) अब प्रज्ञा-भेदविज्ञान-रूप छेनी की प्रशशा करते हैं-- 


प्रसाछेत्नी शितियं कभ्रमपि निपुर्णः पातिता सावधान: 
सुक्ष्मेडन्त: सन्धिवन्धे निपत्तति रभसादात्मकर्मोम्यस्प । 
श्रात्मानं भग्नमन्तः स्थिरविशदलसद्धास्नि चेतन्‍्यपुरे 

बन्ध चाज्ञानभावे नियमितमभितः कुदंती भिन्नभिन्‍्ती ॥२॥। 


अन्वयायें-- (सावधान ) सावधान-एकाग्रचित्त वाले (निपु्ण:) सम्यग्नानियों के द्वारा (कथमपि) 


( २२० ) 
जितना आत्मबल है उतना मोहकर्म को निमित्त न बनावे, तब उतना नंमेत्तिक कार्य भी न हो और 
अपने आत्मबल की कमी की वजह से जितना कर्म का अवलम्बन लेना पडेउतना नेमेत्तिक कार्य भी होगा 
ही । अत नेमेत्तिक कार्य निमित्त के सम्बन्ध से हुआ यह ठीक है परन्तु असली कारण हमारे आत्मवल 
की कमी है । जो आत्मानुभव के द्वारा बढाया जा सकता है। मोहकर्म के अलावा अधघातिया कर्मों का 
कार्य तो ज्यादातर पुदूगलविपाकी है अत कर्म उदय के अनुसार कार्य होता रहता है वह आत्मकल्याण मे 
कोई खास बाधक नही है । 


(इति श्री समयसारपद्यस्याध्यात्मतरगिण्यपरनामधेयस्य व्याख्याया सप्तमो5डू: ।) 
इस प्रकार से श्री समयसार के पद्यो की व्याख्या मे जिसका अपरनाम अध्यात्म-तरगिणी है 
यह सातवा अद्डू समाप्त हुआ । | 
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अ्रष्टमो5ड्ध४ प्रारभ्यते 
अथ मोक्षाधिकारः 


नानाबंधध्वंस नकृतफे लिः कुन्दकुन्दविधुवर्यः । 
विधिविविधामृतचद्देद्ों भाति गुरुज्ञानभूषाढयः ॥ 
अस्वयार्थ-- (विधिविविधामृतचन्द्रेद्ो) ' **** * “ अमृतचन्द्र आचायें “के कलशो से वृद्धि को 
प्राप्त तथा (ज्ञानभूषाद्य:) ज्ञानरूपी भूषण से युक्त (नानाबधध्वंसनकृतकेलि:) विविध कर्म बध के ध्वस 
के लिए क्रीडा करने वाले (गुरु:) दिगम्बर आचार्यश्री (क्रुन्दकुन्दविधुवर्यः) कुन्दकुन्द रूपी श्रेष्ठचन्दर 
(भाति) सुशोभित होते हैं। 
(अथ मोक्षतत्त्वं क्रम प्राप्तमाक्रामति) अब क्रम प्राप्त मोक्ष तत्त्व का प्रतिपादन करते हैं-- 
द्विधाक्रत्प.. प्रज्ञाक्रकचदलनाद्वन्धपुरुषो 
नयन्मोक्ष साक्षात्‌ पुरुषमुपलस्भेकनियतम्‌ । 
इदानीघुन्मज्जत्सहजपरसानन्दसरसं- 
पर॑ पुर्ण ज्ञानं कृत सकलकृत्यं विजयते ॥१॥ 
अन्वया्थ--(इृदानीस्‌) अब बन्ध पदार्थ के बाद (प्रज्ञाक्चदलनात्‌) भेद विज्ञानखूप केची के 
द्वारा विदारण करने से (बन्धपुरुषी) वन्ध और आत्मा को (द्विधाकृत्य) दो करके अर्थात्‌ पृथक करके 
(उपलस्धेकनियतम्‌) आत्मस्वरूप की प्राप्ति मे अद्वितीय रूप से निश्चित (पुरुषमु) आत्मा को (साक्षात्‌) 


(२२१ ) 


प्रत्यक्ष रूप से (मोक्षम) मोक्ष की ओर (नयन्‌) प्राप्त कराता हुआ (उन्मज्जत्सहजपरमानन्दसरसम्‌ ) 
उदीयमान स्वाभाविक उत्कृष्ट आनन्द से भरपुर (कृतसकलक्ृत्यम्‌) सकल कतेंव्य कर्म को कर चुकने के 
कारण क्ृतकृत्य (परम्‌) सर्वोत्कृष्ट (पूर्णम्‌) परिपूर्ण (ज्ञानम्‌) ज्ञान (विजयते) जयवत प्रवतंता है। 
सं० टी ०--(इदानीम-अधुना, सोक्ष तत्व कथनावसरे) इस समय अर्थात्‌-मोक्ष तत्त्व के निरूपण 
के अवसर पर (ज्ञानम्‌) ज्ञान (विजयते-सर्वोत्कर्षेण वर्तते) सर्वोत्कृष्ट रूप से शोभित होता है (किम्भूतम्‌ ) 
कैसा ? (कृरत्यपेत्यादि:-कृतं-निष्पादितम्‌-सकलं कृत्यं संसारावस्थाकतंव्ये येत्त तत्‌) जिसने ससार अवस्था के 
समस्त कर्तच्यो को कर लिया है अतएवं कृतकृत्य (पुन) और (पूर्ण-सम्पूर्णम्‌-प्रकषप्राप्तत्वात्‌) प्रकर्ष- 
चरम सीमा को प्राप्त होने के कारण सम्पूर्ण (परमृ-उत्क्ृष्टम-सर्वप्रकाशकत्वात) समस्त पदार्थों का 
प्रकाशक होने से सर्वोत्कृष्ट (सहजेत्यादि:-सहज अक्ृत्रिमः, परमानन्दः-परमसुखम्‌-तेन सरसं-रसाठयम्‌ ) 
स्वाभाविक परम सुख रूप रस से व्याप्त (उन्मज्जत्‌-उदयं गच्छत्‌ ) उदय को प्राप्त होता हुआ (पुरुषम- 
आत्मानम्‌) पुरुष-आत्मा को (साक्षात्‌-अक्रमेण) प्रत्यक्ष रूप से (मोक्ष-मुक्तिसम्पदम्‌) मोक्षरूप सम्पत्ति 
को (नयत्-प्रापयत्‌) प्राप्त कराता हुआ (किम्भूतम्‌-तत्‌ ) कसा वह ज्ञान (उपेत्यादि -उपलम्भ स्वस्वरूप- 
प्राप्ति: तत्न-एकेनस्वभावेननियतं-स्थितं-तत्न लीनमित्यर्थ ) अपनी आत्मा के निज स्वरूप की प्राप्ति में 
स्वभाव से सलग्न (कि कृत्वा) क्या करके (हिधाकृत्य-पृथक्‌ कृत्वा) परथक्‌ करके (कौ) किनको (बन्ध- 
पुरुषो-बन्ध:-कर्माश्लेष:-पुरुष:-आत्मा, दन्द्द), तो पस्परं मिलितौ पृथगृविधायेत्यर्थ ) कर्म सम्बन्धरूप बन्ध 
तथा पुरुष--अर्थात्‌ आत्मा ये दोनो अनादित परस्पर मे दूध और पानी की तरह मिले हुए हैं इनको जुदा 
करके (कुतः) किससे (प्रश्नेत्यादिः-प्रज्ञा-पेदविज्ञान सेव क्रकच.-करपत्र-तेन दलन तस्मात्‌) भेदविज्ञान रूप 
करोत के द्वारा दलने से । 
भावा्ें-आत्मा अनादित अज्ञानी है। अज्ञान के कारण ही कर्मपुद्गलो को अपनी आत्मा के 
साथ बाधता रहता है इसी का नाम बन्ध है। यह बन्धतत्त्व की सन्‍्तति तब तक बराबर चलती रहती 
है जब तक कि भेदविज्ञान रूप सम्यग्ज्ञान का उदय नही होता है। इसके उदित होते ही आत्मा अपने को 
तथा अपने से भिन्न कर्म पुद्गलो के बन्ध विशेष को जान लेता है। पर्चात्‌ बन्ध को छिन्न-भिन्‍न कर 
आत्मा को परिपूर्ण ज्ञानी बना कर मुक्तिधाम का पात्र बनता है। 
(अथ प्रज्ञाछे्नीमभिष्टोति) अब प्रज्ञा-भेदविज्ञान-रूप छेनी की प्रशशा करते हैं-- 


प्रशाछेन्री शितियं कथमपि निपुणः पातिता सावधाने: 
सुक्ष्मेडल्तः सन्धिबन्धे निपतति रभसावात्मकर्सोमयस्प । 
आ्रात्मानं भग्तमन्तः स्थिरविशदलसद्धाम्नि चतन्यपुरे 

बन्ध चाज्ञानभावे नियमसितमभितः कुवंती भिन्नभिन्‍नो ॥२॥। 


अस्वयार्थ-- (सावधाने ) सावधाच-एकाग्रचित्त वाले (निपुण.) सम्यग्ज्ञानियों के द्वारा (कथमपि) 


( २५२ ) 


किसी भी प्रकार से अर्थात्‌ महान्‌ कष्ट से भी (आत्मकर्मोम्रयस्थ) आत्मा और कर्म दोनो के (सुक्ष्मे) 
सृक्ष्म-अल्पन्ञा नियो के ज्ञान मे नही आने वाले (अन्तः सन्धिबन्धे) अन्त -मध्यवर्ती सन्धि-जोड के वन्ध में 
(पातिता) पटकी हुई-डाली गई (इयम्‌) यह (शत्ता) तीक्षण-पेनी धार वाली (प्रज्ञाछेत्नी) भेदविज्ञान रूप 
छेनी (यदा) जब (निपतति) गिरता है-पडती है (तदा) तव (रभसात्‌) वेग पूर्वक-शी त्रता से (अभित ) 
सब तरफ से-लक्षण भेद से (भिन्‍्नभिन्‍नों) जीव और पुदूगल को पृथक्‌ पृथक (कुर्वती) करती हुई (आत्म- 
ज्ञानम्‌) आत्मा को (अन्त स्थिरविशद्लसद्धाम्नि) अन्तरज्भ मे स्थिर-निश्चय निर्मल शोभायमान तेजस्वी 
(चतन्यपुरे ) चेतन्य के प्रवाह मे (मग्नम्‌) निमग्न (कुवंती) करती है। (च) और (बन्धम्‌) वन्ध्र-कर्मपुद्‌- 
गल के सम्बन्धविशेष को (अज्ञानभावे) अज्ञानभाव-राग-द्वेप मोह रूप भाव मे (नियमितम्‌) निरिचित 
(कुवती ) करती है। 
सं० टीका-(इय-प्रसिद्धा ) यह प्रसिद्ध (प्रज्ञा छेत्नी-बुद्धि छेत्नी) प्रज्ञा-भेदकबुद्धि रूप छेती (शिता- 
अतितीद्षणा ) अत्यन्त तीक्ष्ण-पेनी धार वाली (रभसात्‌-वेगेन) वेग से (निपतति-भिन्‍नकरणार्थ पतन करोति) 
पृथक करने के लिए पतन करती है -गिरती है (कब) कहा पर (सुक्ष्मे-अत्यन्तं प्रत्यासन्नत्वाच्चेतन्य चेतक- 
भावेनेकी भतत्वेन सुक्ष्मे) अतिशय समीपवर्ती होने के कारण चैतन्यभाव और चेतकभाव के साथ एकता 
होने से सूक्ष्म (अन्तः सन्धिबन्धे-अन्त, अध्यन्तरे कर्मात्मस. सन्धिवन्धे-सन्धानश्लेषे) अन्तरज्भ मे कर्म और 
आत्मा के एकत्वरूप सम्बन्ध मे (कस्य ?) किस के (आत्मकर्मोभ्यस्यथ-चिद्रप कर्मयुग्सस्प) चैतन्य स्वरूप 
आत्मा तथा कर्म इन दोनो के (कीदक्षा सा ?) वह कसी (कथमपि-महताग्रहेण) किसी प्रकार से भी 
अर्थात्‌-महान्‌ आग्रह से (पातिता-तयोमंध्ये भिन्‍्तकरणकृते मुकता सती) आत्मा और कर्म पुदुगलो को 
पृथक करने के लिए बीच मे छोडी हुई-पटकी गई (के.) किन से (निपुण.-धोम-िः) सम्यग्शानी (साव- 
धानेः-एकाग्रच्ित्तें:) एकाग्र मन वाले पुरुषो से (अभित -सामस्त्येन) समस्त रूप से (लक्षण-पेदात्‌-भिन्‍्त- 
भिन्‍नौ-परस्पर तो हो भिन्‍नो सिन्‍नौ) लक्षण के भेद से आपस में वे दोनो पृथक्‌-पृथक्‌ हैं उनको भिन्‍त- 
भिन्‍न पृथक्‌-पृथक्‌ (कुर्वती-निर्मापयती) निर्माण करती हुई (कम्‌) किसको (आत्मान-चिद्रपम्‌) चिन्मय- 
आत्मा को (च-पुन ) और (बन्ध कर्मबन्धम्‌ ) कर्मो के वन्ध को (कीद्क्षम्‌-चिद्रपस्) कंसे चेतनन्यस्वरूप 
को (चेतन्यपुरे-समस्तशेषद्रव्यासाधारणत्वाश्चेतन्य स्वलक्षण तस्य पुरः समह तत्न) आत्मा से भिन्न सभी 
द्रव्यो मे--असाधारण नही पाये जाने वाले चेतन्यस्वरूप निज लक्षण के समूह मे (मग्नम्‌-तन्मयामापत्नम्‌) 
तन्‍्मयता को प्राप्त (अन्तरित्यादि:-अन्तः-अभ्यन्तरे चिद्र॒पे स्थिर-अन्यत्नगमनाभावात्‌ तन्नव स्थितिमत्‌ तच्च 
तद्विशदं च निर्मल लसत्‌-देदोप्यसानं घास महो यस्य तस्मिन्‌) अन्यत्र गमन न होने से अपने चेतन्यस्वरूप 
मे स्थितिशील निर्मल और देदीप्यमान तेज वाले (कीदक्ष बन्धम्‌) कैसे बन्ध को (अज्ञानभावे-अज्ञानस्वरूपे 
रागादौ स्वलक्षणे) अज्ञानमय रागादिरूप अपने स्वरूप मे (नियमित-निश्चित-निश्चयीभूतम्‌) निश्चित 
(तन्मयत्वमापन्‍्नमित्यथें ) अर्थात्‌ रागादिरूपता को प्राप्त (अन्यापि छेत्नी द्योर्धात्वों स्वलक्षणभिन्‍्नयों: 
अन्त: पातिता सती भिन्‍नत्वं चर्करीति तथा प्रज्ञा छेत्नीति विज्ञेयम्‌) जेसे जड लोहे की छेती जुदे-जुदे स्वरूप 
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को धारण करने वाली दो धातुओ के एकत्वरूप बन्ध के मध्य मे पडती हुई दोनो को अत्यन्त ही भिन्न 
जुदा कर देती है वैसे ही यह प्रज्ञा-बुद्धिहपी छेनी जड पुदूगल तथा चेतन आत्मा के एकत्वरूप बन्ध के 
मध्य मे पटकी हुई दोनो को स्वथा पृथक्‌ कर देती है ऐसा समझना चाहिए ॥२॥ 


भावार्थ - जैसे छैत्री का कार्य मुख्यतया दो बधे हुए पदार्थों को छिन्नभिन्न करना है। वंसे ही यहाँ 
प्रज्ञा भेदविज्ञान रूप छैनी का काम भी प्रधानरूप से जीव और पुद्गल को पृथक्‌ करना ही है क्योकि दोनो 
ही पदार्थ विजातीय है और अनादित बन्ध दशा मे हैं। आत्मा के अनादि काल से ज्ञानावरणादि कर्म का 
बध है उन्तका कार्य भावबध तो रागादिक है तथा नोकर्म शरीरादिक है। इसलिए बुद्धि के द्वारा आत्मा को 
शरीर से, द्रव्यकर्म से तथा रागादिक भावकर्म से भिन्न करके एक चेतन्यभावमात्र को अनुभव करना और 
उसी मे लीन रहना चाहिए ॥२॥। 
(अथ तथोरभेंदक प्रलपति) अब आत्मा तथा कर्मपुद्गलो के भेदक का कथन करते है-- 
भित्वा सर्वंभषि स्वलक्षबलादभेत्तं हि यच्छक्यते 
चिन्मुद्राड्ित निविभागमहिसा शुद्धश्चिदेवास्म्यहम्‌ । 
भिद्वश्ते यदि कारकारिय यदिवा धर्मा गुणा वा यदि 
भिद्यन्तां न भिदास्ति काचन विभो भावे विशुद्धे चिति ॥३॥ 


अन्वयार्थ-- (हि) निश्चय से (यत्‌) जो (भेत्तुम) भेदा (शक्‍्यते) जा सकता है अर्थात्‌ जो भिन्‍न 
होने की योग्यता रखता है (तत्‌) उस (सर्बभमु) सब को (स्वलक्षणबलात्‌) अपने स्वरूप के बल से 
(भित्त्वा) भेद करके-जुदा करके (अहम) में (चिन्मुद्राड्खशितनिविभागमहिसा) चेतन्य स्वरूप आकारमय 
अभेद महिमावान्‌ (शुद्ध:) समस्त परद्रव्यों से शून्य (चित्‌) चेतन्य (एवं) ही (अस्ति) हूँ (यदि) यदि- 
अगर व (कारकाणि) कर्ता, कर्मी, करण, सम्प्रदान, अपादान और अधिकरणरूप षपट्कारक (वा) अथवा 
(यदि) यदि-अगर च [धर्मा ) धर्मो के (वा) अथवा (यदि) यदि-अगर च (गुणाः) गुणो के (भमिद्चन्ते) 
भेद प्राप्त होते है (तहि) तो (ते) वे स्वभाव आदि (भिल्वन्ताम्‌) भेद को प्राप्त हो (किन्तु) परन्तु 
(विभो) व्यापक (विशुद्धे) पर पदार्थों से रहित (चिति) चेतन्य स्वरूप (भावे) आत्मभाव में (काचन) 
कोई (मिदा) भेद (न) नही (अस्ति) है। 

सं० टोका--(हि-स्फुटम्‌) हि-अव्यय स्फुट अर्थ मे प्रयुक्त हुआ है अर्थात्‌ स्फूटरूप से ( अहं-भहकम्‌) 
में ( शुद्ध:-ब्रृव्यभाव नोकसे मलसुक्तः) शुद्ध द्रव्यकर्म-ज्ञानावरणादि, भावकर्म-राग-द्ेषमोहादि तथा नोकर्म- 
शरीरादि से रहित होने से शुद्ध /चिदेव-चेतनास्वरूपसेव , चेतना स्वरूप ही (अस्मि-सवामि) हैं (किम्भत ) 
केसा (चिदित्यादि:-चिदेव मुद्राचिक्न तया भडद्धितः चिह्नित. निविभाग:-भेत्तम शक्‍्यों ठुलक्ष्यत्वातू, महिमा- 
माहात्म्यं यस्य स ) चेतन्यरूप चिह्न से चिह्नित स्वंसाधारण की दृष्टि मे न आ सकने के कारण विभाग- 
रहित माहात्म्य वाला (कि कृत्वा) क्या करके (यत्‌-पुद्गलादिक कर्म) पुदूगलादिरूप कम को (भेत्तुं-द्विधा- 
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कतुम्‌) भेदने के लिए-दो करने के लिए (शक्यते-शक्यानुष्ठानं भूपते स्वलक्षगाना भेत्तुमशक्यत्वात्‌ शक्‍्पानु- 
प्ठानाभावः:, परलक्षणात्रा भेत्तुं शक्यत्वात्‌ शक्‍्यानुष्ठानम्‌) शक्‍यानुष्ठान सम्भव है क्योकि अपने स्वरूप का 
भेदन शक्‍य न होने के कारण अशक्यानुष्ठान है परन्तु पर के स्वरूप का अपने से भेदन शक्‍य होने से 
शकयानुष्ठान है (तत्‌ सर्वमपि-समस्तमपि कर्मबन्धं भित्त्वा-द्विधा विधाय) उस समस्त कर्म बन्ध को भेदन- 
दो करके अर्थात्‌ आत्मा से पृथक्‌ करके (क्रुत्तः) कंसे (स्वेत्यादि-स्वस्थ आत्मनः पुद्गलस्य च लक्षणं 
असाधारण स्वरूपं चतन्यमचेतन्य च तस्य बलातृ-सामर्थ्यात्‌) आत्मा के असाधारण लक्षण चैतन्य के तथा 
पुद्गल के असाधारण लक्षण अचेतन्य के बल से (यदि कारकाणि-कत्तुंकर्मादीनि-चेतयमानः एवं चेतये, 
चेतयमानेनेच चेतये, चेतथसानाय चेतये, चेतयमानादेव चेतये, चेतयमान एवं चेतये, चेतयमानमेव चेतये 
इति कारकाणि) मैं जानने वाला ही जानता हूँ, मैं जानने वाले के द्वारा ही जानता हूँ, मैं जानने वाले के 
लिए जानता हूँ, मैं जानने वाले से ही जानता हूँ, मैं जानने वाले मे ही जानता हूँ और मैं जानने वाले 
को ही जानता हूँ इत्यादि रूप छह कारक यदि (भिवद्यन्ते) भेद को प्राप्त होते हैं (तह भिद्यन्तामृ-भेद 
प्राप्तुवन्तु) तो भेद को प्राप्त होवो (वा अथवा) अथवा (धर्मा:स्वभावा:-चेतन्याचैतन्यादय ) चैतन्य और 
अचैतन्य आदि स्वभाव (शेंद-प्राप्तुचन्ति) भेद को प्राप्त करते हैं (तहिभिश्वन्ताम) तो भेद को प्राप्त करो 
(यदि वा गुणा:-मतिश्रुतादय'-अनन्तज्ञानादयों वा) अथवा मतिश्रुत आदि अथवा अनन्त ज्ञानादि गुण 
(भिलचन्ते) भेद को प्राप्त करते हैं (तहिभेदं प्राप्नुवन्तु) तो भेद को प्राप्त करो (पुनः) किन्तु (चिति-चिद्रपे) 
चैतन्यरूप (भावे-पदार्थे ) पदार्थ मे (काचन कापि) कोई भी (भिदा-भेदः) भेद (नास्ति) नहीं है (कारक- 
धर्मंगणसेदों न) अर्थात्‌-का रक धर्म और गुणक्त भेद नही हो सकता है (किम्भूते-चिति) कंसे चेतन्य मे 
(विभो-वि-विशेषेण भवति ज्ञानादि स्वश्नावेनेति विभु तस्मिन्‌ विभो) जो विशेषतया ज्ञानादि स्वभाव से 
परिणमनशील होने के कारण विभु है यहाँ विभु-उक्तार्थ भरूव के भू धातु से (“भुवो डुविसप्रेषु च ) इति 
इस सूत्र से (डुप्रत्ययः) ड्‌ प्रत्यय हुआ है (विशुद्धे-कर्ममलातोते) कर्मूप मल से रहित होने के कारण-- 
विशद्ध है । 
भावार्थ--कर्म पुदूगल परमाणुओ मे और आत्मा में भेथ्य भेदक सम्बन्ध है अर्थात्‌ कर्म पुदुगल 
परमाण स्वभावत आत्मा से भेद्य पृथक-जुदा होने की योग्यता रखता है अतएव भेदक है। भेद्य को 
अपेक्षा भेदक का स्थान सर्वोपरि है क्योकि वह ज्ञाताद्रष्ठा है वह अपने विज्ञान के बल से स्वय-खुद को 
जानता है और पर पुदूगल को भी जानता है और यह भी जानता है कि मेने ही अज्ञान की अवस्था मे 
इन जड अचेतन कर्म पुदूगलो को जिनमे कर्मरूप होकर आत्मा के साथ बधने की वैभाविकी योग्यता हे 
अपने ही विभाव भावों से अपने साथ बाधा है । अतएव वे कर्म पुदूगल परमाणु भेद है और मैं उनका 
भेदक हूँ इस प्रकार का सुदृढ़ निश्चय करने के बाद ही आत्मा उन्हे अपने से प्रथक्‌ करके स्वय॑चेतन्यमय 
आत्मस्वरूप मे मिरत हो जाता है। भेदक नय-व्यवहार नय की अपेक्षा से यद्यपि आत्मा में भी गुण आदि 
का भेद होता है परन्तु अभेदकतय-निदचयनय की दृष्टि से आत्मा में कोई भेद नही है वह तो एकमात्र 
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अखण्ड चैतन्य का पिण्ड है। अतएव ज्ञानी स्वपर विवेकी अपने आत्मा को एकमात्र चेतन्य स्वरूप ही 
जानता है मानता है देखता है और अनुभव मे लाता है । 


(अथ चेतनाया एकानेक रूप॑ विवक्षति) अब चेतना के एक तथा अभैक रूपो को विवक्षा भेद से 
प्रकट करते है-- 


श्रहतापि हि चेतना जग्ति चेद हम्न्नप्तिरूपं त्यजेतु 
तत्सामान्यविशेषरूपविरहात्सास्तित्वमेव त्यजेत्‌ । 

तत्पागे जहुता चितो5पि भवति व्याप्यो विना व्यापका- 

दात्मा चान्तम्ुपैति लेन नियत हम्झ्प्तिरूपास्तु चित्‌ 0४ 


अन्वयार्थ-- (हि) निश्चय से (जगति) जगत मे (चेतना) चेतना (अद्वता) अद्वेतरूप-अद्वितीयरूप 
(अस्ति) है (अपि) किन्तु (चेत्‌) यदि (सा) वह चेतना (दृग्ज्नप्तिरूपसम्‌) दर्शनज्ञानस्वरूप को (त्पजेत) 
छोड दे (तह) तो (सा) वह चेतना (सामान्यविशेषरूपविरहात्‌) सामान्य और विशेष स्वरूप के त्याग 
से (तत्‌) उस प्रसिद्ध (अस्तित्वम्‌) अस्तित्व-सत्ताग्रुण को (एबं) ही (त्यजेत्‌) छोड देगी (तत्त्यागे) उस 
अस्तित्व-सत्तात्मक गुण के त्याग-छोडने पर (चित ) चेतत्य स्वरूप आत्मा के (जड़ता) अचेतनता (अपि) 
भी (भवत्ति) होगी (च) और (घ्यापकात्‌) व्यापक चेतनागुण के (बिना) विना-अभाव से (व्याप्यः) 
व्याव्य-आत्मा (अग्तसम्‌) विनाश को (उपति) प्राप्त होगी (तेन) तिस कारण से (चित्‌) आत्मा ( नियतस ) 
निदिचित रूप से (दृग्सप्तिरूपा) दशन ज्ञान स्वरूप (अस्तु) रहो । - 


सं० टी०--(हीति-ननु) यहाँ हि-यह अव्यय ननु के अर्थ में आया है अर्थात्‌ कोई ब्रह्माद्वेतवादी 
यहाँ शद्धा करता है कि (जगति-सुबने ) इस जगतू-लोक में (चेतना-प्रतिभास रूपा) प्रतिभास स्वरूप- 
चेतना (अद्वेता-एकरूपा) अद्वेत-एक रूप (अस्ति) है (सर्वेषा प्रतिभासान्त प्रविष्टत्वेन एकरूपत्व साधनात ) 
क्योकि सभी पदार्थ-प्रतिभास स्वरूप चेतना के मध्य में प्रविष्ट है अतएव चेतना की एकरूपता को सिद्ध 
करते हैं (तथाहि यत्प्रतिभासते-पत्थ्रतिभासान्त' प्रविष्ट यथा प्रतिभासस्वरूपम्‌) अर्थात्‌ जो प्रतिभासमान 
होता है अर्थात्‌ प्रतिभास के मध्य मे प्रविष्ट होता है वह प्रतिभास स्वरूप है उससे भिन्न नही है (प्रतिभा- 
सन्‍्ते चामी विवादापन्ना: पदार्था)) और ये विवादग्रस्त-विवाद कोटि मे आये हुए पदार्थ प्रतिभासित 
होते हैं अत प्रतिभासरूप ही हैं। (सर्व वे खल्विद ब्रह्मेत्यादि वाक्यानामेकत्वसाधनाच्चैकेव चेतना) यह 
सब निश्चय से एक ब्रह्म रूपी ही है इत्यादि अर्थे वाले वाक्य भी चेतना की एकरूपता के साधक हैं अतएव 
चेतना भी एक ही है (इति चेत्‌) यदि ऐसा-पूर्वोक्‍्त प्रकार से तुम्हारा कहना है ? तो (तदा द्रज्ञप्ति रूप 
सा दर्शनज्ञानस्वभावं त्यजेत्‌) उस समय वह चेतना अपने दर्शन ज्ञान स्वभाव को छोड देगी (अथ 
तत्स्वभाव॑ त्यजतु का नो हानिः) यदि तुम यह कहो कि वह चेतना अपने उस दर्शन ज्ञान स्वभाव को छोड 
दे तो तुम्हारी क्या हानि ” (इतिवदन्तमद्वेतिनं निराकरोति) इस प्रकार से कहने वाले अद्वेतवादी का 
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निराकरण करते हैं (सा-चेतना) वह चेतन-दर्दोन ज्ञानरुप वस्तु (तत्‌-प्रसिद्धमु) उस प्रसिद्ध (अस्तित्व॑- 
सत्ताम्‌ ) अस्तित्व सत्ता को (एव) ही ((त्यजेत्‌) छोड देगी (क्रुतः) कंसे (सामान्येत्यादि:-सामान्यं दर्शन 
विशेषो ज्ञान तयोरूपं तस्य विरहः तस्मात्‌) सामान्यरूप दर्शन, विशेषरूप ज्ञान इन दोनो के अभाव से 
(सासान्यविशेषात्मकत्वातू सर्वेस्प वस्तुनः) क्योकि सभी वस्तुएँ सामान्यविशेष स्वरूप होती हैं (सामान्य- 
विशेषात्मा तदर्थाविषयः इति वचनात्‌) क्योकि “सामान्य विशेषात्मा तदर्थो विषय ” ऐसा सूत्रकार का 
सूत्रात्मक वचन है। (इति वचनात्‌ दग्जानयोः सामान्यविशेषात्मकत्वात्‌) उक्त सूत्रात्मक वचन से दर्शन 
और ज्ञान दोनो यथाक्रम से सामान्य और विशेष स्वरूप है अतएव आत्मा चेतना भी सामान्यविशज्ञेप- 
रूप है (तदभावे तदभावात्‌ ) दर्शन ज्ञान रूप सामान्यविशेष के अभाव में सामान्यविगेष स्वरूप चेतना का 
भी अभाव हो जायगा (अपि दृषणद्वयम) दो दूषण और भी हैं (तत्त्यागे-तस्य-अस्तित्वस्य त्यागे-अनभावे- 
अथवा दशशनज्ञानअभावे) उस अस्तित्व के अभाव में अथवा दर्दानज्ञान के अभाव में (चित -चिद्र॒पस्यापि) 
चंतन्यस्वरूप आत्मा के भी (जडता-अचेतनत्वम्‌) जडता-अचेतनता आ जायगी (चेति दृषणान्तरे) च-यह 
शब्द दूषणान्तर मे आया है अर्थात्‌-- (व्यापकातृ-अस्तित्वरुपात्‌ दर्शनरूपाह्म) अस्तित्वरूप अथवा 
दर्शनरूप व्यापक के (विना-ऋते) विना-अभाव में (व्याप्य:-आत्मा) व्याप्य-आत्मा (अन्त-विनाशम्‌) 
विनाश को (उपत्ति-प्राप्नोति) प्राप्त होगी (व्यापकाभावे व्याप्यस्याभावात्‌) क्योकि व्यापक-दर्शनज्ञान के 
अभाव से व्याप्य-चैतन्य स्वरूप आत्मा का भी अभाव हो जायगा। ([प्रकाशाभावे प्रदोषवत्‌) प्रकाश के 
अभाव में दीपक के अभाव के समान [तिेन-जड़त्वात्माभाव दृषणसद्भावेन) जडत्वरूप आत्मा के होने से 
आत्मा का अभावरूप दृूषण उपस्थित होने के कारण (चित-चेतना) चेतना (नियतं-निश्चितम्‌) नियत- 
रूप से (दग्लप्तिर्पा-दर्शनज्ञानस्वरूपा ) दर्शन ज्ञान स्वरूप (अस्तु-भवतु) हो-रहों ॥॥४॥। 


भावार्थ -यहा ब्रह्मह्ेतवादी का कहना है कि इस जगत में मात्र चेतना एक ही है क्योकि “स्व वे 

खल्विद ब्रह्म नेहनानास्तिकिज्चन । आराम तस्य पश्यन्ति न त पश्यति कर्चन” अर्थात्‌ यह सव जो कुछ 
दिखाई देता है वह सब का सब एक ब्रह्म ही है अन्य नाना तरह के कोई भी पदार्थ नही हैं। मनुष्य जो 
कुछ भी देखते है वह सब उस ब्रह्म की माया ही है। अन्य कोई पदार्थान्तर नही है। उस ब्रह्म को माया 
को ही सव देखते हैं उसे कोई नही देखता है क्योकि वह चर्म चक्षुओं से किसी को भी कभी भी दिखाई 
नही देता है। इस प्रकार से सिर्फ अद्वैत चेतना को मानने वाले ब्रह्मद्गितवादी के मत का खण्डन करते 
हुए आचार्य सर्वप्रथम यह कहते है कि--यदि तुम चेतना को केवल चेतना हो मानोगे तो वह दर्शन रूप 
सामान्य तथा ज्ञान रूप विशेष चेतना से शून्य हो जायगी । यदि तुम यह कहो कि उक्त दोनो प्रकार की 
चेतनाओ से शून्य चेतना रही आवे तो तुम्हारी क्या हानि होगी, तब आचार्य कहते हैं कि--यदि चेतना 
सामान्य और विशेषरूप दर्शन और ज्ञान को छोड देगी तो वह अपनी सत्ता से भी हाथ धो बैठेगी । ऐसी 

दशा मे चेतना जड हो जायगी । चेतना के अभाव होने पर चेतनस्वरूप आत्मा का भी अभाव हो जायगा 

क्योकि व्यापक के न रहने पर व्याप्थ का रहना कथमपि सम्भव नही है। अतएव चेतना को दर्शन ज्ञान 
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स्वरूप मानना ही श्रेयस्कर होगा । तभी सारी तत्त्व व्यवस्था व्यवस्थित हो सकेगी ॥४॥ 
(अथ चेतनाचेतनयो: परत्वापरत्व॑ प्रप॒ुयंते) अब चेतन ओर अचेतन में परत्व और अपरत्व का 
प्रतिपादन करते है-- 
एकश्चितश्चिन्मय एवभावो भावाः परे ये किल ते परेषाम्‌ । 
प्राह्मस्ततश्चिन्मप एवसावों भावाः परे सर्वेतत एवं हेयाः ॥४५॥ 
अन्वयार्थ-- (चितः) चैतन्यमय आत्मा का (चिन्सयः) चैतन्यमय (एकः) एक अद्वितीय (एव) ही 
(भाव ) भाव (अस्ति) है (ये) जो (परे) चैतन्य से भिन्‍त (भावाः) भाव-परिणाम (सन्ति) हैं (ते) वे 
(किल) निरुचय से (परेषाम्‌) आत्मा से भिन्‍त जड पुदूगल के (भावाः) परिणमन्त (सन्ति) हैं। (ततः) 
इसलिए (चिन्मयः) चेतन्यमय (एव) ही (भावः) भाव (ग्राह्मः) ग्रहण करने योग्य (अस्ति) है (परे) 
आत्मा से भिन्‍त (भावा ) भाव-परिणाम (सर्वतः) सर्वेधा (एव) ही (हेयाः) त्याग करने योग्य (सन्ति) हैं। 
सं० टीका - (चित -चिद्रपस्य) चेतन्य स्वरूप आत्मा का (एकः) एक (चिन्मयः-तदुदर्शनज्ञानसयः ) 
चेतन-दशत ज्ञानस्वरूप (एवं) ही (भावः-स्वभावः) स्वभाव (अस्ति) होता है (ये-प्रसिद्धा ) जो प्रसिद्ध 
(परे-दुग्भप्तेः परे) दशेनज्ञान से भिन्‍त-पर (भावा.-रागादयः) रागादि भाव (सन्ति) है (किलेति निश्चि- 
तम््‌) किल-यह अव्यय निश्चितार्थक है अर्थात्‌ मिश्चय से (परेषां-कर्मणा) कर्मो के (ते-भावा ) वे भाव 
(सन्ति) हैं (ततः:-आत्मीयस्वभावत्वात्‌) इसलिए अर्थात्‌ आत्मीय स्वभाव होने से (चिन्मय एवं दम्शप्ति- 
निर्वेत्त एव स्वभावः) दर्शन ज्ञान से रचित स्वभाव ही (ग्राह्मः-आदेयः) ग्रहण-आदान करने योग्य 
(अस्ति) है (परभावा:-रागद्वेषादय ) किन्तु राग-द्ेष आदि पर भाव (स्वत एव-सामस्त्येनेंच) समग्ररूप से 
ही (हेया.-त्याज्याः) त्यागने योग्य हैं । 
भावार्थ--चेतन्य स्वरूप आत्मा के चैतन्यमय ही भाव होते है। चैतन्य से भिन्‍न जितने भी भाव 
हैं, वे सबके सब परभाव है अर्थात्‌ परद्वव्य के निमित्त से होते हैं अतएवं पर भाव है, नैमित्तिक भाव हैं, 
अनित्य भाव हैं, विभाव भाव हैं, स्वभाव भाव नही है इसलिए हेय हैं छोडने योग्य हैं। और जो स्वभाव 
भाव हैं वे शुद्ध चेतन्‍्यमय हैं अतएव उपादेय-ग्रहण करने योग्य है उन्हे ही ग्रहण करना चाहिए। शेष सभी 
परभावो को पर जानकर हेय होने से छोडना चाहिए । 
(अथ रहस्य॑-सिद्धान्त साधयितुम॒ुपक्रामति) अब रहस्यभूत सिद्धान्त को सिद्ध करने का प्रयत्न 
करते है-- 
सिद्धान्तोड्यमुवात्तचित्तचरितेर्नोक्षाथित्रिः सेव्यतां 
शुद्ध चिन्मयसेकसेवपरमं ज्योतिः सर्देवास्म्यहम । 
एते ये तु समुल्लसन्ति विविधाभावाः प्रुथरलक्ष णा- 
स्तेडहं चाल्सि यतो5त्र ते सम पर द्रव्यं समग्रा श्रपि ॥६॥ 
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अन्वयार्थ--( उदात्तचित्तचरितेः) उज्ज्वल मन से आचरण करने वाले (सोक्षाथित्रि:) मोक्षा भि- 
लाषियो को (अयम्‌) यह (सिद्धान्तः) सिद्धान्त (सेव्यताम) सेवन करना चाहिए मानना-पालना चाहिए 
(यत्‌) जो (अहम्‌) मैं (सवा) सदा-हमेशा (शुद्धमु) शुद्ध-परद्वव्य से शुत्य (चिन्मयम्‌) चैतन्य स्वरूप 
(एकम्‌) अद्वितीय (परमम्‌) सर्वेश्रेष्ठ (ज्योति ) ज्ञानस्वरूप-प्रकाश का पुञुज (एवं) ही (अस्मि) हूँ । 
(तु) किन्तु (पृथग्लक्षणा:) चेतन्य से जुदे चिह्न वाले (ये) जो (एते) ये (विविधा ) नाना प्रकार के 
(भावा ) भाव (अन्न) इस आत्मा में (समुल्लसन्ति) प्रतिभासित होते है-मालूम पडते है (ते) वे (अहम) 
मैं (न) नही (अस्मि) हूँ (यतः) क्योकि (ते) वे (समग्रा ) सब (अपि) भी (मम) मेरे लिए (परद्रव्यम) 
परद्वव्य (सन्ति) है अर्थात्‌ मेरे स्वभाव से भिन्‍न परद्रव्यरूप है । 
स० टीका - (अयम्‌) यह (सिद्धान्त -सिद्धा:-निष्पन्ता , अन्त. धर्म.-स्वभावो वा यस्य स ) सिद्धान्त- 
स्वभाव सिद्धधर्म (तात्परयं वा) अथवा तात्पय-फलितार्थ (सेव्यताम्‌-आश्रीयताम्‌ ) सेवन-आश्रय किया जाय 
(क ) किनके द्वारा (सोक्षाथित्रि.-मुमुक्षुभियोगिन्ति ) मोक्ष चाहने वाले योगियो के द्वारा (किम्भूते.) कसे 
मुमुक्षुओ द्वारा (उदात्तचित्तचरिते:-उदात्तं-उत्तम यत्‌ चित्त-ज्ञान तदेव चरितं-आचरण येषा ते ) निर्मल 
ज्ञानात्मक आचरण वाले साधुओ द्वारा (अयम्‌) यह (क ) कौन सा सिद्धान्त (सर्देव-नित्यमेव) नित्य ही- 
हमेशा हो (अहम) मैं (परम ज्योति:-परधाम) उत्कृष्ट तेज (अस्मि-भवाम्ति) हूँ (किम्भूत तत्‌) वह 
उत्कृष्ट तेज कंसा है (शुद्धं-कर्ममलरहित्वात्‌) कर्मरूप मल से रहित होने के कारण-शुद्ध-अतिपवित्र 
(चिन्सय-ज्ञप्तिखूपत्वात्‌) ज्ञानरूप होने से चिन्मय (एकमेव-परभावरहितत्वात्‌) पर पदार्थ से रहित होने 
के कारण-एक ही-अद्वितीय ही है (तु-पुन ) और (एते-प्रसिद्धा ) ये-प्रसिद्ध (विविधा.-तानाप्रकाराः) नाना 
प्रकार के (असख्यातलोकमात्रत्वात्‌) असंख्यात लोक के वराबर होने से (भावा -रागद्वेषादयः परिणामाः) 
राग-हेष आदि रूप परिणाम (समुल्लसन्ति-प्रादुर्भवन्ति) उत्पन्न होते हैं (ते भावाः) वे भाव-परिणाम 
(अह-चिद्रप ) मैं (नास्मि-त भवासति) नहीं हूँ (कुतः) कैसे (यत.-यस्सात्कारणातृ) जिस कारण से 
(पृथरलक्षणा:-भात्मन. विपरीत लक्षणा., अज्ञानस्वभावत्वात्‌) अज्ञान स्वरूप होने के कारण आत्मा से प्रति- 
कूल स्वभाव वाले (अत्न-इह-स्वस्वरूपविचारणे) यहाँ-आत्मा के निज स्वरूप के विचार मे (ते-भावा:) 
वे भाव (समग्रा अपि समस्ता अपि कषायाध्यवसाया:) सबके सब कषायरूप हैं (सम-चिद्रपस्य) चेतन्य 
स्वरूप मेरे (परद्रव्य-पुद्गलकर्मोत्पादितत्वात्‌) पुदूगल स्वरूप कर्मों से उत्पन्न होने के कारण परद्रव्यरूप है 
(अत. सर्वेथा चिज्भाव एवं ग्रहीतव्यः) इसलिए सर्वधा--सब तरह से चैतन्यमय भाव ही ग्रहण करना 
चाहिए (शेषा. सर्वे भावा. प्रह्मतव्या इति सिद्धान्तः) बाकी के सभी भाव त्यागना चाहिए यह सिद्धान्त है। 
भावार्थ--आत्मा के जो स्वभाव भाव है, वे ही आत्मा के द्वारा उपादेय है। शेष सभी विभाव- 
भाव हैय हैं। यह सिद्धान्त है। आत्मा का परमपारिणामिक भाव निज भाव है जो किसी कर्म की 
अपेक्षा नही रखता और त्रिकाल रहता है उसी भावरूप आत्मा का अनुभव करना है बाकी भाव कर्म 
सापेक्ष है ॥॥६॥। - - 


( २३६४) 
(अथ सापराधिनो बन्ध द्योतर्ते) अब अपराधी के बन्ध का विधान करते हैं-- 
परद्रव्यग्रह॑ फुर्वेन. बध्येतेवापराधवानु । 
बध्येतानपराधो न स्वद्रव्ये संचतो यतिः ॥७॥॥ 


अन्वयार्थ--(परद्रव्यग्रहम्‌) परपदार्थ के ग्रहण को (कुर्बंन) करने वाला (अपराधवान) अपराधी 

(भवति) होता है (ततः) अपराधी होने से (वध्यते) कर्मों से बधता है (च) और (स्वद्वव्ये) आत्म- 
द्रव्य मे-निज स्वरूप में (संवृत्त ) सवृत-निमग्न (यतिः) मुनि (अनपराधः) अपराध रहित (भवति) होता 
है (अत ) इसलिए (न) नही (वध्येत) बधता है । 

स० टी०--( अपराधवानू-सापराधः पुमान्‌) अपराधी मनुष्य (एव-निश्चयेन) निश्चय से (चध्येत- 
कर्मबन्धन-प्राप्तुयात्‌) कमेंवन्ध को प्राप्त करता है (सापराधत्व-लक्षयति) सापराधता को दिखाते हैं 
(परद्रव्यग्रह-परद्रव्याणा ममेति बुद्धच्या ग्रहं-प्रहण) परपदार्थ मेरे हैं इस प्रकार की बुद्धि से उनका ग्रहण 
करना अपराध है ऐसे अपराध को (क्ुर्वेनू-चिन्तयन्‌) करने वाला मन से चिन्तन करने वाला (अन्योषपि 
परद्रव्यग्रहर्ण कुरवेन््‌ बन्धं प्राप्नोति-किस्पुनर्नान्‍य इत्युक्तिलिश.) लोक मे जो कोई दूसरा मनुष्य भी किसी 
दूसरे की वस्तु को अपनी मान कर ले लेता है तो वह भी बन्धन कारागृह आदि के दण्ड को प्राप्त करता 
तो फिर यहाँ परवस्तु को अपनी स्वीकार करने वाला साधु क्यो नही बन्ध को प्राप्त करेगा ? अर्थात्‌ 
करेगा ही। (अनपराधः-परद्रव्यग्रहणलक्षणापराधरहितः) परद्रव्य के ग्रहण स्वरूप अपराध से रहित अनप- 
राधी (यत्ति:-स्वयत्नचारित्वात्‌ योगी) अपने स्वरूप मे प्रयत्न पूर्वक प्रवृत्ति करने से यति-योगी (न बध्येतत 
न बन्धन यात्ति) बधन को नही प्राप्त होता है (स्वद्रव्ये-चिद्रपे) अपने चैतन्य स्वरूप मे (सबृत्त-संचरण कुवेन 
स्थितः) सवरण-निमग्नता को करता हुआ स्थित अतएव--(तदापराधरहितः) उक्त प्रकार के अपराध से 
रहित (बच्धनम्‌ न याति) कर्म बन्ध को नही प्राप्त होता है। 

भावार्थ-जो साधु, साधु मुद्रा को धारण करके भी परपदार्थ को अपना मानता है वह नियम से 
अपराधी बनता है क्योकि अपने से भिन्न वस्तु को अपनी मानना ही सबसे बडा अपराध-दोष है। ऐसा 
अपराधी अनन्त ससार के कारणीभूत मिथ्यादर्शनमोह का बन्ध करने वाला होता है। लेकिन जो यति 
अपने स्वरूप मे ही सवृत रहता है परपदार्थ के प्रति जरा-सा भी मोह नही करता है अर्थात्‌ पर को अपना 
नहीं मानता वह निरपराधी है अतएव बन्ध को नही प्राप्त होता है। व्यवहार भी ऐसा ही देखने मे 
आता है कि जो मनुष्य किसी दूसरे मनुष्य की चीज को अपनी समझ कर अपना लेता है तो वह भी अप- 


राधी के दण्ड का भागी होता है वैसे ही यहाँ अध्यात्म शास्त्र के विषय मे पर वस्तु को अपनी मानकर 
ग्रहण करने वाला महान्‌ बन्ध मे पडता है। 


(अथ सापराधापराधयो बन्धाबन्धो बिर्भात) अब अपराधी और अनपराधी क्रम से बन्ध और 
अबन्ध को घारण करते हैं यह निरूपण करते है-- 


( २३० ) 


श्रनवरतमनन्तेर्बध्यते सापराघः 

स्पृशति निरपराधों बन्धनं नेव जातु। 
नियतमयशुद्ध स्व॑ भजन सापराधो- 
भवति निरपराधः साधु शुद्धात्मसेवी ॥दा। 


अन्वयार्थ - (सापराधः) अपराध सहित आत्मा (अन वरतम्‌ ) निरन्तर (अनन्त ) अनन्त कर्म पुद्गल 
परमाणुओ से (बध्यते) वधता है (निरपराध:) अपराध रहित (जातु) कभी (बन्धनम्‌) वन्धन को (एव) 
ही (न) नही (स्पृशति) स्पर्श करता है ( अयम्‌ ) यह साधु (अशुद्धम्‌) राग-द्वेष आदि से कलुषित (स्वम्‌) 
अपने को (भजन्‌) सेवन करता हुआ अर्थात्‌ रागादि स्वरूप अपनी आत्मा को मानता हुआ (सापराध.) 
अपराध सहित (नियतम्‌) नियम से (भवतत्ति) होता है किन्तु (य.) जो (शुद्धात्मसेवी) शुद्ध-परद्वव्य और 
परभावो से रहित अपनी आत्मा का सेवन-आ राधन करता है (सः) वह (नियतम्‌) निश्चित ही (साधु) 
सम्यक्‌ प्रकार से (निरपराध ) अपराध रहित (भवति) होता है। 


सं० टी ०--(सापराघध -परद्वव्य परिहारेण शुद्धस्यात्मन. सिद्धि -साधन वा राध अपगतो राधोयस्प 
चेतयितुर्भावस्‍थ वा सो5पराधस्तेन सह वर्तत इति सापराधो यति ) परपदार्थ के परित्याग़ के साथ शुद्ध 
आत्मा के स्वरूप का साधन करने का नाम राध है ऐसा राध जिस आत्मा के नही है वह आत्मा अपराध 
कहा जाता है ऐसी आत्मा का होना ही सापराध है ऐसा सापराध साधु ( अनवरत-निरन्तरं-प्रतिसमयम्‌ ) 
निरन्तर-प्रतिसमय ( अनन्ते.-अनन्त सख्यावच्छस्त: ) अनन्त-अनन्त सख्या से युक्त (बन्धने ) कम बन्धनो 
से (बध्यते-बन्धन याति) बधता है--बधन को प्राप्त होता है (ननु कर्मणां ज्ञानावरणादीना कषायाध्यवसा- 
यानां चासख्यातलोकत्वघटनादनन्तत्ववचन विरुध्यते ) शकाकार कहता है कि ज्ञानावरणादि कर्मों के 
कषायाध्यवस्ताय-कषायरूप परिणाम असख्यात लोक प्रमाण ही है अत उन्हे अनन्त कहना शास्त्र विरुद्ध 
है (इति चेत्सत्यम्‌ू) यदि उक्त प्रकार से तुम्हारा कहना है तो वह कथड्चित्‌ सत्य-ठीक है क्योकि 
(कर्मणासध्यवसायानामसख्यातत्वे सत्यपि कर्मपरमाणूनामनन्तत्वघटनात्‌ ) कर्मों के अध्यवसायों के असर 
ख्यात होने पर भी कर्मपरमाणुओ की सख्या अनन्त है अतएवं अनन्त कहना भी शास्त्र सम्मत ही है विरुद्ध 
नही (निरप्राध-उपयोगोच्सुख:-परद्रव्यग्रहणापराधरहितः) निरपराध- अर्थात्‌ दर्शन और ज्ञानरूप उप- 
योग के सम्मुख अतएवं परद्रव्य के ग्रहणरूप अपराध से रहित (जातुं-कदाचित्‌) कभी (बन्धनं-कर्मे- 
बन्धनस्‌ ) कर्मबन्ध को (नंब स्पृशति-न्र प्राप्नोति) नही स्पर्श करता अर्थात्‌ नही प्राप्त होता। 
(अयं-पति ) यह यति (नियतम्‌-निश्चितम्‌/ नियत-निश्चित-रूप से (अशुद्धं-रागद्ेष कलुषीकृतम॒) अशुद्ध 
अर्थात्‌ राग-द्वेषरूप कलुष पापरूप मेल से मलिन (स्वम्‌-आत्मानस्‌) अपनी आत्मा को (भजन्‌-सन्‌) 
सेवन करता हुआ (सापराधो भवति) अपराध सहित होता है (स्वस्वरूपवराडमुखत्वात्‌) क्योकि अपने 
खास स्वरूप से विमुख है (साधु-समीचीन यथा भवति तथा) साधु-समीचन जैसे हो वैसे (शुद्धात्मसेवी- 


( २३१ ) 


शुद्धमात्मानं सेवत इति शुद्धात्मसेवी-मुनि ) शुद्ध आत्मा का सेवन करने वाला मुनि (निरपराध -परद्रव्य- 
ग्रहणापराधरहित ) निरपराध-परद्रव्य के ग्रहण रूप अपराध से रहित (स्वद्रव्यसेवितत्वांदाराधकएव) 
अर्थात्‌ आत्मद्रव्य का सेवक होने से आराधक ही है । 

भावाथ--जो आत्मा स्वोन्मुख है, अपने ज्ञानदशेनमय उपयोगो मे तनन्‍्मय रहता है वह निरपराध 
है। आत्मस्वरूप का साधक है अतएवं वह सर्वेत निबंन्ध है। लेकिन जो परोन्मुख वृत्ति है। अपने स्वरूप 
से च्युत हो पर मे ही स्वत्व-आत्मत्व की विध्रान्ति से विश्रान्त है वह सापराध है अतएवं वह सर्वथा सवेदा 
और सर्वत सबन्‍्ध है कर्मबन्धन से सहित ही है। 

(अथ प्रतिक्रमणाप्रतिक्रमणं विवेचयति) अव प्रतिक्रमण और अप्रतिक्रमण का विवेचन करते हैं-- 

यत्र भतिक्रमणमेव बविधं प्रणीतं तत्नाप्रतिक्रमणमेव सुधाकुतः स्थात्‌ । 

तंत्कि प्रमाद्यति जनः प्रपतन्तधो5धः कि नोध्वेसुध्वंमधिरोहति निष्प्रमादः ॥६॥ 


अन्वयार्थे--(यत्र) जहा (प्रतिक्रणणम्‌) प्रतिक्रण को (एवं) ही (विषम्‌) विष (प्रणीत म्‌) कहा 
गया है (तत्र) वहा (अप्रतिक्रमणम्‌) अप्रतिक्रण (एव) ही (सुधा) अमृत (कुत ) कंसे (स्यात्‌ ) हो 
सकता है। (तत्‌) इसलिए (अध.-अधः) नीचे नीचे (प्रपतन्‌) गिरता हुआ (जनः) मनुष्य (किम) क्यों 
(प्रमाद्यति) प्रमाद करता है (निष्प्रसाद') प्रमाद रहित (सन्‌) होता हुआ ( अध्वम्‌-ऊध्वेंस) ऊपर ऊपर 
(किस्म) क्यो (न) नही (अधिरोहति) आरोहण करता है । 
सं० टी ०--(यत्न-शुद्धात्मस्वरूपे) जिस शुद्धात्मा के स्वरूप में (प्रतिक्रमणमेव द्रव्यरूप -प्रति- 
क्रमणादिरेव-अज्ञानजनसाधा रणोथ्प्रतिक्रमणादिस्तावदास्तामित्येवशब्दार्थ:) अज्ञानी मनुष्यों मे साधारण 
रूप से पाये जाने वाले अप्रतिक्रमण आदि तो दूर रहे द्रव्यरूप प्रतिक्रण आदि ही ( विष-हलाहलम्‌ ) 
विष-हलाहल है (प्रणीतम्‌-स्वकार्यकरणासमर्थत्वात्‌ तदह्ठिपक्षशुभबन्धनकार्यकारित्वाच्च) अपने शुद्धोप- 
योगरूप कार्य के करने मे समर्थ न होने से तथा शुद्धोपयोग के विरोधी शुभवन्ध रूप कार्ये का करने वाला 
होने से कहा गया है (तत्न-आत्मस्वरूपे) उस आत्मा के स्वरूप मे ( अप्रतिक्रमणमेव-पुर्वोक्‍्त प्रतिक्रमणा- 
प्रतिकमणद्यरहित तृतीयशुद्धात्मोपयोगरूपाप्रतिक्रमणस्‌ ) अप्रतिक्रमण ही अर्थात्‌ पूर्व मे कहे हुए प्रतिक्रमण 
तथा अश्नतिक्रमण इन दोनोसे रहित तीसरी शुद्धात्माका उपयोगरूप अप्रतिक्रमण ही (सुधाकुट अमृत्तकुस्भ:) 
अमृत का कुम्भ (स्थात्‌) होता है (स्वकार्यकारित्वात्‌) क्योकि वह अपने शुद्धात्म स्वरूप कार्य का करने 
वाला है (तत्‌-तस्माद्धेतोी) तिस कारण से-इसलिए (जनः लोक ) मनुष्य (प्रसाद्यतिकि-कर्य॑ प्रमाद॑ करोति ) 
क्यो प्रमाद करता है (अधोध्धः-प्रतिक्रणणेतरद्रयाधोभ्रूमौ प्रपतन्‌ सन्‌) प्रतिक्रमण और अप्रतिक्रमण इन 
दोनो रूप अधोभूमि मे पडता हुआ (निष्प्रमाद -प्रमादरहित, सन्‌) प्रमाद रहित होता हुआ (ऊध्वंसूध्व॑स- 
उपरयुपरि-अप्रतिक्रणणरूपं ता्तीयकरत्‌) ऊपर ऊपर अर्थात्‌ अप्रतिक्रमणरूप तृतीय शुद्धात्मोपयोगरूप भूमिपर 
(कि-कर्थ नाधिरोहति न चठति) क्यो नही आरोहण करता है अर्थात्‌ क्यो नही चढता है। (इति स्वरूप- 
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व्यतिरिक्तस्थ न किसपि प्रतिक्रमणादि नेति सूचितम्‌) इस प्रकार से--आत्मस्वरूप से भिन्न प्रतिक्रमण 
आदि का कोई महत्त्व नही यह बात सूचित हुई । 

भावार्थ- शुद्ध स्वरूप की प्राप्ति से भ्रष्ट अज्ञानी जीव मोक्ष का अधिकारी नही है इसलिए उसको 
घिक्‍्कार कहा है। जो कर्म के फल मे लगा हुआ, कमेफल की वाछा करता है कर्म का कर्त्ता बन रहा है 
वह मोक्ष का अधिकारी कंसे हो । पढना, विचार करना, चिन्तवत करना, स्मरण करना भी मोक्ष का 
कारण नही है मोक्ष का कारण तो मात्र शुद्ध स्वरूप मे एकाग्र होना है। आत्मस्वरूप की प्रत्यक्ष प्राप्ति 
हो मोक्ष का कारण है। तीन तरह के परिणाम हैं और तीन ही जगह हैं और उन्का तीन प्रकार का ही 
फल है। एक ससार-शरोर-भोग उसमे लगने का फल तीत्र अशुभ कषाय है जिसका फल नरक निगोद है। 
दूसरे सच्चे देवशास्त्रगुरू जिसमे लगने का फल मद कषाय है और पुण्य का बंध है जिससे देवादि गति 
की प्राप्ति है। तीसरा अपना निज स्वरूप है जिसमे लगने का फल शुद्धोपयोग है और कर्म की सवर 
पूर्वक मोक्ष की प्राप्ति है। जब पहले दुसरे की तुलना की जाती है तव पहले को पाप और दूसरे को पुण्य 
कहते हैं परन्तु जब दूसरे और तीसरे की तुलना की जाती है तब दूसरा पाप और तीसरा धर्म कहा जाता 
है। तीसरे मे ठहरने के लिए दूसरे का निषेध है अज्ञानी पहले दूसरे को समान समझकर तीसरे की चेष्टा 
नही करके पहले को ग्रहण कर लेता है। यह अज्ञानता है ऐसे भज्ञानी को घिक्‍्कारा है ॥॥६॥ 


(अथ प्रमादमापद्यति ) अब प्रमाद का प्रतिपादन करते है-- 


ग्रतोहताः प्रमाविनों गताः सुखासीनतां 
प्रलोनं_ चापलपुन्मी लितमालम्बनम्‌ । 
ग्रात्मन्येवालानितं. च चित्तमा- 
सम्पुर्णं विज्ञानघनोपलब्घे: ४१०७ 
अन्चयाथं-- (अतः ) इस पूर्वोक्त कथन से (सुखासीनताम्‌) सुख पूर्वक स्थिरता को (गताः) प्राप्त 
हुए (प्रमादिन ) प्रमादीलोग (हता ) ताडित हुए। (चापलम्‌) चपलता-स्वच्छन्द प्रवृत्ति (विलीनम्‌) 
विनष्ट हुई (आलम्बनम्‌) आलम्बन को (उनन्‍्मीलितम्‌) उखाड फेंका है (आसम्पुर्ण विज्ञान घनोपलब्धे.) 
जब तक परिपूर्ण ज्ञान-केवल ज्ञान की प्राप्ति नही हो तब तक (चित्तम्‌) चित्त को (आत्मनि) 
आत्मा मे (एव) ही (आलानितम्‌) बाधा है-उपयुक्‍त किया है। 
भावार्थ--जो लोक निश्चयाभाषी बनकर प्रमादी हो रहे थे अर्थात्‌ निश्चय नय से आत्मा परिपूर्ण 
शुद्ध है अतएव अब हमे कुछ भी करना योग्य नही है ऐसा मानकर जो प्रमादी हो रहे थे, आत्मशुद्धि के 
मार्ग से विमुख हो रहे थे उन्हे तो ताडन कर आत्मशुद्धि के मार्ग मे लगाया और स्वच्छर्द भ्रवृत्ति 
कर रहे थे उन्हे उस स्वच्छन्द-प्रवृत्ति से छुटाया । जो प्रतिक्रमण आदि में ही सन्तुष्ट थे आत्मशुद्धि का 
प्रमुख साधन प्रतिक्रमण आदि का परिपालन ही है ऐसा समझ रहे थे उन्हे उससे हटाकर आत्मस्वस्य 
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की प्राप्ति के प्रबलतम साधन शुद्धोपपोग की ओर झुकाया । पश्चात्‌ जब तक परिपूर्ण ज्ञान प्राप्त न हो 
जाय तब तक आत्मस्वरूप में ही लीन रहने का उद्यम करो यह समझाया । 
प्रसादकलितः कथ्थ भवति शुद्धभावोइब्लसः 
फषायभरगौरवावलसता  प्रमादोी यतः) 
ग्रतः स्वस्सभिरभरे नियमितः स्वभावे भवन 
मुनि: परमशुद्धतता न्रजति घुच्यते वाइचिरात्‌ ॥१५॥। 
अन्वयार्थ--(प्रमादकलितः) प्रमाद से सहित (मुनि ) साधु (अलस ) आलस्यवान्‌ (भवति) 
होता है (सः) वह (मुनि शुद्धभावः) शुद्ध भाववान्‌ (कथम्‌) कैसे (स्थात्‌) हो सकता है (यतः) क्योकि 
(कषायभरगौरवात्‌) कषाय के भार की गरुरुता से (अलसता) आलस्य-“का (भयति) होना 
(प्रमादः) प्रमाद (अस्ति) है। (अतः) इसलिए (स्वरसनिर्भरे) आत्मिक आनन्दरूप रस से भरपूर 
(स्वभावे) स्वभाव में (नियमितः) निश्चित-स्थिर (भवन्‌) होने वाला - (सुनि ) साधु (परमशुद्धताम्‌ ) 
उत्कृष्ट निर्मेलता को (ब्रजति) प्राप्त करता है (वा) और (अचिरात्‌) शीघ्र ही (मुच्यते) कमेबन्धन से 
मुक्त हो जाता है। 
सं० टी ०-- (प्रमादकलितः-साधंसर्प्तात्रशत्सहस्नभेदप्रमादयुक्तः) साढे सेतीस हजार भेद वालै प्रमाद 
से सहित (मुनिः) मुनि (अलसः-आलस्यवान्‌) आलस्य से युक्त (सन्‌) होता हुआ (शुद्धभावः-शुद्धो भावः- 
स्वभावो यस्य सः-परमात्मा) शुद्ध स्वभाववान्‌ परमात्मा (कथ्थं भवति ?) कंसे हो सकता है (न कथसपि) 
अर्थात्‌ किसी भी तरह से नहीं। (कुतः) कंसे (कषायेत्यादि -कषायाणां-क्रोधादीनां भर समूहः तस्य 
गोरव साहात्म्यं तस्मात्‌) क्रोधादि कषायो के समूह के माहात्म्य से (कषायेन्द्रिविकथादि परावृत्तिजत्वात्‌ 
प्रमादानाम्‌) क्योकि प्रमाद, क्रोधादि कषायो, स्पर्शन आदि इन्द्रियो ओर भोजन कथा आदि विकथाओ के 
व्यापार से ही उत्पन्न होते हैं (घतः-कारणात्‌) जिस कारण से--कारण कि (अलसता-आलस्यमेव प्रमाद:,) 
आलस्य का नाम ही प्रमाद है (तयोरेकार्थत्वात्‌) क्योकि प्रमाद और आलस्य ये दोनो शब्द एक ही अर्थ 
के वाचक हैं (अत.-कारणात्‌) इस कारण से (परममननात्‌-मुनिः-योगी) शुद्ध आत्मस्वरूप का मनन-चिन्तन 
करने वाला होने से मुनि अर्थात्‌ योगी-ध्यानी साधु (परम मुद्धता-अत्यन्तविशुद्धिम) अतिशय निर्मलता को 
(ब्रजति-प्राप्नोति) प्राप्त होता है (च-पुच.)) और (अचिरात्‌-शीघ्रम्‌) शीघ्र (मुच्यते-ससार बन्धनात्‌ मुक्तो- 
भवति) ससार के बन्धन से मुक्त हो जाता है (क्िम्भूत,) कसा (सन) होता हुआ (नियमित -नियन्त्रित:) 
तनियमित-नियन्त्रित (सन्‌) होता हुआ (क्व) किसमें (स्वेत्यादि -स्वत्य-आत्मत रस. तस्य निर्भर -अतिशय: 
तस्मिन्‌) आत्मिक रस के अतिशय में (पुनः) पश्चात्‌ (स्वभावे आत्मस्वरूये) आत्मा के स्वरूप मे (भवन्‌- 
स्थित' सन्‌) स्थि त होता हुआ । | 
भावा्े - प्रमाद और कषाय में परस्पर मे जन्य जनक सम्बन्ध है । जहा प्रमाद होगा वहा कषाय 
अवश्य होगा क्योकि इन दोनों में कार्य कारण भाव है । कार्य के होने पर कारण तो होगा ही। अत जिस 
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साधु के प्रमाद है उसके कषाय भाव अवश्य है ओर जिसके कषाय भाव है उसके शुद्ध आत्मस्वरूप की 
प्राप्ति केसे हो सकती है अर्थात्‌ कंथमपि नहीं। अत जो साधु कषाय भाव को त्याग कर निष्प्रमादी होता 
है वह ही आत्मिक आनन्दरूप रस में निमग्न हो परम विशुद्धि को प्राप्त कर अन्ततोगत्वा क्मवन्धन से 
शीघ्र ही मुक्ति को प्राप्त करता है । 
(अथ सर्वापराध॑ च्योतति) अब समस्त अपराध को छडाते हैं -- 
त्यक्त्वाध्शुद्धिविधायि तत्किल परद्रव्यें समरम्न॑ स्वयं 
स्वद्रव्ये रतिमेति यः स नियतं सर्वापराधच्युतः । 
बन्धध्वंसमुपेत्य नित्यमुदितः स्व-ज्योतिरच्छोच्छल- 
च्चतन्याम्रतप्रपुरांमहिमा शुद्धो भवन्मृच्यते ॥१२॥ 
अन्वयार्थ--(किल) निश्चय से (अशुद्धिविधांयि) अशुद्धि को करने वाले (समग्रम) समस्त (पर- 
द्रव्यमू) परद्रव्य को (यः) जो साधु (स्वयम्‌) स्वतः-स्वभाव से (त्यक्त्वा) त्याग करके (स्वव्नव्ये) 
आत्मद्रव्य मे (रतिमू) लीन (एति) होता है (सः) वह साधु (नियतमृ) नियम से निश्चित 
रूप से (सर्वापराधच्युत:) सब-समस्त अपराधो-दोषो से रहित (सन्‌) होता हुआ (बन्धध्वंसम्‌) बन्ध के 
विनाश को (उपेत्य) प्राप्त करके (नित्यम्‌-) निरन्तर (उदित ) उदित-उदय को प्राप्त अतएवं (स्वज्योति- 
रच्छोच्छलच्चेतन्यामृतपुरपुर्णमहिसा) आत्मिक प्रकाशरूप ज्योति से निर्मेल उछलते हुए चैतन्यरूप अमृत 
के प्रवाह से परिपूर्ण-भरपुर महत्त्वशाॉली (शुद्ध ) परद्रव्य तथा परभावों से रहित (भवन) होता हुआ 
(मुच्यते) मुक्त होता है । | 
सं० दीका-- (किलेति-आगमोक्‍्तो ) किल-यह अव्यय आगम के कथन में आया है अर्थात्‌ आगम के 
कथनातुसार (य योगी) जो योगी (स्वयं-स्वरूपेण कत्वा) स्वरूप से-स्वभाव से (स्वद्रव्ये-स्वात्मद्रव्ये 
अपनी आत्मा में (रति-रमणम्‌) क्रीडा को (एति-गच्छति) प्राप्त करता है (कि कृत्वा) क्या करके (तत्‌- 
प्रसिद्धमु) उस-प्रसिद्ध (समग्रं-निखिलम्‌ ) समस्त (परद्रव्यं-कर्मादिद्रव्यम्‌) कर्म आदि परद्रव्य को (त्यक्त्वा- 
हित्वा) त्याग करके (किस्श्ृतम्‌) कंसे परद्रव्य को (अशुद्धिविधायि-राग्राशुद्धिकारकम्‌) राग्रादि रूप 
अशद्धि को करने वाले (स* मुनिः) वह मुनि (सुच्यते-कर्मंबन्धनात्‌) कर्म बन्धन से मुक्त हो जाता है 
( कीदृक्ष सन्‌) कैसा होता हुआ (नियतं-निश्चितम्‌) निश्चित रूप से (सर्वेत्यादि -पर्वोक्‍ति:-समस्तापराधे: 
च्यूतः रहितः सन्‌) पूर्वोक्त सभी अपराधो से रहित होता हुआ (कि-कृत्वा) क्या करके (बन्धध्वंसम्‌) बन्ध 
के विनाश को (उपेत्य) प्राप्त करके (स्वेत्यादिः-स्वस्थ-आत्मनः ज्योति: प्रकाश तेन अच्छ॑-निर्मलस्‌, उच्छ- 
लत-उदयं गच्छत्‌ तच्च तच्चेतन्यं च तदेवामृतपूर सुधासमूह. तेन पूर्ण सम्पूर्ण महिमा साहात्म्यं यस्य सः ) 
आत्मप्रकाश से निर्मल उदीयमान चैतन्यमय अमृत के प्रवाह से परिपूर्ण महिमावान्‌ होकर ॥१२॥ 
भावार्थ-जो साधु सर्वप्रथम आत्मिक अशुद्धि के मूल कारण परद्रव्य मे अपनेपने का त्याग करता है 
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वही आत्मस्वरूप मे रत होता है और जो आत्मा मे लीन रहता है वह सभी प्रकार के अपराधो से भी रहित 
हो जाता है। पुन. नवीन कर्म बन्ध से रहित हो पूर्व सब्न्चित कर्म बन्धर का विनाश करके अनन्त ज्ञानी 
हो जाता है। और पूर्ण आत्मशुद्धि को प्राप्त करके ससार से सदा के लिए छूट जाता है अर्थात्‌ मुक्त- 
आत्माओ में जा मिलता है। 
(अथ सोक्ष महते) अब मोक्ष का प्रतिपादन करते है-- 
बन्धच्छेदात्कलघदतुल॑ मोक्षमक्षय्यसेत्त 
हित्योद्योतस्फुठितसहजा वस्पमेकान्तशुद्धम्‌_। 
एकाकारस्वरसभरतोधः्त्यन्तगस्भी रधी रस्‌- 
पूर्ण ज्ञानं ज्वलित-सचले स्वस्थ लीन महिस्नि ॥१३॥ 
अन्वयाथें--(बन्धच्छेदात्‌ू) कर्मबन्ध के विनाश से (अतुलम) अनुपम (अक्षय्यम्‌) अविनाशी 
(मोक्षम्‌) मोक्ष तत्व को (कलयत्‌) प्रकट करता हुआ (नित्योद्योत सफुटित सहजावस्थम्‌) निरल्तर प्रकाश 
से प्रकाशित स्वाभाविक अवस्था वाला (एकान्त शुद्धम्‌) एकान्त-अद्वितीय रूप से शुद्ध (एकाकार स्वरस- 
भरतः) ज्ञानरूप आकारमय निजरस के समूह से (अत्यन्त ग़म्भोरधीरम्‌) अतिशय अगाध और निशचल 
(अचले) अविनाशी (पूर्णम्‌ू) अविकल परिपूर्ण (ज्ञानम) ज्ञान-केवलज्ञान (ज्वलितम्‌) प्रकाशमान हो उठा 
है (स्वस्थ) और अपनी (महिम्नि) महिमा मे (लीनम्‌) लीन हुआ है । 
सं० टी० -(एतत्‌) यह (पृर्ण-सम्पूर्णम्‌) परिपूर्ण (झानस्‌) ज्ञान (ज्वलित-दोपितम्‌-प्रकाशं प्राप्त- 
मित्यथ्थ:) प्रदीप्त अर्थात्‌ प्रकाश को प्राप्त हुआ है (कीदृक्षम) कसा (स्वस्य-आत्मनः) अपने (मसहिम्नि- 
माहात्म्ये) माहात्म्य मे (लीनम्‌-एकतामापन्नम्‌) लीन हुआ अर्थात्‌ एकता अभेदता को प्राप्त हुआ है 
(फिम्मते) कैसे माहात्म्य मे (अचले-निष्कम्पे) कम्पत रहित (पुन्न कीदक्षमु) फिर कंसा ज्ञान (अत्यन्ते- 
त्यादि -भत्यन्तं गधीरं-अतलस्पर्शम्‌ तच्च तद्धीरं च) अतिशय अगाध एवं धीर-निविकार (क्कुतः) कैसे 
(एकेत्यादि:-एकाकारेण-सववेत्र ज्ञानाकारेण-स्वस्य-आत्मनः रस: तस्यभर.-अतिशय. तस्मात) सर्वे व्यापक 
ज्ञानाकार रूप अपने रस के अतिशय से (पुत्र मोक्षम-कर्ममोचनमोक्षम्‌) पदचात्‌ कर्ममोचनरूप मोक्ष को 
(कथस्मूतम्‌) कैसे मोक्ष को (अक्षय्यम्‌) अक्षम्य-अविनहवर (पुन कथम्भृतम्‌) फिर कैसे (अतुलम्‌-अनुपसम॒ ) 
अतुल--तुलना रहित अर्थात्‌ अनुपम (कि कुब॒त्‌) क्या करता हुआ (कलयत्‌-सम्पादयत्‌) सम्पादन करता 
हुआ (फस्सात्‌) किससे (वन्धच्छेदात्‌-कर्मवन्धविनाशात्‌ ) कर्मवन्ध के उच्छेद से (पुन. कथम्भूतं-ज्ञानस) 
फिर वसा ज्ञान (नित्पेत्यादि:-नित्योद्योतेन-निरावरण ज्ञानप्रकाशेन स्फुटिता-प्रकाशिता सहजा-स्वाभाविकोी 
अवस्था-दशा लक्षणया स्वरुप यत्र तमु) निरावरणज्ञान-केवलज्ञान-रूप प्रकाश से प्रकाशित स्वाभाविवः 
स्वरूपवान्‌ (पुनः-किम्सूतम्‌) फिर कैसा (एकान्तशुद्धमू-एकास्तेन-एकधर्मेण-कर्ममुक्तिलक्षणेन शुद्ध निर्मल- 
ससस्तपदाधिवयादत्यन्तविशुद्धम्‌) कर्म मुक्तिरूप एकान्त-एकधर्म से निर्मल अर्थात्‌ सरस्त पदों से अधिक 
होने के कारण अत्यन्त विशुद्ध अतिशम पवित्र ॥१३॥। 


( २४६ ) 


भावार्थ -ज्ञान की दो अवस्थाएँ हैं। एक क्षायिक अवस्था । दूसरी क्षायोपशमिक अवस्था । 
क्षापिक अवस्था का ज्ञान, परिपूर्ण-केवलज्ञान कहा जाता है। यही ज्ञान अहुँत्परमेष्ठी से लेकर सिद्धपर- 
मेष्ठी तक अनन्तकाल परयेन्त प्रतिष्ठित रहता है। इससे पहले की क्षायोपशमिक अवस्था का ज्ञान विकल 
ज्ञान -अपरिएूर्ण ज्ञान या अधूरा ज्ञान कहलाता है। साथ ही कर्माधीन होने के कारण नश्वर होता है। 
यह अपने आप में अधूरा होते हुए भी सम्यग्द्शन के साहाय्य से आशिक निर्मल होता है। यही भिर्मल 
ज्ञान सप्ततत्त्व की यथार्थ व्यवस्था को अपनी योग्यता से जानता है और अपने आवरण कर्म को छिन्न- 
भिन्न करके स्वय ही परिपूर्ण अवस्था रूप-क्षायिक अवस्था को प्राप्त कर अनन्तकाल तक उसी में लीन 
रहता है। क्योकि यही अवस्था इसकी स्वाभाविक अवस्था है जो अत्यन्त ही शुद्ध है। इस अवस्था के 
प्रकट होने पर ही आत्मा मुक्ति को प्राप्त करता है। अन्यथा नही । 


(इति श्री समयसारपचस्याध्यात्मतरगिण्यपरनामधेयस्य व्याख्याया अष्टमो5डू. समाप्तः ।) 
इस प्रकार से श्री समयसार के पद्यो की व्याख्या मे जिसका अपरनाम अध्यात्म-तरगिणी है 
यह आठवा अद्धू समाप्त हुआ । 


हरिश चन्द्र ठो लिया 2 ० 


5, नवजीवन उपवन, 


मोती डू'गरी रोट, जयपुर-4 नवमोडडूः प्रारभ्यते 


अथ सर्वेविशुद्धि ज्ञानाधिकार: 


संफलाइमं विम्ुक्त घुकत॑ सुज्ञानसस्पदासारस । 
भजते मुक्ति वचसाइम्रतचन्द्रोड्तुतमयों जस्तुः ॥१॥ 
अस्वयार्थ-- (अमृतमयः) अविनश्वर स्वभावमय (अमृतचन्द्र ) अमृतचन्द्र वामक (जन्तुः) जन्म- 
धारी प्राणी (सकलाशर्म विमुक्तम्‌) सभी-समस्त दु खो से रहित (सुज्ञानसम्पदा) सम्यस्ज्ञान-परिपूर्ण 
केवलज्ञान रूप सम्पदा से युक्‍त-सहित (सारस) सर्वश्रेष्ठम्‌ (सोक्षम्‌) मोक्ष को (बचसा) वचन से (भजते) 
सेवन करते हैं अर्थात्‌ वचन से मोक्ष की स्तुति करते हैं । 
(अथ सर्वविशुद्धं ज्ञानमुदेति) अब सर्वविशुद्ध ज्ञान-केवलज्ञान उदय को प्राप्त करता है-- 
नोत्वा सम्पक्‌ प्रलयम खिलान कत्त भोकत्रा दिभावान्‌ 
द्रीभूतः प्रतिपदसय बन्धमोक्ष प्रक्‍्लृप्तेः । 
शुद्धः शुद्धः स्व॒रसविसरापुर्णपुण्याचलाचि- 
छज्धोत्कीरां प्रकटमहिमासफूर्जति ज्ञानपुझुजः ॥१॥ 


( २३७ ) 


अन्वयार्थ--(अयम्‌) यह (ज्ञानपुञ्जः) ज्ञान व। पुञ्ज अर्थात्‌ आत्मा (अखिलान्‌) अखिल समस्त 
(कतृभोक्‍त्रादिभावान्‌) कर्ता भोक्‍ता आदि भावान्‌-भावो अर्थात्‌ कर्तापन भोक्तापन आदिरूप विकारी 
परिणामों को (सम्यफ्‌) समीचोत रूप से (प्रलयम्‌) विनाश को (चीत्वा) प्राप्त कराके (प्रतिपदस ) क्षयोप- 
शम के निमित्त से होने वाली प्रत्येक पर्याय मे (बन्धमोक्ष प्रवलुप्ते ) बन्ध और मोक्ष की विशिष्ट कल्पना 
से (द्रीभूतः)4२ रहने वाला (शुद्धः) द्रव्य से शुद्ध अर्थात्‌ परद्रव्य से रहित (शुद्ध ) भाव से शुद्ध अर्थात्‌- 
परभावो से रहित (स्व॒रसविसरापूर्णपुण्याचलाचिः) आत्मानुभवरूप रस के समूह से परिपूर्ण ऐसा अचल, 
पविन्न आत्मतेज (वड्ढोत्कीर्णप्रकटमहिमा) टट्लोत्कीर्ण प्रकट महिमावान्‌ (सन्‌) होता हुआ (स्फ्‌र्जति) 
स्फ्रायमान-देदीप्यमान होता है। 


सं० टठीका-- (अयस्‌-ज्ञानपुझुज:-बोधस्यानन्तसंख्यावच्छिन्ताविभागशुद्धः सन्‌प्रतिच्छेदसमह ) यह 
ज्ञान का पुञ्ज अर्थात्‌ ज्ञान के अनन्त सख्या से युक्‍त विभागो से परिशुद्ध होता हुआ प्रतिच्छेद समह 
(प्रतिपदम्‌-एकेन्द्रियादिस्थानस्‌-प्रथमद्वितीयादिगुणस्थानं गुणस्थानं प्रति) एकेन्द्रिय आदि पर्याय में तथा 
प्रथम द्वितीय आदि गुणस्थानो मे (स्फ्जति-गर्जति झ्योतत इत्यर्थ ) प्रकाशमान रहता है (कि क्ृत्वा) क्‍या 
करके (नीत्वा-प्राप्य) प्राप्त करके (कम्‌) किसको (सम्यक्‌ प्रलयम्‌ निश्शेषविनाशम) पूर्ण विनाश को 
(कान) किनको (निखिलानू-समस्तान्‌) सभी (क््ेत्यादि:-कर्ता-कर्मकारकः भोक्‍ता-कंर्मफलभोक्‍ता, कर्ता 
च भोक्‍ता च कतृभोक्‍तारो तावेबादियेषामुत्पाद्योत्पादकादीना ते तथोक्‍ताः, ते च ते भावाश्चपरिणामा: तान्‌ ) 
कर्ता-कर्मों को करने वाला, भोकता--कर्मों के फल को भोगने वाला आदि शब्द से पत्पाच-उत्पन्न करने 
योग्य तथा उत्पादक-उत्पन्न करने वाला आदि रूप-परिणामो से (किम्भूताः) कैसा होता हुआ (द्वरीभताः) 
दूर होता हुआ (कुत ) किससे (बन्धेत्यादि.-कर्मबन्धमोचनयो. प्रव्लुप्ति.-फल्पना तस्याः) कर्मों के बन्द 
एवं मोक्ष की कल्पना से (पुनः) फिर (शुद्ध-निर्मेलः) शुद्धनिर्मेल परोपाधि से शून्य (पुनः कीदक्ष ) 
फिर कैसा (स्वेत्यादि.-स्वस्य-आत्मन' रस -अनुभव. तस्य विसरः ससमह स॒ एवं आपूर्ण. सम्पूर्ण: 
पुण्याचल:-प्रशस्ताचल:-उदयाचल. तत्नाचिः तेज. यस्य स॒ ठद्धू न उत्कीणे -प्रकट. महिमा माहात्म्य यस्य 
सः) आत्मा के अनुभव रूप रस के समूह से भरपूर उदयाचल पर अतिशय रूप से प्रकट हुई है महिमा 
जिसकी (स्वरसेत्यादिरेकपद वा) अथवा स्व॒रस इत्यादि एक ही पद है (स्वरसविसरापूर्ण पुण्याचलाचि- 
श्चासो टड्धोत्कीर्ण प्रकटमहिमा च) अर्थात्‌ स्वात्मानुभूति रस के विस्तार से परिपूर्ण पवित्र अचल तेजरूप 
टड्डोत्कीर्ण प्रकटित महिमावान्‌ होता है | 


भावार्थ-शुद्ध निश्वयनय का विषय शुद्ध ज्ञानस्वरूप आत्मा है। वह परभावो का कर्ता एव भोवता 
नही है। वह तो मात्र अपने ही ज्ञान स्वभाव का कर्ता तथा भोक्‍ता है। वह बन्ध तथा मोक्ष आदि की 
विविधकल्पनाओ से भी शून्य है। वह एकेन्द्रिय भादि पर्यायो से तथा ग्रुणस्थानादि से भी अतीत है । वह 
परद्रव्यो से तथा परभावों से भी सवंथा रहित है। वह तो मात्र चैतन्य का अक्षण्ण निधान है। ऐसा 


( २३८ ) 


द्रव्यदृष्टि का विषयभूत यह आत्मा है। यह आत्मा का स्वभाव त्रिकाल इसी रूप है। आत्मा का असाधारण 
धर्म चेतन्य है वह चेतन्य ज्ञान और दर्शन के भेद से दो प्रकार है। वह ज्ञान और दर्शन प्रत्येक ससारी प्राणी 
के अपनी-अपनी पर्याय योग्यता के अनुसार सर्वंदा विद्यमान रहता है। सर्वज्ञ प्रणीत आगम के प्रकाश मे 
सूक्ष्म निगोदिया लब्ध्यपर्याप्तक जीव के भी वह ज्ञान और दर्शन उपलब्ध होता है जो सबसे हीन पर्याय 
है। उससे उठकर यह जीव सजी पचेन्द्रिय होकर ज्यो ज्यों आत्मानुभव करता है त्यो त्यो इस जीव का वह 
ज्ञान ओर दशंन भी उत्तरोत्तर वृद्धि को प्राप्त करता रहता है। वही ज्ञानदर्शन बढते-वढते किसी उन्नति- 
शील जीव के वृद्धि की चरमसीमा को प्राप्त कर लेता है। जिस जोव के उक्त ज्ञान और दर्शन अपनी 
परिपूर्ण अवस्था को प्राप्त कर लेते हैं बस वही जीव स्वेज्ञ और सर्वदर्शी हो परमात्मा कहा जाता है। 
यह परमात्मा ही परिपूर्ण आत्मानुभूति रूप रस मे सराबोर रहता है इसकी महिमा अचिस्त्य है बचना- 
गोचर होने से अगम्य है। 
(अथात्मन. कतुत्वभोक्‍तृत्वं कीतेयति) अब आत्मा के कतुंत्व-कर्तापन तथा भोवतृत्व-भोक्तापन का 
कीतेन-वर्णन करते हैं-- 
कतू त्वं न स्वभावो5स्य चितो वेदयितृत्ववतु । 
प्रज्ञानादेव कर्ताव्यं तदभावादका रकः ॥२॥। 
अन्वयार्थ-- (अस्य) इस (चितः) चित्‌-चेतन्यमय आत्मा का (वेदयितृत्ववत्‌) वेदयितापन-भोकक्‍ता- 
पन की तरह (कतृत्वस्‌) कर्तापन- कर्मों का करनारूप (स्वभावः) स्वभाव (न) नही (अस्ति) है 
(अयम॒) यह आत्मा (अज्ञानात्‌) अज्ञान से-मिथ्याज्ञान के कारण (एवं) ही (कर्ता) कर्मो का कर्ता-करने 
वाला (भवत्ति) होता है (तदभावात्‌ ) उस मिथ्याज्ञान के अभाव से (अकारकः) अकारक-अकर्ता ही है। 
सं० टीका - (अस्य-चित -चिद्रपस्प) इस चिद्रप आत्मा का (कर्तृत्व-कर्सकारकत्वम्‌) कर्मों का 
करना रूप कतृत्व-कर्तापन (न स्वभावः-त स्वरूपस्‌) स्वभाव-स्वरूप नही (अस्ति) है (किमिव) किसके 
समान (वेदयित्त्ववत्‌-यथा वेदयितृत्व-भोकतृत्वम्‌) जैसे-वेदयितृत्व-वेदयितापन अर्थात्‌ भोक्तृत्व-भोक्तापन 
(आत्मनो न सम्भवति तथा कतृत्वसमपि) आत्मा के सम्भव नही है वैसे ही कतृत्व-कर्तापन भी सम्भव नहीं 
है (अयस्‌-आत्मा) यह आत्मा (कर्ता-कर्मणा कारकः) कर्मों का करने वाला (अस्ति) है (इति प्रतीतिदृश्यते) 
ऐसी प्रतीति देखी जातो है (तत्कथम्‌) वह कैसे (स्थात्‌) होगी ? (आत्मा कारकः-कर्मणां कर्ता भवेत्‌) 
आत्मा कर्मों का कर्ता हो सकता है (कुत ) केसे (त्तदभावात्‌-तस्य ज्ञानस्य अभ्ाव'-विनाशस्तस्सात्‌ ) उस 
ज्ञान अभाव से (अज्ञानतोसया कृतसिति मनुते) अज्ञान से मैंने किया ऐसा मानता है (तदभावावकतुत्व- 


सेव) उस पूर्वोक्त अज्ञान के अभाव से तो अकर्ता ही है । 
भावार्थ -द्रव्यदृष्टि से आत्मा पर से भिन्न और अपने स्वभाव से अभिन्न है। द्रव्यदृष्टि से बाप्मा 


द्रव्यकर्म-नोकमे, भावकम से रहित ज्ञानदर्शनमयी है। इस दृष्टि मे जब रागादि भाव और शरीरादिक 
ही नही है तब उनके कर्तापने का और भोक्‍तापने का सवाल ही नही रहता । इस दृष्टि मे क्योकि आत्मा 


( २३६ ) 


ज्ञान दर्शनमयी है और उसी के साथ एकरूप है और अपने ज्ञातापने का ही कर्त्ता और ज्ञातापने का ही 
भोक्‍ता है । इस दृष्टि में जो विकारी पर्याय हो रही है वह भी गोण हो जाती है क्योकि वह द्रव्यदृष्टि का 
विषय नही है। तब द्रव्य कर्मों के कत्तपिने का तो सवाल ही नही रहता। यहा पर तो जाननपने रूप परि- 
णमन को ज्ञानगुण मे ग्भित किया और ज्ञानगरुण को चेतन द्रव्य मे गर्भित करके एक अकेले चेतन का ही 
अनुभव कराया है। अज्ञानी अपने ज्ञान स्वभाव को नही जानता और रागादि और शरोरादिक के साथ 
एकत्व को प्राप्त हो रहा है इसलिए अपने को कर्मो का कर्त्ता और उनके फल का भोकक्‍ता मानता है ! 
जैसा ज्ञानी का ज्ञानस्वभाव के साथ एकत्वपना है वैसा अज्ञानी का रागादि और शरीरादिक के साथ 
एकत्वपना है। वह उनको पर्याय मे होने वाला विकार नही समझता परन्तु अपना स्वभाव ही समझता है 
अत अपने को कर्मों का कर्ता और भोकता मानता है देखता है । उसकी श्रद्धा मे पर्यायदृष्टि का विषय ही 
द्रव्यदृष्टि के विषयरूप है अर्थात्‌ व्यवहार ही परमाथपने को प्राप्त है । 


(अथाकतृ्‌कत्वं चिन्तयति) अब अकर्तापन का चिन्तन करते है-- 


श्रकर्ता जीवो5यं स्थित इति विशुद्धः स्वरसतः 
स्फूरच्चिज्ज्यो तिभिद्छुरितभुवनाभोगभवनः । 
तथाप्यस्पासो स्पाद्विहु फिल बन्धः प्रकृतिभिः 

स खल्वज्ञानस्य स्फुरति महिसा को5पि गहनः ॥३।। 


अन्वयार्थ-- (यद्यपि) यद्यपि (स्फुरच्चिज्ज्योतिर्भिः) प्रकाशमान चैतन्य ज्योति से (छुरितभुवनाभोग- 
भवनः) जिसने लोकरूपी विस्तृत भवन को व्याप्त-प्रकाशित कर दिया है ऐसा (स्वरसतः) स्वभाव से 
(विशुद्धः) अति पवित्र (अयम्‌) यह (जीव ) जीव (अकर्ता) कर्मो का कर्ता नही हैं (इति) ऐसा (स्थित: ) 
स्थित-सिद्ध हो चुका है (तथापि) तथापि (अस्थ) इस आत्मा के (इह) इस ससार मे (किल) निश्चय से 
(यत्‌) जो (प्रकृतिभिः) कर्म प्रकृतियो से (बन्धः) वन्ध (स्थात्‌) होता है (स.) वह (असौ) यह (खलु) 
निश्चय से (अज्ञानस्थ) अज्ञान की (अपि) ही (क*) कोई (गहन ) अति गम्भीर (सहिमा) महिमा-मद्वत्ता 
(स्फुरति) वृद्धिगत हो रही है। 

सें० टो०--(अमुना-प्रकारेण स्वपरिणामंरुत्पद्ममानस्य जीवस्य तेन स कारणभावाधाव सर्व- 
द्रव्याणां व्रव्यान्तरेणोत्पाद्योत्पादक भावाभावात्‌ इति प्रकारेण) पूर्वोक्त प्रकार से अपने हो परिणामों से 
उत्पन्न होने वाले जीव का कर्मो के साथ का रणभाव का अभाव है क्योकि सभी द्रव्यों का अपने से भिन्न 
द्रव्यो के साथ उत्पाद्य उत्पादक भाव का अभाव है इस प्रकार से (अयम्‌) यह (जीव) जीव (चिद्रप ) 
चतन्य स्वरूप (अकर्ता-कर्मणामकारक: सन्‌) कर्मों का नही करने वाला होता हुआ (स्थित -सुस्थ:) स्थित 
रहो । (किम्भूत ) कैसा (स्वरसत -स्वनावत फर्मोपराधिनिरपेक्षतः) स्वभाव से-कर्मरूप उपाधि वी अपेस्ता 
न रखने से (विशुद्ध--निर्मेल ) विशुद्ध-निर्मेल (स्फुरदित्यादि'-स्फुरन्ति-प्रकाशमानानि तानि न तानिन्चिण्ण्यो- 


( २४० ) 

तीषि च ज्ञान तेजांसि च तेः छरितेस्थादि, “छुरितं-प्रकाशितं भुवनमेव विष्टपमेव भोगभवम परिपुर्ण गृह 
येत सः) देदीप्यमान ज्ञानरूप तेज से लोकरूप भवन को प्रकाशित करने वाला (तथापि-आत्मनः समस्त 
विज्ञानमयत्वेनाकतृंकत्वेसत्थपि ) आत्मा परिपूर्ण जञानस्वरूप होने से कर्मो का कर्ता नही है तो भी (किल इति 
निश्चितम्‌) किल-यह अव्यय निश्चितार्थक हे अर्थात्‌ निश्चय से (इह-जगति) इस जगत मे (झानावरणादि 
कं भिः) ज्ञानावरण आदि कर्मों से (स्यात्‌-भचेत्‌ ) होता है (खलु इति निश्चितम्‌) खलु -- यह अव्यय निश्चि- 
ताथक है अर्थात्‌ निश्चय से (यत्‌-यस्माद्वेतो / जिस कारण से (अस्य-आत्मन:) इस आत्मा के (असो-बन्ध:ः 
संश्लेष:) बन्ध-सरलेष-दोनो का एकत्व सम्बन्ध (प्रकृतिभि.) ज्ञानावरण आदि कर्म प्रक्ृतियों से (सः को5पि- 
अनिरदिष्ट ) वह कोई अनिवंचनीय (गहनः-भज्ञातान्त स्वरूप: / गहन-गम्भीर जिसके असली स्वरूप की 
थाह नही (अज्ञानस्य-ज्ञानाभावस्य) अज्ञान की ( महिमा-साहात्म्यम) महत्ता (स्फुरति-विजुम्भते) वृद्धिगत 
हो रहो है -बढ रही है (अतिशयाश्लड्भारोध्यम्‌) यह अतिशय अलझ्भार है। 

भावार्थ--आत्मा स्वभावत ज्ञानी है। परद्रव्यो से तथा परभावों से सर्वथा शून्य है। अपने ज्ञान- 
गुण से लोक और अलोक का साक्षात्कारक होने से सर्व व्यापक है अतएवं बर का कर्ता नही है तो भो 
जञानावरण आदि करे प्रकृतियों के साथ इसका सम्बन्ध रूप जो कुछ भी वन्ध होता है वह सब अज्ञान का 
ही प्रभाव है अतएव अज्ञानी ही कर्मो का कर्ता होता हे ज्ञानी नही। कर्मो का कार्य ज्ञानी के भी होता है 
और अज्ञानी के भी होता है। ज्ञानी अपने ज्ञानस्वभाव को जानता है अत कर्म के कार्य को जानता तो 
है परन्तु उसके साथ एकत्व नही करता अत कर्ता नही होता और भोक्‍ता नही होता | अज्ञानी आत्म- 
स्वभाव को नहीं जानता अत कम के कार्य के साथ एकत्व मानकर उनका कर्ता और भोक्‍ता बन 
जाता है ॥३॥ 

(अथभूधः कतृत्वभोक्तृत्वमामनति) अब कर्तृत्व तथा भोक्तृत्व पर फिर से विचार करते हैं-- 

भोवतृत्वं न स्वभावो5उस्प स्मृतः कत्‌ त्ववच्चितः । 
ग्रज्ञानादेव भोक्ताष्यं तदभावादवेदकः ॥४॥ 

अन्वयार्थ-- (अस्य) इस (चितः) चैतन्यमय-आत्मा का (भोवषतृत्वम्‌) भोक्‍्तापन-कर्म के फलो को 
भोगने का (स्वभावः) स्वभाव (क्तृत्ववत्‌) कर्तापन के समान (न) नही (स्मृतः) स्मरण किया गया है 
अर्थात्‌ नही है (अयम्‌) यह चिद्रूप आत्मा (अज्ञानात्‌) आज्ञान-मिथ्याज्ञान से (एव) ही (भोक्ता) भोकता- 
कर्मो के फलो का भोगने वाला है (तदभावात्‌) उस अज्ञान के अभाव से (अवेदक,) अवेदक-अभोक्‍ता 
नही भोगने वाला है। 

सं० टौका--(अस्य-चित.-चिद्र॒पस्य) इस चैतन्यस्वरूप आत्मा का (प्ोक्तृत्वमू-कर्म फलभोकतृत्वम्‌) 
भोवतृत्व-कर्मों के सुख-दु खादि रूप फलो का भोक्‍्तापन (न स्वभाव.-न स्वरूपम्‌) स्वरूप नही (स्मृत*- 
कथितः) स्मरण किया गया है अर्थात्‌ नही कहा गया है (अज्ञानदेव-परात्मनोरेकत्वाध्यासकरणलक्षणाव- 
नवबोधादेव) पर पुद्गलरूप कर्म और आत्मा इन दोनो मे एकत्व बुद्धिको करने वाले भनज्ञान से ही 


( २४१ ) 
(अपं-वेतयिता) यह चेतन आत्मा (भोकता-कर्मफलानूभोजकः) भोकता--कर्मो के फलो का अनुभव करने 
वाला (तदभावात-प्रतिनियतस्वलक्षणनिर्श्ानात्‌) उस अज्ञान के अभाव से अर्थात्‌ ज्ञान के निश्चित स्वरूप 
प्रकट होने से (अवेदक -कर्मफलानभोजकः) कर्मो के फलो को नही भोगने वाला है । 


- भावाय--ज्ञान का अपना निश्चित लक्षण स्व और पर को मात्र जानना ही है। और अज्ञान का 
अपना सुनिश्चित स्वरूप अपने को तथा पर को एक जानना ही है अर्थात्‌ अनात्मा को आत्मा और आत्मा 
को अनात्मा रूप से स्वीकार करना है। प्रकृत मे जब ज्ञान ज्ञानरूप में परिणत होता है तब वह स्वरूप 
का वेदक-भोगने वाला होता है, कर्मो के फलो का नहीं। लेकिन जब वही ज्ञान मिथ्यादर्शन से सहित 
होता है तब विपरीत परिणमन करता है उस अवस्था मे वह भोकक्‍ता-कर्मों के फलो का भोगने वाला 
होता है, निज स्वरूप का नही । 

(अथ ज्ञान्यज्ञानाभिस्वरूपं सूत्रयति) अब ज्ञानी और अज्ञानी का स्वरूप सक्षेप मे कहते है-- 


ग्रज्ञानी प्रकृतिस्वभावनिरतो नित्य भवेद्देदकों 

ज्ञानी तु प्रकृतिस्वभावविरतो नो जातुचिद्देदकः । 
इत्येवं नियम निरूप्य निपुर्ण रकज्ञानितात्यज्यतामस्‌- 
शुद्धकात्ममये महस्यचलितेरासेव्यतां ज्ञानिताः ॥५॥ 


अन्वयार्थ--(प्रकृतिस्वभावनिरत") शञानावरणादि कम प्रकृतियो के स्वभाव मे रमण करने वाला 
(अज्ञानी ) मिथ्याज्ञानी (नित्यम) हमेशा (वेंदकः) वैदक-भोक्‍ता (भवेत्‌ ) होता है। (तु) किन्तु (प्रकृति- 
स्वभाव विरतः) ज्ञानावरणादि कम प्रकृतियों के स्वभाव से विरक्‍्त पृथक्‌ रहने वाला (ज्ञानी) सम्यग्‌- 
ज्ञानी-स्वपरविवेकी (जातुचित्‌) कदाचित्‌-कभी (वेदकः) वेदक-भोक्‍ता (नो) नहीं (भवेत्‌) होता है। 
(इत्येवम्‌) ऐसे “पूर्वोक्त प्रकार के” (नियमम्‌) नियम को (निरूप्य) भले प्रकार जानकर (निपुणे.) निपुण 
पुरुषो को (अज्ञानिता) भज्ञानीपत (त्यज्यताम्‌) त्यागना चाहिए (शुद्धेकात्ममये) शुद्ध अद्वितीय आत्मा से 
विरचित (महसि) तेज मे (अचलितेः) स्थिर होकर (प्ञानिता) ज्ञानीपने का (आसेव्यताम) सेवन 
करना चाहिए। 

सं० टीका - - (अज्ञानी-पुमान ) अज्ञानी पुरुष (प्रेत्यादि'-प्रकृते:-कर्मण: स्वभाव: स्वरूप तत्न मिरत.- 
निश्शेषं रक्त. सन्‌) प्रकृति-कर्मों के स्वभाव मे अतिशय रूप से अनुरक्त रहने वाला (शुद्धात्मन्ानाभावात 
स्वपरयोरेकत्वज्ञानेन तयोरेकत्वदशेनेन तबोरेकत्वपरिणत्या च प्रकृतिस्वभावे स्थितत्वात-प्रकृतिस्व भा वि, 
अहन्तयानुभवत्‌ ) शुद्ध आत्मा के स्वरूप का ज्ञान न होने से, आत्मा और कम पुदूगलो को एक समझने से 
एक ही देखने से और उनमे एक रूप ही परिणमन करने से कर्मस्वभात्र मे स्थित अतएव कर्मस्वभाव को 
ही आत्मारूप से अनुभव करने वाला (नित्यम्‌) सदा (वेंदक -कर्मेफलभोक्ता) वेदक-कर्मों के फल का 
भ्नुभव करने वाला भोवता (भवेत्‌) होता है। (तु-पुन ) किन्तु (ज्ञानी पुमान) ज्ञानी आत्मा (प्रेत्यादिः-_ 
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प्रकृत' स्वभावात्‌ विरत"विरक्त सन्‌) कर्म के स्वभाब से विरक्त-उदासीन प्रथक्‌ होता हुआ 
(शुद्धात्मज्ञा नसद्भावात्स्वप रयोविभागज्ञानेत तयो विभाग दर्शनेन तयोविभागपरिणत्या च प्रकृतिस्वभावादप- 
सृतत्वात्‌, शुद्धात्मस्वभावमेकमेवाहन्तयानुभवन्‌ ) शुद्ध आत्मा के ज्ञान का सद्भाव होने के कारण आत्मा 
और कमंपुद्गलो मे जुदाई का ज्ञान होने से उन दोनो मे जुदाई का दर्शन होने से और उन दोनो में पृथक्‌- 
पृथक परिणमन होने से कर्मों के स्वभाव से अतिशय दूर रहने के कारण शुद्ध आत्मा के स्वभाव को ही 
एकरूप से आत्मरूप मे अनुभव करने वाला होता है (जातुचित्‌ृ-कदाचिदषि) कभी भी (न बेदकः-उदितकर्म 
फल भोक्‍ता न) उदय को प्राप्त हुए कर्मों के फल का भोगने वाला नही (भवेत्‌) होता है (निपुण:-भेदज्े:- 
पुरुष ) स्वपर के भेद को जानने वाले पुरुषो के द्वारा (अज्ञानिता-अज्ञान स्वभावः) अज्ञान स्वभाव (त्यज्यताम्‌- 
मुच्यताम्‌) छोडना चाहिए (कि कृत्वा) क्या करके (इति-अमुना-प्रकारेण) इस प्रकार से (एवमृ-पूर्वोक्‍्त 
ज्ञान्यज्ञानिनोबन्धाबन्धलक्षणम्‌ ) पूर्व मे कहे गये ज्ञानी ओर अज्ञानी के बन्ध और अबन्ध स्वरूप (निय- 
सम्‌) नियम को (निरूप्य-ज्ञात्वा) जानकर (पुन ) पश्चात्‌-फिर (आसेव्यताम्‌-ध्यायताम्‌) सेवन करना 
चाहिए- ध्यान करना चाहिए (का) क्‍या (शानिता-ज्ञानित्वम्‌) ज्ञानीपन-ज्ञानस्वभाव का (के) किनसे 
(अचलितेः-अचलत्व-प्राप्तं:) निश्चलता को प्राप्त हुए (क्व) कहा (महसि-तेजसि) तेज मे (किम्भते) कंसे 
(शुद्धकात्ममये-शुद्ध: निष्कलड्ूू, स चासो एकात्मा च तेन निवृत्तस्तस्मिन्‌) शुद्ध एकात्ममय अर्थात्‌ निष्क- 
लड्धभूरूप एक आत्मा के द्वारा रचे हुए । 
भावार्थ--कर्मो के स्वभाव को आ।त्मा का स्वभाव मानने वाला अज्ञानी ही वेबक-भोक्‍ता होता है। 
तथा जो कर्मो के स्वभाव से प्रथक्‌ अपने चेतन्य स्वभाव को ही स्वभाव रूप से स्वीकार करता है वह 
ज्ञानी ज्ञाता ही होता है भोक्‍ता नही । कर्मो का कार्य होते हुए भी उसमे ज्ञानी के अपनापना, एकत्वपना, 
अहमृपना नही है। इस तरह ज्ञानी और अज्ञानी के स्वरूपगत भेद को जानने वाले ज्ञानीजनो का कतेव्य 
है कि वे अज्ञानी की भूमिका से हटकर ज्ञानी के भूतल पर आ जाये और अपने अविचल तेजोमय चेतन्य 
मे सदा के लिए निमग्न हो जायें जो शाइवतिक है अद्वितीय है और है असाधारण । 
(अथ ज्ञानिनो ज्ञातृत्वमध्यापयति) बव ज्ञानी का ज्ञातापन प्रकट करते हैं-- 
ज्ञानी करोति न न वेदयते व कर्म 
जानाति फेवलमयं किल तत्स्वभावम्‌ । 
जाननू पर॑ करणवेदनयोरभावात्‌ 
शुद्धस्वभावनियतः स॒हि मुक्त एव ॥६॥ 
अन्वयार्थ--(ज्ञानी) ज्ञानी-सम्यग्तञानी (कर्म) कर्म को (न) नहीं (करोति) करता है (च) और 
(न) नही (वेदयते) भोगता है। किन्तु (अयम्‌) यह ज्ञ नी (केवलस) केवल-सिर्फ ( 3 के, ) कर्म के 
स्वभाव को (जानाति) जानता है। (परम) सिर्फ (जाननू) जानने वाला ज्ञानी (करणवेदनयोः) करना 
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और भोगना इन दोनो का (अभावात्‌) अभाव होने से (शुद्धस्वभावनियतः) शुद्ध आत्मस्वभाव मे मिमर्रत 
होने से (सं ) वह ज्ञानी महात्मा (हि) निश्चय से (सुकत ) मुक्त (एवं) ही है । 
सं० टीका--(प्ञानो-पुमान्‌ ) ज्ञानी पुरुष (शुभाशुभ कर्म न करोति-न बविधत्ते) शुभ-पुण्प-अशुभ-पाप 
रूप कर्म को नही करता है (न वेदयते-कर्म फल न भुञझ्जति) कर्मों के सुख और दु खरूप फल को नही 
भोगता है। (किलेति निश्चितम) किल-यह अव्यय निश्चितार्थक है--निश्चय से (अय-ज्ञानी) यह ज्ञानी 
(केवलम्‌-कतुत्व भोक्‍्तृत्वराहित्येन परम्‌) क्तृत्व-कर्तापन तथा भोक्तृव-भोक्‍्तापन से रहित होने के कारण 
सिंफे-- (तत्स्वभावम्‌-तस्यकर्सण.-स्वभावम्‌-स्वरूपस्‌-सधु रकटुकादि ) उस कर्म के मीठे सुहावने और कटुक- 
कडवे असुहावने रूप को (जानाति-तत्स्वभाव परिच्छेदको भवति) जानता है अर्थात्‌ उसके स्वभाव का 
परिच्छेदक-निवचय करने वाला है (हि-पुन ) निश्चय से (सः-आत्मा) वह आत्मा (मुक्त एव-कर्मफलरहित 
एव) कर्मो के फल से रहित ही है (परम्‌-फेवलम्‌) सिफ (जाननु-विश्व परिच्छिन्दन्‌ सन्‌) जानता हुआ 
अर्थात्‌ सभी पदार्थों को भली भाति निर्णय करता हुआ (शुद्धेत्यादि.--शुद्धश्चासों स्वभाव" स्वरूप च तत्न 
नियतः निश्चलत्वसापन्न.,) शुद्ध स्वरूप मे निश्चलता को प्राप्त हुआ है (कुत.) कैसे (करणवेदनयो करण- 
फर्मकर्तृत्वं च, बेदनं-कर्मफलभोकक्‍्तृत्वं च तथोरभावात्‌-कतृत्व भोक्‍तृत्व स्वभावराहित्यात्‌) कर्मों का करना 
रूप कतृत्व तथा कर्मों के फल का भोगनारूप भोव॑तृत्व स्वभाव न होने से । 
भावाये -द्रव्यदृष्टि से आत्मा मात्र ज्ञाता है जसे दूसरे के, पुण्य-पाप के उदय के फल को, शरीर 
की अवस्था को और शुभ-अशुभ भावो को मात्र जानता ही है उनका कर्त्ता नही और भोक्‍ता भी नहों 
है वसे ही इस शरीर की अवस्था को, पर्याय में होने वाले शुभ-अशुभ भावो को और पुण्य-पाप के उदय को 
मात्र जानने वाला ही है इन दोनो मे परपने की अपेक्षा ओर जाननेपने की अपेक्षा कोई अन्तर नही है ॥॥६॥ 
(अथात्मनः कतुत्व दृषयति) अब आत्मा के कर्तृत्व को दृषित करते हैं-- 
ये तु कर्तारमात्मानं पश्यन्ति तमसाव॒ताः । 
सामान्यजनवत्तेषां न ॒सोक्षो5पि सुसुक्षताम्‌ ॥७॥ 
अन्वयार्थे-- (तम्सा) अज्ञानरूप अन्धकार से (आवृत्ताः) व्याप्त आच्छादित (ये) जो पुरुष 
(आत्सानम्‌) आत्मा-अपने को (कर्तारम्‌) कर्मो का कर्ता (पश्यन्ति) देखते अर्थात्‌ जानते है (मुमुक्षताम्‌) 
मुक्ति को चाहने वाले होने पर (अपि) भी (तेषाम्‌) उनको (सासान्यजनवत्‌) साधारण मनुष्यो की तरह 
(सोक्ष:) मोक्ष (न) नही (स्थात्‌) हो सकता है । 
स० टी०--(ये तु-जिनसिद्धान्ताभासा ) जिन सिद्धान्त को नही जानने वाले जो लोग (तमसा 
वृता:अज्ञानव्याप्ता.) अज्ञान से व्याप्त-घिरे हुए है (विचारराहित्यात्‌) वस्तु के यथार्थ स्वरूप के विचार- 
विमशे से शून्य होने के कारण (आत्मानम्‌) अपने को (कर्तारम-कर्सकारकम्‌) कर्मों का कर्ता-करने वाला 
(पश्यन्ति-ईक्षन्ते ) देखते है जानते-मानते है (तेषां-जंनाभासाना) उत जैनाभासो को (सुमुक्षतामपि सोक्ष- 
मिच्छतामपि) मोक्ष की इच्छा करने वाले होने पर भी (न सोक्ष.-कर्ममोचनलक्षणोसोक्षो न स्थातू-आत्मन 
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प्रकृत स्वभावात्‌ विरत.-विरक्‍्त. सन्‌) कर्म के स्वभाब से विरकक्‍्त-उदासीन प्रथकू होता हुआ 
(शुद्धात्मज्ञानस-द्भावात्स्वपरयोविभागज्ञानेन तयोविभागदर्शनेन तयोविभागपरिणत्या च प्रकृतिस्वभावादप- 
सृतत्वात्‌, शुद्धात्मस्वभावमेकमेवाहन्तयानु भवन्‌ ) शुद्ध आत्मा के ज्ञान का सद्भाव होने के कारण आत्मा 
ओर कमंपुद्गलो मे जुदाई का ज्ञान होने से उन दोनो मे जुदाई का दशेन होने से और उन दोनो में पृथक्‌- 
पृथक्‌ परिणमन होने से कर्मो के स्वभाव से अतिशय दूर रहने के कारण शुद्ध आत्मा के स्वभाव को ही 
एकरूप से आत्मरूप मे अनुभव करने वाला होता है (जातुचित्‌ू-कदाचिदपि) कभी भी (न बेदकः-उदितकर्म 
फल भोक्‍ता न) उदय को प्राप्त हुए कर्मों के फल का भोगने वाला नही (भवेत्‌) होता है (निपुण:-मेदसः- 
पुरुष ) स्वपर के भेद को जानने वाले पुरुषो के द्वारा(अज्ञानिता-अज्ञान स्वभावः) अज्ञान स्वभाव (त्यज्यताम्‌- 
मुच्यताम्‌) छोडना चाहिए (कि कृत्वा) क्या करके (इति-अमुना-प्रकारेण) इस प्रकार से ( एवम्‌-पुर्वोक्त 
ज्ञान्यज्ञानिनोबन्धाबन्धलक्षणम्‌ ) पूर्व भें कहे गये ज्ञानी और अज्ञानी के बन्ध और भबन्ध स्वरूप (निय- 
मम्‌) नियम को (निरूप्य-ज्ञात्वा) जानकर (पुन ) पदरचातृ-फिर (आसेव्यताम्‌-ध्यायताम) सेवन करना 
चाहिए- ध्यान करना चाहिए (का) क्‍या (ज्ञानिता-ज्ञानित्वम्‌) ज्ञानीपन-ज्ञानस्वभाव का (क.) किनसे 
(अचलित.-भचलत्व॑-प्राप्त:) निश्चलता को प्राप्त हुए (क्व) कहा (महसि-तेजसि) तेज मे (किम्भते) कैसे 
(शुद्धकात्मसये-शुद्ध: निष्कलज्ू स चासो एकात्मा व तेन निवृत्तस्तस्मिन) शुद्ध एकात्ममय अर्थात्‌ निष्क- 
लड्भूरूप एक आत्मा के द्वारा रचे हुए । 
भावा्थे--कर्मों के स्वभाव को आ।त्मा का स्वभाव मानने वाला अज्ञानी ही वेदक-भोक्‍ता होता है। 
तथा जो कर्मों के स्वभाव से प्रथक्‌ अपने चेतन्य स्वभाव को ही स्वभाव रूप से स्वीकार करता है वह 
ज्ञानी ज्ञाता ही होता है भोक्‍ता नही । कर्मो का कार्य होते हुए भी उसमे ज्ञानी के अपनापना, एकत्वपना, 
अहम्‌पना नही है । इस तरह ज्ञानी और अज्ञानी के स्वरूपगत भेद को जानने वाले ज्ञानीजनो का कतेव्य 
है कि वे अज्ञानी की भूमिका से हटकर ज्ञानी के भूतल पर आ जायें और अपने अविचल तेजोमय चेतन्य 
मे सदा के लिए निमग्न हो जाये जो शाश्वतिक है अद्वितीय है ओर है असाधारण । 
(अथ ज्ञानिनो ज्ञातृत्वम॒ध्यापयति) अब ज्ञानी का ज्ञातापन प्रकट करते हैं-- 
ज्ञानी करोति न न वेदयते नर कर्म 
जानाति केवलमयं किल तत्स्वभावम्‌ । 
जाननू पर॑ करणवेदनयो रभावात्‌ 
शुद्धस्वमावनियतः स हि सुक्त एवं ॥६॥ ह 
अन्वयार्थ--(ज्ञानो) ज्ञानी-सम्यग्ज्ञानी (कर्म) कर्म को (न) नहीं (करोति) करता है (च) ५. 
(न) नही (वेदयते) भोगता है। किन्तु (अयम्‌) यह ज्ञानी (केवलम्‌) केवल-सिर्फे (तत्स्वभावम्‌ ) कर्म 
स्वश्ाव को (जानाति) जानता है। (परम्‌) सिर्फ (जानन्‌) जानने वाला ज्ञानी (करणवेवनयों ) 


( २४५ ) 


आता है तो मिथ्यात्व सम्बन्धी राग है और ज्ञान स्वभाव मे भी अह आता है तो चारित्रमोह सम्बन्धी 
राग है जिसका अभाव ज्ञानरूप रहने से ही होता है। आचार्यों ने मिथ्यात्व सम्बन्धी राग छुटाने के लिए 
पर मे अहम्‌पने का निषेध किया और ज्ञानस्वभाव में अहम्‌पना स्थापित कराया। चारित्रमोह का 
अभाव करने के लिए ज्ञानस्वभाव के अहम्‌ को छुटा करके स्वभाव में एकरूप रहने को कहा। निमित्त- 
नैमेत्तिक सम्बन्ध से जो भाव होते है वह पर्याय का विषय है जो यहा पर गौण है। उनके साथ भी द्रव्यदृष्टि 
रूप एकत्वपना ज्ञानी के नही होता है। पुद्गलद्गव्य को पर्याय जो कर्मादिक है उनका कर्त्ता अपने को मानने 
से तो दो द्रव्य मे एकत्व बुद्धि हो जाती है जो खराखरी मिथ्यात्व है ॥७॥ 
(अथ तथेब कतुत्व व्याहन्ति) अब पर के कतुंत्व-करतापन का निषेध करते हैं-- 


नास्ति सर्चोषपि सम्बन्धः परद्रव्यात्मतत््वयों: । 
कत्‌ कर्मत्वसम्बन्धाभावे तत्कतु ता कुतः ॥5॥ 


अन्वयार्थ -- (परद्रव्यात्मतत्त्वयोः ) पर-पुद्णलादि द्रव्य का और आत्मतत्त्व का (सर्वे) कोई भी 
(सम्बन्ध: ) सम्बन्ध (न) नही (अस्ति) है (कर्तृकर्मेत्वसम्बन्धाभावे) कर्ता और कर्मरूप सम्बन्ध के अभाव 
में (तत्कतुंता) कर्मों का कतपिन (कुत्त.) कंसे (भवेत्‌) हो सकता है । 
स० टीका -(परेत्यादि:-पुद्गलद्गव्यजीवद्रव्ययो:) पुदुगल द्रव्य और जीव द्रव्य का (स्वोडपि- 
तादात्म्यादिलक्षण:) सभी तादात्म्य आदि नाना प्रकार के (सम्बन्ध ) सम्बन्ध (नास्ति) नही हैं (कर्न्रेत्या- 
दि:-तयोसंध्ये-आत्मन. कतृ्‌त्वम्‌-कर्मंणा कर्मत्वं-एतल्लक्षणसम्बन्धाभावे सति) आत्मा और पुद्गल के मध्य 
में आत्मा के कतृता-कर्तापना तथा पुद्गल कर्मों के कर्मता-कर्मपन रूप सम्बन्ध का अभाव होने पर 
(तत्कतुंता-तेषा करमणासात्मनः कतृत्वसु) उन कर्मो का कर्तापन आत्मा के (कुत ?) कंसे (स्थात्‌) हो 
सकत। है अर्थात्‌ (न कुतो5पि स्थात्‌ ) कही से भी नही हो सकता है। 
भावार्थे-- निश्चय नय की अपेक्षा से पुदूगलतत्त्व का एवं आत्मतत्त्व का परस्पर मे कोई भी सम्बन्ध 
नही है क्योकि दोनो मे स्वभावक्ृत विभिन्नता स्वत सिद्ध है। स्वभाव भेद से सम्बन्ध मात्र की व्यवस्था 
सर्वेथा विधटित हो जाती है ऐसी स्थिति मे आत्मा का कर्मों के साथ कर्ता कर्म सम्बन्ध कैसे बन सकता 
है अर्थात्‌ कथमपि नही । तादाम्य सम्बन्ध से सम्बन्धित द्वव्यों मे ही कर्तृंकर्म भाव की व्यवस्था देखी जाती 
है अन्य सम्बन्ध से सम्बन्धित द्वव्यो मे नही । अत पुदुगल द्रव्य का आत्मद्रव्य के साथ परस्पर मे सयोग 
सम्बन्ध ही है मतएव उनमे उक्त कतुंकर्म सम्बन्ध सर्वेथा असम्भव ही है। 
क्‍ (अथ परद्रव्यात्मतत्त्वयो: सम्बन्ध निवारयति) अब पर-पुद्गलद्गव्य का तथा आत्मतत्त्व का परस्पर 
- में सम्बन्ध मात्र का निवारण करते है-- 
| एकस्प घस्तुन इहान्यतरेश साहध- 
सम्बन्ध एव सफलोडपि यतो निषिद्धः 


( २४६ ) 


तत्कत्‌ क्ंघटनास्ति न वस्तुभेदे- 
पद्यन्त्वकत्‌ सुंनयधदच जनादच तत्त्वम्‌ ॥६॥ 


अन्वयार्थं-- (एकस्थ) एक (वस्तुन.) वस्तु का (इह) इस जगत मे ( अन्यतरेण) किसी दूसरी वस्तु 
के (साद्धम्‌) साथ (यतः) जिस कारण से (सकल: अपि) सभी (सम्बन्ध) सम्बन्ध (निषिद्ध ) निषिद्ध- 
वर्जित है (तत्‌) तिस कारण से-- (वस्तुेदे) वस्तु के भेद में अर्थात्‌ भिन्न वस्तु मे (कर्तकर्मघटना) कर्त्ता- 
कर्म की व्यवस्था (न) नही (अस्ति) है अत (मृनय ) मुनिजन (च) और (जना.) साधारण लोग 
(तत्त्वम्‌) आत्मा को (अकत्‌) पर का अकर्ता (पश्यन्तु) देखें । 
स० टोका--(इह-जगति) इस जगत मे ( यत.-कारणात्‌ ) जिस कारण से (एकस्य वस्तुन:-चेतनस्थ, 
अचेतनस्थ वा) एक चेतन अथवा-- अचेतन पदार्थ का (अन्यतरेण साद्धं-सह) किसी भिन्‍न वस्तु के स्ताथ 
(सकलो5पि-समस्तो5पि) सव का सब (सम्बन्ध "तादात्म्यलक्षण:-गुणगुणिभावलक्षण , लक्ष्यलक्षणभाव , 
वाच्यवाचकभावलक्षण:, विशेष्यविशेषणभावलक्षण: इत्यादि. सम्बन्धोभिन्नवस्तुनो: ) तादाम्य स्वरूप, गुण- 
गूणिभावरूप, लक्ष्यलक्षणरूप, वाच्यवाचकरूप, विशेष विशेषणरूप इत्यादिरूप सम्बन्ध विभिन्न वस्तुओ मे 
(निषिद्ध एव-प्रतिषिद्ध एव) निषिद्ध ही--निषेध किया गया है (ततू-तस्मात्‌ कारणात्‌) तिस कारण से 
(वस्तुभेदे-वस्तुनो.-जीवपुद्गलयो:-पेदे-पृथक्त्वे सति) जीव और पुद्गल वस्तुओ मे पृथक्ता-जुदाई के सिद्ध 
होने पर (कतृंकर्मघटना-कतृंकर्मंणो:-जीव पुद्गलयो.-कतुत्वं क्मत्वमिति घटना-सम्भावना) जीव और पुद्‌- 
गल इन दोनो मे आपस मे कर्ता और कर्म की सम्भावना (नास्ति) नही हैं (च-पुनः) अतएव (धुनयों 
जता -मुनीश्वरलक्षणा लोका.) मुनीश्वर लोग (अकतु-कतृत्वव्यपदेशरहितम्‌) कतृंत्व-कर्तापन के व्यवहार 
से शून्य (स्व॒तत्त्वमृ-स्वात्मस्वरूपम्‌ ) अपने आत्मा के स्वरूप को (पश्यन्तु-अबलोकयन्तु) देखें-अवलोकन' 
करें । 
भावार्थ--इस लोक मे जितने भी पदार्थ हैं वे सब स्वभाव से पृथक-पृथक ही है उनका आपस मे 
कोई मेल जोल नही है । अत उनमे परस्पर में कोई भी सम्बन्ध मनिर्चित या नियत नही है ऐसी स्थिति 
में आत्मा का पर पुद्गल जन्य कर्मों के साथ कर्ता कर्म सम्बन्ध कैसे सम्भव हो सकता है अथ्ति स्वथा | 
असम्भव ही है। अतएव आचार्य केहते हैं कि साधुजन और साधारण तत्त्वजिज्ञासु लोग आत्मततत्त्व को | 
प्रद्रव्य का अकर्ता ही जानें और देखें । 
(अथाज्ञानि  ,_. है ह ... ज्ञानी जीव के स्वभाव की पुष्टि करते हैं-- 
ह त नेमसशानमस्नसहसो वत्त ते वराकाः ) 
संकर्ता स्वयं मवति चेतन एवं नान्‍यः ॥१०॥ 


इसस्‌) इस (स्वभ्ावनियम्‌) स्वभाव के नियम को 
(अज्ञानंसग्नभहस. ) अज्ञानाच्छादित ज्ञानज्योति 


( २४७ ) 


वाले (वराकाः) स्वरूप से अपरिचित (सन्तः) होते हुए (कर्मे) कर्म को (कु्वेन्ति) करते हैं अर्थात्‌ कर्म 
के कर्ता बनते है (तत') उस अज्ञान से (एवं) ही (हि) निरचय से (भावकसंकर्ता) रागादिरूप भाव कर्मों 
का करता (स्वयम्‌) स्वत (चेतन ) आत्मा (एवं) ही (भवत्ति) होता है (अन्यः) ज्ञानी आत्मा (न) 
रागादि भावकर्मो का कर्ता नही है । 

सं० टीका-- (तु-पुनः) किन्तु (ये-साख्यादयों वादिनः) जो साख्य आदि वादो लोग (इमम्‌-प्रसिद्धम ) 
इस प्रसिद्ध (स्वभावनियसमृ-स्वभाव: चेतनत्वम्‌-अचेतनत्वम्‌-तस्यथ नियसम्‌) चेतनता तथा अचेतनतारूप 
पृथक्‌ू-पथक स्वभाव के नियम को (न कलयन्ति-न मन्यन्ते) नही मानते है (साख्यादीना प्रकृत्यादितत्त्वा- 
नाम्तेक़त्वघटनात्‌) क्योकि साख्यादि विभिन्‍न मतावलम्बियो ने प्रकृति आदि तत्त्वो को एकरूप से स्वी- 
कार किया है। (कीदक्षास्ते) वे साख्य आदि कंसे है ” (अज्ञानेत्यादि-अज्ञाने मग्त-अज्ञानाच्छादित महः- 
ज्ञानज्योति येषाते) जिनका ज्ञानरूप तेज अज्ञानरूप अन्धकार से समाच्छादित-ढका हुआ है (चतेति 
खेदयति) वत-इस अव्यय से--आचाययंश्री खेद प्रकट करते हैं कि (ते बादिन.) वे साख्यादि वादी लोग 
(वराका:-स्वतत्त्व व्याघातात्‌ू-स्वस्वरूपं स्थापयितुमसमर्था: सन्‍्तः) निज आत्मतत्त्व के विनाश से अपने 
चेतन्य स्वरूप को स्थापन करने मे अशकत होते हुए (फेवलम्‌) सिर्फ (कर्म-ज्ञानावरणादिप्रकृतिमुपा्जयन्ति) 
शानावरण आदि द्रव्य प्रकृति का उपार्जन करते है (हीति स्फुटमू) हि-यह अव्यय स्फूटार्थक है अर्थात्‌ 
स्फूटरूप से (तत एव-अज्ञानादेव) अज्ञान से ही (भावकर्म करोति) रागादिरूप भावकर्म को करता है 
(न द्रव्यकर्म करोति) द्रव्यकर्म ज्ञानावरणादि को नही करता है (यतः) जिस कारण से (तत एव) तिस 
कारण से ही (स्वयम्‌) स्वत (अज्ञानादिः) अज्ञान आदि से (भावकर्मकर्ता-भावकर्सणा-रागद्वेषादीना कर्ता- 
कारक ) राग-द्वेष आदि भाव कर्मों का कर्ता-करने वाला (भवत्ति) होता है (अन्य--अज्ञानादि स्वभावा- 
द्विन्‍्नः) अज्ञान आदि रूप स्वभाव से भिन्‍त (चेतन एव-चेतयति स्वस्वरूपसिति चेतन एव) निज स्वरूप 
को जानने वाला चेतन ही अर्थात्‌ ज्ञानी ही (भावकर्मकर्ता) भाव कर्म रागादि का करता (न भवति) नही 
होता है अथात्‌ ज्ञानी तो अपने शुद्ध ज्ञानादि भावो का ही कर्ता है रागादि विभावो का नही । 


सावार्थे--जिनका जीवात्मा मिथ्यात्वग्रस्त है वे मिथ्याज्ञानी ही परद्वव्य का एव परभावो का कर्ता 
अपनी आत्मा को ही मानते हैं पर को नहीं। यह मिथ्यात्व जनित अज्ञान का ही प्रभाव ही समझना 
चाहिए । ज्ञानी की विचारणा एवं मान्यता इससे सर्वंथा विपरीत होती है । वह तो मात्र अपने चैतन्यमय 
स्वभाव भावों का कर्ता अपने को मानता है अन्य का एवं अन्य भ्रावों का नही । अज्ञानी के आत्मस्वभाव 
का ज्ञान न होने से निमित्त-नेमेत्तिक सम्बन्ध को नही जानता हुआ जो नेमेत्तिक भाव अपनी पर्याय मे 
होते हैं उनको स्वभाव भाव मान लेता है और कर्त्ता बन जाता है। इसी प्रकार पुदूगल की पर्याय जो 
कर्मादिक रूप हुई उसका कर्ता भी वस्तु स्वभाव को नही जानने के कारण अपने को मान लेता है जो 
भज्ञानता है ॥१०॥ 

(अथ कर्मणः कार्येत्वं कीतेयति) अब कर्म के कार्य का कथन करते हैं-- 


( २५० ) 


एक मात्र जीव के ही कार्य है क्योकि वे चेतन के साथ अन्वय व्यतिरेक रखते हैं अत*' अन्ततोगत्वा जीव 
ही पर्याय दृष्टि से उनका कर्ता है जड प्रकृति नही | यह फलितार्थ हुआ । 


(अथ प्रकृतिवादिनं साख्य॑ प्रतिक्षिपति) अव प्रकृतिवादी साख्य के प्रति आक्षेप करते हुए आचार्य 
स्वमत का स्थापन करते हैं-- 
कर्मेच प्रवित्य फत्‌ हतकेः क्षिप्त्वात्मवः कत्‌ ताम्‌ 
कर्तात्मैेष कथब्चिवित्यचलिता कश्चिच्छु तिः कोपिता । 
तेषामुद्धतमोहसु द्रितधिया बोधस्थ संशुद्धये 
स्पाद्रादप्रतिबन्धलब्धविजयां वस्तुस्थितिः स्तुयते ॥१२॥ 


अन्वयार्थ--(कैश्चित्‌) किन्ही (हतक ) आत्मा को कर्ता नही मानने वाले साख्य आदि बआत्मस्व- 
रूप के घातको हरा (आत्मन ) आत्मा के (क्तृताम्‌) कर्तापन को (क्षिप्त्वा) तिरस्कृत करके (कर्मेब) 
कर्म को ही (क्तुँ) कर्मों का कर्ता (प्रवितक्‍्य) तकेणा करके-विचार करके (एष ) यह (आत्मा) बात्मा 
(कथड्नचित्‌) किसी विवक्षा विशेष के वश से (कर्ता) रागादि का कर्ता-करने वाला (अस्ति) है (इति/ 
ऐसी (अचलिता) नि३चल (श्रुति ) जिन वाणी (कोपिता) कुपित कराई गई (उद्धतमोहसुद्वितधियाम्‌, 
उत्कट मोह के वश से विपरीत बृद्धि वाले (तेबामू) उन साख्य आदि वादियो के (बोधस्य) ज्ञान के 
(संशुद्धये) संशोधन के लिए (स्याद्ादप्रतिबन्धलब्धविजया) स्याह्ाद-कथब्नचिद्वादरूप सिद्धान्त के प्रति- 
पांदन से विजय को प्राप्त हुई (बस्तुस्थिति.) वस्तु की मर्यादा (स्तुयते) प्रस्तुत करते हैं। 


सं० टीका- (कैश्चित्‌-साख्यमतानुसारिभि.) साख्य मत का अनुसरण करने वाले किन्‍्ही वादियो 

के द्वारा (इति-पूर्वोक्ता) पूर्व मे कही हुई इस (श्रुति -जिनोकत॑-सृत्रम्‌ ) जिनेन्द्रदेव द्वारा कही हुई सूत्रात्मक 
वाणी (कोपिता-विराधिता) क्रुद्ध की गई-विराधना को प्राप्त कराई गई (किम्भता भ्रुतिः) कसी श्रुति 
(अचलिता-प्रमाणादिभिश्चलयितुम शक्या) प्रमाण आदि से चलाने मे अशक्य अर्थात्‌ प्रमाणनय आदि से 
बाधित नही होने वाली (किस्भूतेस्त ) कैसे उन सख्यादियो से (हतकै.-आत्मनो5क्तुकत्वप्रतिपादकः) आत्मा 
को कर्मों का कर्ता नही मानने वाले अतएवं आत्मस्वरूप के हृतक-घातक (आत्मा-चेतयिता) भात्मा- 
जानने वाला (कर्ता तु प्रकृतिः) और कर्ता-कर्मों को करने वाली प्रकृति है (कि-झत्वा ) क्‍या करके (कर्मेव- 
प्रकृतिरेंव) प्रकृति ही (कर्तु-सुखदु.खादि कारकम्‌) सुख-ढु ख आदि का कर्ता करने वाली (प्रवितवर्थ- 
प्रविचिन्त्य) विचार करके (कर्मेंव-आत्मानसन्नानिन करोति ज्ञानावरणाख्यकर्मोद्यमन्तरेण तदनुपपत्ते:) 
कर्म ही आत्मा को अज्ञानी वनाता है क्योकि ज्ञानावरण नामक कम के उदय के विना अज्ञानी बनना 
सम्भव नही है। (कर्मेंब-ज्ञानिन करोति-तत्कर्मक्षयोपशममन्तरेण तदनुपपत्ते.) कर्म ही आत्मा की ज्ञानी 
करता-बनाता है-- क्योकि ज्ञानावरण कमे के क्षयोपशम के विना ज्ञानी होना कथमपि सम्भव नही है । 
3 ., ७-खमिथ्यादृष्टयसयतोर्ध्बाधस्तियेंग्लोक शुभाशुभप्रशस्ताप्रशस््तादिक तत्तत्सम्बन्धि कर्मदिय- 


( २५१ ) 

मनन्‍्तरेण तदनुपपत्ते:) वैसे ही निद्रा-नीद सुख-ढु ख मिथ्यादृष्टि असयत ऊध्वलोक, अधोलोक, मध्य लोक॑ 
शुभ-अशुभ, प्रशस्त-अप्रशस्त आदि नाना अवस्थायें अपने-अपने कर्म के उदय आदि के बिना नहीं हो 
सकती है। (तथा च जैनी श्रुतिः) और ऐसी ही जिनवाणी है अर्थात्‌ जिनेश्वर की वाणी से भी हमारा 
उक्त कथन मिलता-जुलता है जैसा कि निम्न पक्तियों से स्फुट होता है-- (पुवेदार्य कर्मस्त्रियमभिलषति ) 
प्वेद नामक कर्म स्त्री की इच्छा करता है (स्त्रीवेदाख्यं-कर्म-तर च) और स्त्रीवेद नामक कर्म-मनुष्य को 
चाहता है। (तथा यत्परं हन्ति येन च परेण हन्यते तत्परघातकर्मे ति वाक्येन जीवस्यान्नह्मपरघातादि निषे- 
धात्‌ कर्मण एवं तत्समर्थनात्‌) वैसे ही जो दूसरे का घात करता है अथवा दूसरे से घाता जाता है वह पर- 
घात कर्म है इस वाक्य से जीव के अनब्नह्मचय, परघात आदि का निषेध होने के कारण कर्म को ही उक्त 
प्रकार का समर्थन प्राप्त होता है। (आत्मन.-जीवस्य) आत्मा-जीव का (कतृता-भावकर्सकारित्वम्‌) 
कर्तृता--रागादि भाव कर्मों का कर्तापत का (क्षिप्त्वा-निराकृत्य) निराकरण करके ([भ्रकृतेरेव कतृत्वे 
तस्य सर्वेषा जीवानामकतुत्वे भोकतृत्वादीनामपि कर्तृत्वाभावात्‌ अकिड्चित्करत्वमेव पुरुषत्व व्याघातात्‌ ) 
प्रकृति को ही कर्ता मानने पर, सभी जीवो के कर्तापन का अभाव होने से, भोकता-भोग भोगने वाले जीवो 
के भी कर्तापन का अभाव होने से पुरुष-आत्मा के पुरुषत्व-आत्मत्व का व्याघात होने के कारण अकिड्चि- 
त्करत्व रूप महान्‌ दोष का प्रसद्भ होगा। (इति किम्‌) इसलिए (ए आत्मा) यह आत्मा (कथड्चित्कर्ता- 
केनचित्कारणेनकारक' ) किसी कारण से कर्ता-रागादि भाव कर्मो का करने वाला है (अन्यथा मुक्तात्मना 
फतुंत्व प्रसद्भात्‌) यदि आत्मा को किसी विवक्षा विशेष से रागादि भावो का कर्ता नही माना जायेगा तो 
मुक्तात्माओ के भी रागादि के कतुंत्व-कर्तापन का प्रसद्भध उपस्थित होगा । (तेषां प्रकृते कतृत्ववादिनास्‌) 
उन-प्रकृति को ही कर्ता मानने वाले साख्यादिको को (बोधस्य-ज्ञानस्थ) ज्ञान के (सशुद्धये-निर्मेलीकरणायथ ) 
निर्मल करने के लिए (वस्तुस्थिति -वस्तुन. व्यवस्था) वस्तु की व्यवस्था यथार्थ मर्यादा (स्तुयतें-प्रशस्यते) 

कहते हैं (किम्भूता सती ? ) कैसी व्यवस्था (स्यादित्यादि-स्पाह्मादिन कथश्चिद्वादेन प्रकृत्यादीना नित्यत्वादे: 
प्रतिबन्ध. प्रतिषेध -तत्कथम्‌ ? प्रधान व्यक्तादपेति नित्यत्वनिराकरणात्‌-अपेतमय्यस्यिविनाशप्रतिषेधात्‌- 
इत्येकास्तनिषेधः तेन लब्धो विजयो यया सा) स्याह्वाद, कथड्चचिदवाद, अपेक्षावादविवक्षा के वश से प्रकृति 

आदि के नित्यता निषिद्ध है। वह कंसे ? प्रधान-आत्मा-पुरुष, व्यक्त-प्रकृति से पु थक होता है इससे नित्यत्व 

का निराकरण-खण्डन हो जाता है और वह प्रथक्‌ हुआ प्रधान विद्यमान रहता है इससे उसके विनाश का 

भी प्रतिषेध-निषेध हो जाता है इस प्रकार से एकान्त के निषेध द्वारा जिसने विजय को प्राप्त कर लिया 

है (अथवा-स्याह्वाद एवं प्रतिबन्ध कारणं वस्तुस्थिते:-तेन लब्धो विजयो यया सा) अथवा वस्तुस्थिति- 

वस्तु की यथार्थ व्यवस्था का प्रमुख कारण स्याद्वाद ही है उस स्थाद्वाद से जिसने विजय पाई है (कोद्शा- 

नाम्‌-तेषास) कैसे साख्यादि वादियों पर (उद्धतेत्यादि -उद्धत -उत्कटः चासौ मोहश्च सोहनीय कर्म तेन 

मुद्रिता भाच्छादिता धी-धारणावतो बुद्धियेंया तेषाम्‌) तीत्र मोहनीय कर्म के उदय से समावृत बृद्धि वाले 

अर्थात्‌ दर्शेतमोहनीय कर्म के तीन्र उदय से जिनकी बुद्धि भिथ्यात्व से ग्रस्त होने के कारण विपरीत परि- 


( २४८ ) 


कार्त्वादकृत न कर्म न च _तज्जीवप्रकृत्ययोहयो- 
रज्ञायाः प्रकृतेः संवकार्यंफलभुगभावानुषड्भाकृतिः । 
नकस्याः प्रकृतेरचित्वलसनाज्जीबो5स्य कर्ता ततो 
जीवस्थेव च कर्म तद्चिदनुगं ज्ञाता न यत्पुद्गलः ॥११॥ 


अन्वयार्थ - (कर्म) कर्म (कार्यत्वातृ) कार्य होने से (अकृतम) अकृत-नही किया हुआ (न) नही 
(स्थातू) हो सकता (च) और ([त्ततृ) वह कर्म (जीवप्रकृत्यो.). जीव और प्रकृति (हैयोः) दोनो का 
(कृति ) कार्य (न) नही (स्थात्‌) हो सकता क्योकि (अज्ञाया.) अज्ञानरूप (प्रकृतेः) प्रकृति के (स्वकार्य- 
फलभुग्भावानुषजड्भाकृति.) कम के कार्य भूत सुख दु खादि रूप फल के भोगने का प्रसद्भ (स्थात्‌) होगा । 
(कर्म) राग-द्वेषादि कर्म (एकस्यों ) एक (प्रकृते) प्रकृति का (कार्यम्‌) कार्य (न) नही (स्थांत) हो सकता 
क्योकि (अचित्व॑लसनात्‌) वह प्रकृति स्वभावत, अचेतन है (ततः) इसलिए (अस्य) इस रागादि भाव कर्म 
का (कर्ता) कर्ता-करने वाला (जीव॑.) जीव-चेतन आत्मा (स्यात्‌) है (च) मौर (तत्‌) वह प्रसिद्ध (कर्मे) 
रागादि भाव कर्म (जीवस्थ) जीव का (एंव) ही (अस्ति) है क्योकि वह कर्म (चिदनुगस) चेतन्य का 
अनुगम-अनुस रण करने वाला अर्थातूं चेतन का ही विकार (अस्ति) है (यत्‌) क्योकि (प्रुदुगलः) पुद्गल 
(ज्ञाता) जानने वाला (न) नही (अस्ति) है। 


सं० टीका--(कर्मे-भावकर्म पक्ष.) कर्म अर्थात्‌ भावकर्म राग-हेष आदि (अकृतं न सवितुमहेति इति 
साध्योधर्म' कार्यत्वात्‌ हेतु ) नही किये हुए--नही हो सकते यह साध्य है और कार्यत्वात्‌-कार्य होने से- 
यह उसका साधक-हेतु है (तत्रान्वयव्याप्ति:) उसमे अन्वयव्याप्ति दिखाते हैं (यद्यत्कार्य तत्तदक्ृतं न - 
भवति) जो जो कार्य होता है वह वह अकझ्ृत-नही किया हुआ-नही होता है (यथा घटादि ) जैसे घट आदि 
कार्य (कार्य च भावक्) और भावकर्म कार्य है (तस्मादकुत न) इसलिए वह बिना किया हुआ नही हो 
सकता (व्यतिरेक व्याप्तिश्व) और व्यतिरेक व्याप्ति (यदकृतं तन्‍त कार्य यथा व्योमादि ) जो किया हुआ 
नही होता है वह कार्य भी नहीं हो सकता जैसे आकाश आदि (नच तथेदं तस्मान्त तथेति) ओर यह राग 
आदि भाव कर्म अक्ृत नही है किन्तु किये हुए है इसलिए अकार्य नही हैं किन्तु कार्य ही हैं (कस्य कार्यमिति 
प्रश्ने) यह किसका कार्य है ऐसा प्रइदन होने पर-उत्तर देते है कि (त्च्चकर्म जीवप्रकृत्यो -जीवश्च प्रकृतिश्च 
तयोः दयो कार्य न) वह रागादि भाव कर्म जीव और प्रकृति-पुद्गल इन दोनो का काये नही है । (कुत.) 
किस कारण से (अज्ञासाः-अचेतनाया प्रकृते ) अचेतन-जडरूप प्रकृति के (स्वेत्यादि.-स्वस्य स्वभावकर्मणः 
कार्य सुखदु खादि तस्य फलं-हृष्टानिष्टाबाप्ति परिहारपूर्वकसुखदुःखानुसवन भुनक्तीति स्वकार्यफलभुग 
तस्य भावस्तस्यानुषज्भाकृति सम्पर्क प्रसड्भः स्यात्‌) राग-द्षादि भावकर्म का कार्य सुख-दु खादि है और 
उसका फल प्रिय पदार्थ की प्राप्ति और अप्रिय पदार्थ का परिहार-द्रीकरण पूर्वक सुख और ढुंख का 
अनुभव करना है अर्थात्‌ सुख और दु.ख के अनुभव का प्रसद्भ उपस्थित होगा | (ननु हयोर्मा भवतु कार्य 
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मेकस्या: प्रकृते: द्ृव्यकर्मण: सांख्यपरिकल्पिताया सत्वरजस्तससा समावस्थाया: प्रकृतेया कार्यम्‌ ?) यहा 
कोई शड्भा करता है कि जीव और पुद्गल प्रकृति इन दोनो का काय॑ न हो तो न सही किन्तु एक ही द्रव्य- 
कमेरूप प्रकृति का अथवा साख्य परिकल्पित सत्त्व, रज और तमोगुण इन तीनो की समान अवस्था रूप 
प्रकृति का ही कार्य हो (इतिचेत्‌) यदि ऐसा तुम्हारा कहना है (तहि) तो (तत्त) वह तुम्हारा कहना (न) 
ठीक नही है क्योकि (अचित्त्वलसनात्‌) प्रकृतिके अचेतन रूप होने से (प्रकृतेः अचेतनत्व स्वभावत्वात्‌ ) कर्म 
प्रकृति स्वभाव अचेतन ही है (तत्कायंत्वे च तस्याचेतनत्वानुषद्भात्‌) उसके कार्यभूत रागादि मे भी उसकी 
अचेतनता का प्रसद्ध होगा (ततो दृथोरेकस्या: कार्यकरणायोगात्‌) इसलिए दोनो से एक प्रकृति का कार्य 
करना ठीक नही है (अस्य भावकर्मण: जीवति दर्शेन्िः प्राणरिति जीवः ससार्यात्मा कर्ता-कारकः) इस भाव 
करम-रागादि का करता वह ससारी आत्मा है जो इन्द्रिय आदि दश प्राणो से जीता है--जीवन धारण 
करता है। (च-पुनः) और (ततृ-कर्म, तत्प्रसिद्धमू-भावकर्म जीवस्थेव नान्‍्यस्थ) वह प्रसिद्ध रागादि भाव 
कम जीव का ही काये है अन्य किसी द्रव्य का नही । (किम्भूतस्‌) कैसा है वह (चिदनुगं-चेतनासहितमत ) 
चेतन्यमय है चेतना से सहित है । (तथाचोक्‍तं श्रोमदाप्तपरीक्षायाम) जैसा कि श्री मदाप्तपरीक्षा ग्रन्थ 
में कहा है-- 

भावकर्माणि चेतन्य विवर्तात्मानि भान्ति नुः। 

ऋक्रोधादीनि स्ववेद्यानि कथब्चिच्चिदर्भेदत. ॥ 


अन्वयार्थ --(चैतन्यविवर्तात्मानि) चैतन्य के विकार स्वरूप (अतएव) इसलिए (स्ववेद्यानि) आत्मा 
के द्वारा वेदन-जानने अथवा अनुभव करने योग्य (क्रोधादीनि) क्रोध आदि रूप (भाव कर्माणि) भावकर्म 
(नु ) आत्मा के साथ (कथड्चित्‌) अशुद्ध निश्चय नय की अपेक्षा से (अभेदत ) अभेद सम्बन्ध रखने के 
कारण (न ) आत्मा के (भान्ति) मालूम पडते है । 
भावार्थ - क्रोधादि विभाव भाव अशद्ध-कर्मबद्ध आत्मा के ही विकारी भाव हैं अतएव वे चेतन है 
अशुद्ध निश्चयनय की दृष्टि से आत्मा के साथ अभेद सम्बन्ध रखते है इसलिए आत्मा के द्वारा जानने 
अथवा अनुभव करने योग्य है । 
(यत्‌ यस्थात्‌ कारणात्‌) जिस कारण से (पुदूगल ) पुद्गल द्रव्य (ज्ञायको न अचेतनत्वात्‌) अचेतन- 
जड होने के कारण ज्ञायक-जानने वाला नही है। 
भावार्थ--राग-द्वेष आदि कम, कार्य हैं। और जो कार्य होता है वह किसी न किसी के द्वारा किया 
हुआ ही होता है अतएव रागादि कर्मेझूप कार्य भी किसी न किसी के द्वारा किया हुआ होना चाहिए । 
जीव और पुदुगल दोनो का यह कारें नही है क्योकि दोनो का कार्य मानने पर अचेतन पुद्गल प्रकृति को 
सुख-दु ख आदि के अनुभव करने का प्रसद्भ उपस्थित होगा । अगर आप कहे कि केवल जड प्रकृति का ही 
यह कार्य मान लिया जाय तो क्या हानि है ? उत्तर मे कहते हैं कि यदि रागादि कर्म को जड प्रकृति का 
केये मानेंगे तो वे रागादि भी जड कहे जायेगे जो अनुभव से विरुद्ध सिद्ध होगे। अत वे रागादि कर्म 
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एक मात्र जीव के ही कार्य है क्योकि वे चेतन के साथ अन्वय व्यतिरेक रखते हैं अत अन्ततोगत्वा जीव 
ही पर्याय दृष्टि से उनका कर्ता है जड प्रकृति नही । यह फलितार्थ हुआ । 


(अथ प्रकृतिवादिन साख्य॑ प्रतिक्षिपति) अव प्रकृतिवादी साख्य के प्रति आक्षेप करते हुए आचार्य 
स्वमत का स्थापन करते हैं-- 
कर्मेव प्रवितक्यं फत्‌ हतकेः क्षिप्त्वात्मनः कत ताम्‌ 
कर्तात्मेष कथब्चिवित्यचलिता कंदिचच्छु तिः कोपिता । 
तेषामुद्धतमोहमु द्वितधिया बोधस्प संशुद्धये 
स्थाद्मादप्रतिबन्धलब्धविजया वस्तुस्थितिः स्तुयते ॥१२॥ 


अन्वयार्थ-- (कंश्चित्‌) किन्ही (ह॒तके ) आत्मा को कर्ता नही मानने वाले साख्य आदि आत्मस्व- 
रूप के घातको हारा (आत्मन ) आत्मा के (कर्तृताम्‌) कर्तापन को (क्षिप्त्वा) तिरस्कृत करके (कर्मेव) 
कर्म को ही (कं) कर्मो का कर्ता (प्रवितर्क्य) तकेणा करके-विचार करके (एब ) यह (आत्मा) आत्मा 
(कथड्चित्‌) किसी विवक्षा विशेष के वश से (कर्ता) रागादि का कर्ता-करने वाला (अस्ति) है (इृति) 
ऐसी (अचलिता) निर्चल (श्रुति) जिन वाणी (कोपिता) कुपित कराई गई (उद्धतमोहमुद्रितधियाम्‌) 
उत्कट मोह के वश से विपरीत बुद्धि वाले (तेषाम) उत्त साख्य आदि वादियों के (बोधस्य) ज्ञान के 
(संशुद्धये) संशोधन के लिए (स्याह्मादप्रतिबन्धलब्धविजया) स्याद्वाद-कथब्नचिद्वादरूप सिद्धान्त के प्रति- 
पादन से विजय को प्राप्त हुई (चस्तुस्थिति.) वस्तु की मर्यादा (स्तुयते) प्रस्तुत करते हैं। 


स० टीका- (केश्चितृ-सांख्यमतानुसारिधिः) साख्य मत का अनुसरण करने वाले किन्‍्ही वादियो 
के द्वारा (इति-पूर्वोक्ता) पूर्व मे कही हुई इस (श्रुति.-जिनोकतं-सुत्रम्‌ ) जिनेन्द्रदेव द्वारा कही हुई सूत्रात्मक 
वाणी (कोपिता-विराधिता) कुठ्ध की गई --विराधना को प्राप्त कराई गई (किम्भता श्रुतिः) कैसी श्रुति 
(अचलिता-प्रमाणादिभिश्चलयितुमशक्या ) प्रमाण आदि से चलाने मे अशकय अर्थात्‌ प्रमाणनय आदि से 
बाधित नही होने वाली (किप्भूतस्ते ) कैसे उन सख्यादियों से (हतकैः:-आत्मनो5कतुंकत्वप्रतिपादकः) आत्मा 
को कर्मो का कर्ता नही मानने वाले अतएवं आत्मस्वरूप के हतक-घातक (आत्मा-चेतयिता) आत्मा-- 
जानने वाला (कर्ता तु प्रकृति) और कर्ता-कर्मों को करने वाली प्रकृति है (कि-कृत्वा) क्‍या करके (कर्मेव- 
प्रकृतिरेब) प्रकृति ही (कर्तु-सुखदु खादि कारकम्‌) सुख-दु ख आदि का कर्ता करने वाली (प्रवितक्य॑- 
प्रविचिन्त्य) विचार करके (कर्मेब-आत्मानमज्ञानिन करोति ज्ञानावरणाख्यकर्मोद्यमन्तरेण तदनुपपतते.) 
कर्म ही आत्मा को अज्ञानी बनाता है क्योकि ज्ञानावरण नामक कर्म के उदय के विना अज्ञानी बनना 
सम्भव नही है। (कर्मेंव-ज्ञानिन करोति-तत्कर्मक्षपोपशममन्तरेण तदनुपपत्ते.) कर्म ही आत्मा को ज्ञानो 
करता-बनाता है-- क्योकि ज्ञानावरण कम के क्षयोपशम के विना ज्ञानी होना कथमपि सम्भव नहीं है । 
(तथैव निद्रासुखदु.खमिथ्यादृष्टयसयतोर्ध्वाधस्तियेंग्लोक शुभाशुभप्रशस्ताप्रशस्तादिक तत्तत्सम्बन्धि कर्मविय- 
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मन्‍्तरेण तदनपपत्ते:) बसे ही निद्रा-तीद सुख-दु ख मिथ्यादृष्टि असयत ऊध्वेलोक, अधोलोक, मध्यलोक 
शभ-अशुभ, प्रशस्त अप्रशस्त आदि नाना अवस्थायें अपने-अपने कमें के उदय आदि के बिना नहीं हो 
सकती हैं । (तथा च जैनी श्रुतिः) और ऐसी ही जिनवाणी है अर्थात्‌ जिनेश्वर की वाणी से भी हमारा 
उक्त कथन मिलता-जुलता है जैसा कि निम्न पक्तियों से स्फूट होता है--(पुवेदाख्यं कमस्त्रियमभिलषति ) 
पुवेद नामक कर्म स्त्री की इच्छा करता है (स्त्नीवेदाख्य॑ं-कर्म-नरं च) और स्त्रीवेद नामक कर्म-मनुष्य को 
चाहता है। (तथा यत्परं हन्ति येच च परेण हन्यते तत्परघातकर्म ति वाक्येन जीवस्याब्रह्मपरघातादि निषे- 
धात्‌ कर्मण एवं तत्समर्थनात्‌ ) वेसे ही जो दूसरे का घात करता है अथवा दूसरे से घाता जाता है वह पर- 
घात कर्म है इस वाक्य से जीव के अन्नह्मचये, परघात आदि का निषेध होने के कारण कर्म को ही उक्त 
प्रकार का समर्थन प्राप्त होता है। (आत्मन:ः-जीवस्प) आत्मा-जीव का (कतृता-भावकर्मकारित्वस्‌ ) 
कतृता--रागादि भाव कर्मों का कर्तापतत का (क्षिप्त्वा-निराकृत्य) निराकरण करके (प्रकृतेरेव कतत्वे 
तस्य सर्वेषा जीवानामकतुत्वे भोकतृत्वादीनासपि कतृत्वाभावात्‌ अकिड्चचित्करत्वमेव पुरुषत्व व्याघातात्‌ ) 
प्रकृति को ही कर्ता मानने पर, सभी जीवो के कर्तापन का अभाव होने से, भोक्‍ता-भोग भोगने वाले जीवो 
के भी कर्तापन का अभाव होने से पुरुष-आत्मा के पुरुषत्व-आत्मत्व का व्याघात होने के कारण अकिड्चि- 
त्करत्व रूप महान्‌ दोष का प्रसद्भ होगा। (इति किस्‌) इसलिए (एष आत्मा) यह आत्मा (कथछिच्त्कर्ता- 
फेनचित्कारणेनकारक') किसी कारण से कर्ता-रागादि भाव कर्मो का करने वाला है (अन्यथा मुक्तात्मना 
फतृत्व प्रसद्भात्‌ु) यदि आत्मा को किसी विवक्षा विशेष से रागादि भावो का कर्ता नही माना जायेगा तो 
मुक्‍्तात्माओ के भी रागादि के कतृत्व-कर्तापन का प्रसद्ध उपस्थित होगा । (तेषा प्रकृते कतृत्ववादिनाम) 
उन-प्रकृति को ही कर्ता मानने वाले साख्यादिको को (बोधस्य-ज्ञानस्य) ज्ञान के (सशुद्धये-निर्मेलीकरणाय ) 
निर्मल करने के लिए (वस्तुस्थिति -वस्तुनः व्यवस्था) वस्तु की व्यवस्था यथार्थ मर्यादा (स्तुयते-प्रशस्यते) 

कहते हैं (किस्भूता सती ?) कैसी व्यवस्था (स्यादित्यादि-स्पाह्वदेव कथड्चिह्मादेन प्रकृत्यादीना नित्पत्वादे- 
प्रतिबन्ध: प्रतिषेध -तत्कथम्‌ ? प्रधान व्यक्तादपैति नित्यत्वनिराकरणात्‌-अपेत्तमय्यस्यिविनाशप्रतिषेधात्‌- 

इत्येकास्तनिषेध. तेन लब्धी विजयो यया सा) स्याद्वाद, कथड्न्‍्चिदवाद, अपेक्षावादविवक्षा के वश से प्रकृति 

आदि के नित्यता निषिद्ध है। वह कंसे ? प्रधान-आत्मा-पुरुष, व्यक्त-प्रक्ृति से पुथक होता है इससे नित्यत्व 

का निराकरण-खण्डन हो जाता है और वह पृथक्‌ हुआ प्रधान विद्यमान रहता है इससे उसके विनाश का 

भी प्रतिषेध-निषेध हो जाता है इस प्रकार से एकान्त के निषेध द्वारा जिसने विजय को प्राप्त कर लिया 

है (अथवा-स्याद्वाद एव प्रतिबन्ध कारण वस्तुस्थिते:-तेत लब्धो विजयो यया सा) अथवा वस्तुस्थिति- 

वस्तु को यथाथथ व्यवस्था का प्रमुख कारण स्याद्वाद ही है उस स्याद्वाद से जिसने विजय पाई है (कोदशा- 

नामू-तेषाम्‌) केसे साख्यादि वादियो पर (उद्धतेत्यादि -उद्धत -उत्कटः चासौ मोहश्च मोहनीय कर्म तेन 

मुद्रिता आच्छादिता धी:-धारणावतो बुद्धियेयां तेषामु) तीन्र मोहनीय कर्म के उदय से समावत वद्धि वाले 

अर्थात्‌ दर्शवमोहनीय कर्म के तीन्र उदय से जिनकी बुद्धि भिथ्यात्व से ग्रस्त होने के कारण विपरीत प्रि- 
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णमन वाली है, वस्तुस्वरूप को उलटा मान रही है ऐसे साख्य आदि वादियो पर । 


भावार्थें--प्रकृतिवादी साख्य आत्मा को नित्य अकर्ता और प्रकृति को ही कर्ता मानता है। वह 
तीत्र मिथ्यात्व के उदय से अभिभूत होने के कारण वस्तुस्वरूप से बिलकुल ही अपरिचित है। उसे वस्तु- 
स्थिति का बोध कराने के हेतु आचाये स्याद्वाद सिद्धान्त को प्रस्तुत करते है। स्याद्वाद-कथब्चिद्वाद या 
अपेक्षावाद से ही सारी वस्तु व्व्यवस्था निर्वाघ॒ रूप से सिद्ध होती है अर्थात्‌ द्रव्यदुष्टि से आत्मा कर्मों का 
कर्ता नही है परन्तु पर्याय दृष्टि से तो वह भी कर्मो का कर्ता है ही । अनेकान्तवादो सम्यग्दृष्टि वस्तु की 
यथार्थता को स्वस्पत जानता है परन्तु एकान्तवादी विपरीत दृष्टि वस्तु की यधार्थता को स्वरूपत न 
जानकर विपरीत ही जानता है- वस्तु तो द्वव्यपर्यायात्मक-सामान्यविशेपात्मक है। जो पर्याय मूढ थे 
उनको स्वभाव का ज्ञान कराने के लिए निमित्त की अपेक्षा से रागादि को कर्म का बताकर स्वभाव का 
ज्ञान कराया। जो द्र॒व्यदृष्टि का एकात करके रागादिक पर्याय में होते हुए अपने को शुद्ध मान लिया 
उनको रागादि अशुद्ध दृष्टि से तेरी पर्याय मे हो रहे हैं इसलिए तुम्ही जिम्मेवार हो ऐसा कहकर स्वच्छन्द 
होने से बचाया है। दोनो दृष्टिकोणों से अविरोधरूप जो श्रद्धा है वहो सच्ची श्रद्धा है। रागादि को 
निर्मित्त की अपेक्षा कर्म का बताने का दुष्टिकोण यही रहा है कि वह तेरा स्वभाव नही है-स्वभाव का 
कभी नाश नही होता । स्वभाव में पर निमित्त नही होता और नंमेंत्तिक भाव नाशवान होते है। रागादि 
भाव में मोह कम का उदय निमित्त होता है, पर का अवलम्बन होता है अत स्वभाव भाव नही है नेमे- 
त्तिक विकारी भाव है जो नाशवान है। यह पर्यायमूढ को स्वभाव का ज्ञान कराने के लिए समझाया गया। 
जिससे उसका पर्याय मे एकत्वपना मिटे और विकारी भावों को स्वभाव भाव मानना छोड दे और 
द्रव्यपर्यायात्मक वस्तु का ज्ञान हो जावे। जो द्रव्यदृष्टि का एकात कर रखा था उसको वताया कि रागादि 
भाव तेरी पर्याय मे हो रहे है उनका उपादान अशुद्ध निश्चयनय से आत्मद्रव्य है। अत- यह तेरी जिम्मेवारी 
है । द्रव्यदृष्टि से तो द्रव्य कभी अशुद्ध होता ही नही है । पर्यायदृष्टि मे जब तक अशुद्धता है तब तक द्रव्य 
अशुद्ध है वह रागादि भावो के अभाव से शुद्ध होगा क्योकि द्रव्यगुण पर्याय अभद है। जिस द्रव्य का जो 
परिणमन है उसका कर्ता वही द्रव्य होता है अतः आत्मा ही रागादि का कर्त्ता है यह पर्यायदृष्टि है। जो 
लोग पर्यायदृष्टि रो ही द्रव्यदृष्टि मान लेते हैं उनके रागरादिक के कतपिने का निषेध किया। क्योकि द्रव्य- 
दृष्टि से रागादिक का कर्त्ता मानने से ज्ञान की तरह-रागादिक आत्मा का स्वरूप स्वभाव ठहर जाता है 
तब रागादिक के नाश का सवाल नही उठता । और पर्यायदृष्टि से रागादिक की जिम्मेवारी भी अपनी 
न माने तो उसका नाश का उपाय कंसे करे । 
रागादि अपने निज स्वभाव मे नही ठहरने के कारण होते है अत जीव की जिम्मेवारी है। सही 
श्रद्धा क्या है? आत्मा ज्ञानदशन स्वभाव रूप है उसी रूप रहना है पर्याय मे जो रागादिक हो रहे 
हैं उसकी जिम्मेवारी मेरी है जो स्वभाव का अवलम्बन लेने से नाश को प्राप्त होते हैं। जब अपनी जिम्मे- 
वारो समझे तो स्वच्छन्द न हो । जब पर्याय अशुद्ध है तव गुण भी अशुद्ध है और द्रव्य भी अशुद्ध है क्योकि 
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द्रव्य के बिना गुण नही और गुणों के बिना पर्याय नही होती। परन्तु उस समय भी जो द्रव्य कौ शुद्ध 
कहा जाता है वह द्रव्यदृष्टि से द्रव्य को शुद्ध कहा है। और पर्याय को द्रव्य से भिन्न दिखाया है वह भी 
यहू समझाना था कि रागादिरूप परिणमन हो रहा है और द्रव्य अपने परिणमन से अभिन्न है तब रागा- 
दिक का नाश कंसे हो । तव तो उसके नाश मे द्रव्य का नाश हो जावेगा ऐसे अज्ञानी को पर्याय को कथ- 
चित भिन्न बताकर यह कहा कि पर्याय के नाश से द्रव्य का नाश नही होता । 
रागादि भाव तो जंसे अज्ञानी के होते है वैसे ही ज्ञानी के होते हैं। ये नेमेत्तिक भाव है--नाशवान 
हैं। मोह कर्म के उदय मे पर का अवलम्बन लेकर यह आत्मा रागादिक रूप परिणमन करता है। अज्ञानी 
के उसमे रुची है उपादेयपना है उनको निजरूप मानता हैं अत विपरीत श्रद्धा की अपेक्षा उसको कर्ता 
कहा है। ज्ञानी उनको विकारी भाव मानता है उनमे हेय बुद्धि है रुचि नही है आत्मबल की कमी की 
वजह से होते हैं अत उसको कर्ता नही कहा अकर्त्ता कहा है। वस्तु तो जंसी है वेसी ही है अज्ञानी और 
शात्रों को श्रद्धा की अपेक्षा कर्त्ता अकर्त्तापने का कथन है। अज्ञानी को अपनी श्रद्धा ठीक करनी है। जेसी 
पस्तु है वेसी श्रद्धा करनी है। द्रव्यदृष्टि से तो रागादि का कर्त्तपना है ही नही । पर्यायदृष्टि से बरजोरी से 
होने से, अरुचिपुर्वंक होने से, अकर्त्ता कहा है। इस प्रकार ज्ञानी दोनो दृष्टियो से अकर्ता है। अज्ञानी के कोई 
तय विवक्षा लागू नही पडती फिर भी समझने के लिए ऐसा है कि अज्ञानी रागादि को आत्मा से एकत्वरूप 
मानता है अत द्रव्यदृष्टिसे कर्ता हुआ और उनमे रुचि और उपादेयपना है अत पर्यायदृष्टि से भी कर्त्ता हुआ। 
(अथ निश्चयेनाकतृत्वमात्ममोवक्ति) अब निरचयदृष्टिसे आत्मा कर्मो का कर्ता नही है वह कहते हैं-- 


सा कर्तारससी स्पुशन्तु पुरुषं सांख्या इवाप्याहेताः 
कर्तार कलयन्तु त॑ किल सदा भेदावबोधादधः । 
ऊध्व तृद्धत बोधधामनियत प्रत्यक्षस्रेन स्वय॑- 
पद्यन्तु च्युतकत्‌ मावभचल ज्ञातारमेक परस्‌ ॥१३॥! 
अन्वयार्थ-- (सांख्या:) साख्यो के (इवं) समाव (अम्मी) ये (आहँता.) आहेँत-मतानुय यी-ज॑न 
(अपि) भी (पुरुषम्‌) पुरुष-आत्मा को (कर्तारमृ) कर्मो का कर्ता (मा) नही (स्पृशन्तु) स्पर्श करें-स्वीकार 
करे । (किल) निश्चय से (तम्‌) उस आत्मा को (भेदावबोधात्‌) भेद ज्ञान से पूर्व मर्थात्‌ - अज्ञान अवस्था 
में (सदा) हमेशा ही (कर्तारम्‌) रागादि भाव कर्मो का कर्ता (कलयन्तु) माने-स्वीकार कर। (तु) किन्तु 
(अध्वे््‌) अज्ञान के पश्चात अर्थात्‌ ज्ञान अवस्था में (उद्धतवोधधामनियतम्‌) उत्कट ज्ञान के तेज में लीन 
बतएव (च्युतकतृंभावम्‌) कर्तावन से रहित (अचलम्‌) निदचल (प्रत्यक्षम्‌) साक्षात्‌ (एवम्‌) इस आत्मा 
को (स्वयम््‌) स्वभाव से (परम्‌) केवल-सिर्फ (एकम्‌) एक अद्वितीय (ज्ञातारम्‌) ज्ञाता ज्ञायक-जानने 
वाल) (पश्यस्तु) देखे जाने-स्वीकार करें । 
स० टोका--(असो-आहंता.-अहत -भगवत.-इमे, अ्हृद्देवो येषा ते-आहँता.) अर्हृल्त भगवान केः 
भाराधक अर्थात्‌ अहेप्परमेष्ठी को हो देव मानने वाले (पुरुषमु-आत्मानम्‌) पुरुप-आत्मा को (फर्तारसु- 
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भावकसंकर्ता रम्‌) भाव कर्मो का कर्ता (मा स्पृशन्तु-माड्ीकुर्वन्तु) स्वीकार नही करें (के-हव) किनके 
समान (साख्य। इच--) साख्यो के समान (यथा-साख्या आत्मनो$कतुंत्व प्रतिपादयन्ति तथा साक्षात्‌ ज्ञान- 
रूपेण जेना अपि) जैसे साख्य लोग-आत्मा को अकर्ता प्रतिपादन करते हैं वैसे ही साक्षात्‌ ज्ञानखूप से जैन 
भी (किल-इत्यागसोक्तो) किल-यह अव्यय आगम के कथन मे प्रयुक्त हुआ है अर्थात्‌ आगम मे कहा है कि 
(भेदावबोधात्‌-मेदज्ञानात्‌ ) भेदज्ञान-आत्मा और जड पुद्गलके यथार्थ स्वरूप के ज्ञान से (अध.-अभेद अज्ञा- 
नावस्थायाम्‌ ) पूर्व अर्थात्‌ अज्ञान की अवस्था में (त्-आत्मानः) आत्मा को (तदा ससारावस्थापयंत) ससार 
अवस्था पर्यतत (कर्तार-भाव कर्म कारक) भाव कर्म का कर्ता (कलयतु-जानंतु) जाने-माने (तु-पुन.) फिर 
(ऊर्ध्व-अज्ञानादुपरि.) अज्ञान अवस्था के वाद (भेदविज्ञानावस्थायां) भेद विज्ञान होने पर ( एनमृ-आत्मसा- 
नम) इस आत्मा को (स्वय-स्वभावत ) स्वभाव से (प्रत्यक्षम्‌-अध्यक्ष ययाभवत्ति तथा) प्रत्यक्ष रूप मे जैसे 
हो वेसे (च्युतकतृभावम्‌-त्यवतकतृस्वभावम्‌ ) करतूं स्वभाव से रहित (पश्यन्तु-अवलोकयन्तु) देखें--अवलो- 
कन करे (मुनय.) वस्तुस्वरूप को जानने वाले मुनिजन (किम्भूतम्‌) कैसी आत्मा को (उद्धतेत्यादि -उद्धत 
च तद्बोधधाम-ज्ञानज्योति तत्र नियतमु-नियन्त्रितम्‌) उत्कृष्ट ज्ञान ज्योति मे निमग्न (अचलं-निष्कम्पम) 
निशचल (ज्ञातारम्‌-ज्ञायकम्‌ ) ज्ञायक-जानने वाला (एकम्‌-कर्मई्रतरहितत्वादद्वतम्‌) कर्म के द्वैत-दरन्द् से 
रहित होने के कारण अद्वेत-भद्वितीय (परम्‌-जगच्छ ष्ठम) जगत मे श्रेष्ठ । 
भावार्थे- अहँन्मतानुयायी जेन लोग भी साख्य मतानुसारी लोगो के समान ही आत्मा को सर्वेथा 
अकर्ता-रागादि भाव कर्मों का नही करने वाला नही माने किन्तु जब तक दर्शन मोहनीय कर्म के उदय से 
ज्ञान-अज्ञान विपरीत ज्ञान रहे तब तक ही कर्ता माने। अज्ञान के दूर होते हो अर्थात्‌ सम्यग्दर्शन के प्रकट 
होने पर अकर्ता-रागादि भाव कर्मो का नही करने वाला आत्मा को स्वीकार करें। सम्यक्त्व के प्रभाव से 
आत्मा भेदविज्ञानी-स्वपर तत्त्वस्वरूपज्ञ हो जाता है उस अवस्था मे आत्मा अपने ज्ञान स्वभाव का ही 
स्वामी अपने को मानता है पर स्वभाव का नही । सर्वेथा अकर्ता स्वीकार करने पर न तो ससार ही बन 
सकेगा और न मोक्ष ही | ऐसी स्थिति मे सारी तत्त्व व्यवस्था ही नष्ट भ्रष्ट हो जायेगी। अत स्याद्वाद के 
उज्ज्वल प्रकाश मे आत्मस्वरूप का निरीक्षण करना ही श्रेयस्कर होगा, जिसमे संसार मोक्ष दोनो की 
सुव्यवस्था के पवित्र दर्शन से समस्त ही पदार्थों की यथार्थता निवाधिरूप से सिद्धिथ का आस्वादन 
करने वाली सिद्ध होगी । निश्चय ओर व्यवहार दोनो ही दृष्टिया स्याद्वाद से ही अपने-अपने विषय को 
प्रस्फूट करने मे सार्थक सफल सिद्ध होगी अन्यथा नही । ऐसा निश्चय करके एकान्त का व्यामोह छोड 
अनेकान्त की शरण ग्रहण करना हितप्रद होगा । | 
रागादि परिणमन तो कर्म के उदय मे जेसा होता है वैसा ही होता है इसमे ज्ञानी अज्ञानी का कुछ 
विशेष नही है । परन्तु ज्ञानी के उसमे रुचि नही है, उसको विकार समझता है, हेय समझता है, आत्मबल 
की कमी से रागरूप परिणमन होता है अत उसका कर्त्ता नही है। रागादि परिणमन होना और करने मे 
बडा अन्तर है। ज्ञानी के होता है अज्ञानी करता है। जैसे शरीर मे स्वस्थ रहने की चेष्टा करते हुए भी 


(२५५ ) 


रोग हो जाता है परन्तु उसके नाश करने का उपाय किया जाता है। अज्ञानी के रागादि मे रुचि है, 
उपादेयपना है करना चाहता है उसके साथ एकपतना है अत' कर्ता है। ज्ञानी रागादि का कर्ता नही है 
अत रागादि होते ही नही है ऐसा नही है। रागादि होते है परन्तु कर्त्ता नही है। वह रागादि को नेटने 
के लिए अपने स्वरूप का अवलम्बन लेकर आत्मबल वढाने की चेष्टा करता है जिससे पर की मजबूरी 
दूर होती है। ज्ञानी के रागादि कर्मकृत है क्योकि मजबूरो से होते है और अज्ञानी के जीवकत है क्योकि 
चाह कर करता है ॥१२॥। 

(अथ क्षणक्षयस्वलक्षणवादिनंसौोगत निराचष्टे) अब आत्मा आदि समस्त पदार्थों को क्षणिक 
मानने वाले बौद्ध का निराकरण करते है-- 


क्षणिकमिदर्सिहिक:. कल्पयित्वात्मतत्त्वें- 
तिजसमनसि विधत्ते कतृ भोक्त्रोविभेवम्‌ । 
ग्रपहरति विमोह॑ तस्य नित्यागृतोद्यः 
स्वयमपसशिषिथ्चंध्चिच्रसत्कार एवं ४१४॥ 


अन्वयार्थ-- (इह) इस लोक में (एकः) एक सौगत-बौद्ध (इृदम्‌) इस (आत्मतत्त्वम्‌) आत्मतत्त्व 
को (क्षणिकम्‌) क्षणनश्वर (कल्पयित्वा) कल्पना क रके (निजमनसि) अपने मन मे (कर्तृभोकत्नो ) कर्ता 
और भोक्‍ता में (विभेदस्‌) विभिन्नता को-जुदाई को (विधत्ते) करता है (तस्य) उस सौगत के (विभोहस्‌ ) 
विमोह-विपरीत ज्ञान को अर्थात्‌ क्षणिक सिद्धान्त को (अयम्‌) यह (चिच्चमत्कारः) चेतन्‍्य का चमत्कार 
(स्वयम्‌) स्वत -स्वभाव से (नित्यामृतौद्य:) नित्यतारूप अमृत के प्रवाह से (अभिषिज्चन) अभिषेक 
करता हुआ (अपहरति) दूर करता है--निराकरण करता है। 

सं० ठीका-(इह-भरतक्षेत्रे) इस भरत क्षेत्र मे (भावमिथ्यात्वापेक्षया स्वेत्र वा) अथवा भाव- 
मिथ्यात्व की अपेक्षा से सब जगह -सारे लोक मे (एक:-सौगतवादी) एक-सौगतवादी-सुगतसतानुयायी 
(क्तृभोवत्नोविभेदं कर्ता च भोक्‍ता च तयोविभेद-भिन्‍नत्वम्‌ृ) कर्ता और भोक्‍ता के भेद को (सौगताना 
कर्ताधत्य, भोक्‍ता अन्य: ) सौगतो का कर्ता कोई दूसरा होता है और भोक्‍ता कोई दूसरा होता है 
(निजसनसि-स्वचेतसि ) ऐसा अपने मन मे (विधक्ते-करोति) करता है (कि कृत्वा ?) क्या करके (कल्प- 
यित्वा-प्रकल्प्य) कल्पना करके (किम्‌) किसे (इदम-प्रसिद्धम) इस-प्रसिद्ध (आत्सतत्त्वं-जीवतत्त्वम्‌) आत्म- 
तत्त्व को (क्षणिकं-क्षणस्थायि) क्षणिक-क्षणनइवर (सर्व क्षणिक सत्त्वात्‌-प्रदीषवत्‌) सभी पदार्थ क्षणिक हैं 
क्योकि वे सत्‌ हैं दीपक की तरह (इत्यनुमाने सर्वथा नित्यादिपक्षे अर्थक्रियाभावं-प्रकल्प्पद्ूषयति ) इस अनु- 
मान में सर्वेधा अनित्य पक्ष मे अर्थक्रिया के अभाव की कल्पना करके अनुमान को दृषित करते हैं (अयं- 
भसिद्ठः प्रत्यभिज्ञानादिलक्षण चिच्चम॒त्कारः एवं चितः ज्ञानस्थ चमत्कारः) यह प्रसिद्ध प्रत्यभिज्ञान आदि 
प्वेड़प ज्ञान का चमत्कार ही (तस्य सौगतस्थ) उस सौगत के (विसोहं-क्षणिकत्व बुद्धिव्यामोहम्‌ क्षणि- 
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कत्व-क्षणनश्वरता के व्यामोह को (अपहरतति-निराकंरोतिं) दूर करंता है--निरांकरण करता है (स्वय॑- 
स्वभावात्‌ एव) स्वभाव से ही (नित्यामृतोद्य:-आत्मादी यन्नित्यत्व॑ं तदेवामृतं-तस्य ओघे:-समहैः) आत्मा 
आदि की नित्यता रूप अमृत के समूहो से (अभिषिड्चनु-अभिषेक कुर्वनू-सर्व॑ नित्यस्वरूप॑ प्रदर्शयन सन्‌ 
इत्यथ ) अभिषेक करते हुए अर्थात्‌ समस्त पदार्थों को नित्यस्वरूप दिखाते हुए (सर्व कथड्चिन्नित्य 
प्रत्यभिज्ञायमानत्वात्‌ ) सभी पदार्थ किसी अपैक्षा से नित्य हैं क्योकि प्रत्यभिज्नान से ऐसा ही प्रतीत होता 
है (न चैतदसिद्धम) यह वांत असिद्ध नहीं है प्रत्युत सिद्ध ही है (य एवं बाल" स एंव युवा स एवं च बढ्ध, 
इत्यबाधिताया प्रंतीतेः स्भावात्‌ तथा व्यवहाराच्च) जो आज वालक है वही कुछ समय के पश्चात युवा 
और वंद्ध हो जाता है ऐसी प्रंतीति का सद्भाव एवं व्यवहार भो देखने मे आता है (क्षणिकत्वे5र्थ क्रियाविरो- 
धांच्च) साथ ही सवंधा क्षणिक मानने पर अर्थक्रिया मे विरोध आता हैं (क्षणिकं यदि स्वसत्तायामपर- 
क्षणोत्पादलक्षणासर्थक्रिया करोति तदा सकलस्य जगत: क्षणिकत्व रुणद्धि कार्यकाल प्राप्नुवतः क्षणिकत्व- 
विरोधात्‌ ) यदि क्षणिक पदार्थ अपनी सत्ता-मौजूदगी मे दूसरे क्षण की उत्पाद रूप अथंक्रिया को करता है 
तो वह उस समय समस्त लोक के क्षणिकत्व को रोकता है क्योकि कार्यकाल को प्राप्त करने वाली 
वस्तु मे क्षणिकता का विरोध होता है (स्वय्मू-अविद्यमान सत्‌ करोति यदा तदा कालान्तरे पुर्वे पश्चाच्च- 
तत्कुर्यादसत्वाविशेषात्‌-इत्यर्थेक्रियाविरोध ।) जिस समय कोई पदार्थ स्वय विद्यमान-मौजूद न होता हुआ 
यदि कार्य को करता है तो वह कालान्तर मे - किसी भिन्न समय में पहले अथवा पीछे भी उस कार्य को 
कर सकता है क्योकि असत्य-अविद्यमानता मे कोई विशेषता नही नजर आती है। इस प्रकार से अर्थ- 
क्रिया मे विरोध सिद्ध होता है ॥१४॥ 

भावार्थ- क्षणिकवादो बौद्ध आत्मा को क्षण नश्वर मानता है अर्थात्‌ आत्मा प्रतिक्षण नष्ट होता 
है और उत्पन्न होता है अतएव कर्ता और भोकता दोनो भिन्न-भिन्न हैं अर्थात्‌ जो कर्ता है वह भोक्‍ता नही 
है और जो भोक्‍ता है वह कर्ता नही है। जिस क्षण आत्मा पाप या पुण्य जो कुछ भी करता है वह भात्मा 
दूसरे क्षण मे नही है किन्तु उससे भिन्‍न कोई दूसरा ही आत्मा है ऐसी स्थिति मे करने वाला कोई और है 
और भोगने वाला कोई और ही है ऐसा बौद्ध का अपना निजी मत है। जिसे उसने ही अपने मन मे कल्पित 
कर रखा है। उसके उक्त मत का परिहार यह आत्मा अपने हो चेतन्यमय चमत्कार से स्वय ही दूर करेगा । 
क्योकि वह आत्मा स्वभाव से ही नित्यरूप है अर्थात्‌ जो प्रथम क्षण में था वही द्वितीय क्षण मे भी रहता 
है उसका विनाश नही होता है। यह बात अपने अनुभव में भी आती है और प्रत्यभिज्ञान से भी ऐसा ही 
सिद्ध होता है--“यह वही है जिसे मैंने कल देखा था” इस वाक्य मे यह प्रत्यक्ष मे दिखाई देने वाला वही 


है परोक्ष का स्मरण करा रहा है यह स्मरणात्मक प्रत्यभिज्ञान आत्मा की नित्यता को सिद्ध करता है जो 
अनुभव सिद्ध है इससे आत्मा की क्षणिकता का खण्डन और नित्यता का मण्डन स्पष्टरूप से सिद्ध होता 
है । अनुभव सिद्ध का अपलाप ज्ञानी को कंसे सह्य हो सकता है ॥१४॥। 

(अथ क्षणिकेकान्तान्‌ छिनत्ति पद्चत्रयेण) अब क्षणिकेकान्त का छेदन-खण्डन तीन पद्यों ढ्वारा 
क्रते हैं-- 


( २५७ ) 


वत्यंद्रभिदतोध्त्यग्त॑ वृत्तिमन्नाशकल्पनात्‌ । 
श्रन्‍्वः करोतिभूडक्तेपन्य इत्येकान्तइचकास्तु॒मा ॥१४॥ 


अन्वयार्थ--( अत्यन्तम्‌ ) अत्यन्त-एकान्तरूप से अर्थात्‌ सवंथा (वृत्त्यंशभेदतः) वृत्त्यश-प्रतिक्षणवर्ती 
पर्याय के भेद से (वत्तिमन्‍्नाशकल्पनात्‌ ) वृत्तिमान-अवस्थावान्‌ पदार्थ के विनाश की कल्पना के कारण 
(अन्यः) अन्य (करोति) कार्य को करता है (अम्यः) और अन्य (भुडक्ते) भोगता है (इति) ऐसा 
(एकान्तः) एकान्त सिद्धान्त (मा) मत-नही (चकास्तु) शोभित हो । 


स० टी ०--(इति-ईदुक्ष:) ऐसा-इस प्रकार का (एकान्तः-सोगप्तोपकल्पितक्षणिकेकान्त:) सौगत 
कल्पित क्षणिक एकान्त मत (चकास्तु मा प्रतिभासताम्‌) प्रतिभासित-प्रकाशित नहीं हो (इति 
किम्‌) वह कैसा (अन्य:-भिन्‍नः क्षण:) भिन्‍न क्षण (करोति कार्य निष्पादयति) कार्य का निष्पादन करता 
है (अन्य:-तदनन्तरभावी-अन्यः भिन्‍नः क्षण पुर्वक्षणक्ृतं कार्य भुडक्ते-भुनक्ति) उसके अनन्तर ही होने वाला 
भिन्न क्षण अपने से पूर्व क्षण में किये हुए कार्ये के फल को भोगता है (कुत -) कैसे (वृत्त्यमित्यादिः-बृत्ते - 
वर्तनाया: अंशा: ज्ञानादिपर्याया: तेषा भेदात्‌) वृत्ति-वर्तता के अशो-ज्ञानादि पर्यायों के भेद से (द्रव्या- 
भावेसति-पुर्वोत्तरपर्याधाणा मत्यन्त भिन्‍नत्वात्‌) क्योंकि द्रव्य का अभाव होने पर पूर्वोत्तर-पहले के और 
पीछे के पर्यायों मे अत्यन्त भिन्नता होती है (कुतों भेदः) कैसा भेद (अत्यन्तम्‌-अन्तद्वेव्यादिस्वरूपेणापि) 
अत्यत अर्थात्‌ अन्तरज्भ द्रव्यादि के स्वरूप से भी (वृत्तीत्यादिः-वृत्ति:-बरतंना अस्ति येषां ते घृत्तिमन्तः पर्याया: 
तेषा नाश:-अत्यन्तमुच्छेद _तस्य कलनात्‌ ) वृत्तिमान्‌-पर्यायो के अत्यन्त उच्छेद-विनाश के सम्बन्ध से 
(इत्येकान्ते) पूर्वोक्‍्त प्रकार के एकान्त से (यो हिसाभिसन्धाता स न हिनस्ति सोर्हहिसकः सन्‌ वध्नाति 
पापकर्मेणा यस्तु बध्यते स न मुच्यते, अन्यो ध्याता अन्योध्यानचिन्तकः अन्यो मुक्तः इति पूर्वोत्तर पर्यायाणा- 
मत्यन्त भेदात) जो हिसा का अभिप्राय धारण करता है वह हिंसा नही करता है अतएव वह अहिसक 
होता हुआ भी पापकर्म से बधता है क्योकि हिंसा के अभिप्राय से पाप कर्म का बन्ध होता है। जो पाप- 
कर्म से बधता है वह उससे नही छटता है क्योकि हिंसा का ध्यान करने वाला भिन्न है हिसा के ध्यान का 
चिन्तन-विचार करने वाला अन्य है और मुक्त छूटने वाला भिन्न है। इस तरह से पूर्व ओर उत्तर पर्यायो 
में सवेथा भेद होने से द्रव्य की व्यवस्था का सर्वंथा मुलोच्छेद हो जाता है ॥१५॥ 


भावाथं--क्षणिककान्तवादी बौद्ध वृत्त्याश के अत्यन्त भेद से वृत्तिमान पदार्थ का सर्वेथा विनाश 
होगा, उस विनाश से बचने के लिए कार्य का करने वाला भिन्‍न है और उस कार्य के फल को भोगने वाला 
करने वाले से सवंथा भिन्‍न है ऐसा मान कर सनन्‍्तुष्ट होता है। लेकिन यह सन्तुष्टि भी यथार्थ नहीं है 
क्योकि वृत्त्याशों के विनाश होने पर वृत्तिमान्‌ पदार्थ के विनाश को कौन रोक सकता है वह तो होगा ही। 
अवयव के विनाश से अवयवी का विनाश अवश्यम्भावी होता है इस तरह से पदार्थशूनन्‍्यता रूप महान 
दोष उपस्थित होगा | अत क्षणिकेकान्त सदोष सिद्धान्त है ॥१५॥ 


( २४५८ ) 

आत्मानं परिशुद्धमीप्सुभिरति व्यप्ति प्रपद्यान्धक: 

कालोपाधघिबलादशुद्धिमधिकां तत्रनापि मत्वा परे: । 

चेतन्यं क्षरिय्क प्रकल्प्प पृथुकेः शुद्ध्जसूत्रे रते- 

रात्मा व्युज्कित एप हारवदहो निस्सुत्रमुक्तेक्षिभिः ॥१६॥ 

अन्वयार्थे-- (परिशुद्धम्‌) अतिशय शुद्ध (आत्मानम्‌) आत्मा को (ईप्सुसिः) चाहने वाले (अन्धके ) 
आत्मस्वरूप से अपिचित बौद्धो ने (अतिव्याप्तिम्‌) अतिव्याप्ति दोष को (प्रपद्य) प्राप्त करके (तत्नाषि) 
उसमे भी (पर) उन्ही बौद्धों ने (कालोपाधिबलात्‌) काल की उपाधि के बल से (अधिकाम्‌) अधिक 
(अशद्धिम्‌) अशुद्धि को (सत्वा) मान कर (शुद्धर्जुसुत्रेरते:) शुद्ध ऋजुसूत्र नय से प्रेरित (पृथुकः) वस्तुस्व- 
रूप से अंनभिज्ञ उन्ही वौद्धों ने (चेतन्यम्‌) चेतन्य स्वरूप आत्मा को ([क्षणिकम्‌) क्षणिक-क्षणस्थायी-- 
(प्रकल्प्य) कल्पना करके (अहो) खेद है कि (निस्सृत्रमुक्तेक्षिभि:) विना सूत्र के मोतियो को देखने वाले 
पुरुषों के द्वारा (हारचत्‌) मोतियों के हार के समान (एष*) यह नित्यानित्य स्वरूप (आत्मा) भात्मा 
(व्यूज्ित.) छोड दिया गया है। 
सं० टोका- (अहो-आश्चयें) अहो-यह अव्यय आश्चर्य अर्थ मे आया है अर्थात्‌ आइचयें है कि 

(परे:-स्थाह्दानवद्यविद्याविचारचोरक' ) पर-अर्थात्‌ स्याद्वाद-कथड्चिद्वाद रूप निर्दोष विद्या के विचार 
से शन्य (अन्धके.-बोद्ध ) अतएवं वस्तुरूप से अनभिज्ञ होने से अन्धे बौद्धों ने (आत्मा-आत्माख्य द्रव्यमं) 
आत्मा नामक द्रव्य को (व्युज्य्ितः त्यकत.) त्याग दिया। (ज्ञान पर्यायमन्तरेणात्मनो5भावात्‌) क्योकि 
ज्ञानपर्याय के बिना आत्मद्रव्य का ही अभाव हो जाता है। (कि क॒त्वा ?) क्‍या करके (अतिव्याप्ति- 
अतिव्याप्तिनामदूषणम्‌) अतिव्याप्ति नामक दूषण को (प्रपद्य-अद्भीकृत्य) स्वीकार करके (तथाहि- 
यदेव वस्तु स्थाहादिनामात्मादि तदेव अनेक पर्यायाक्राततं-गुणपर्यायाक्रान्त “गुणपर्ययवद्‌ द्रव्यम्‌' इति सुत्र- 
कार वचनात्‌) यहाँ तथाहि शब्द से अतिव्याप्ति दोष का स्फूट करते है- जैसा कि स्याद्वादी लोगो के मन 
मे भी आत्मा आदि जो भी वस्तु है वह अनेक पर्यायों से भरपूर है ऐसा ही सूत्॒कार - स्वामी उमास्वाति 
के (गुणपर्ययवद्द्रव्यम्‌) सूत्र से सिद्ध होता है अर्थात्‌ जो गुण और पर्यायों से युक्त होता है वह द्रव्य कहा 


जाता है-- 
नयोपनयकान्ताना त्रिकालाना समुच्चयः । 


अविश्वाद भावसम्बन्धोद्रव्यमेकमनेकधा ॥॥१०७॥ । 
अन्वयार्थ - (त्विकालाना नयोपनयैकान्ताना ) तीनो क्रालो के नयो और उपनयो के एकान्तो का (समु- 
च्चय.) समुदाय रूप एकीकरण (अविश्लाद भावसम्बन्ध') जन साधारण की दृष्टि मे नही प्रकाशित होने 
वाला भाव सम्बध का नाम (द्रव्यम्‌) द्रव्य है और वह द्रव्य (एकम्) एक अर्थात्‌ अभेद विवक्षा से एक है और 
भेद विवक्षा से (अनेकधा ) अनेक प्रकार का है। (इति स्वामि समनन्‍्तभद्राचार्यवर्य वचनाच्च) स्वामी समन्तः* 


( २५६ ) 

भद्राचार्यवर्य के उपर्युल्िखित वचन से भी द्रव्य को उक्त लक्षण की पुष्टि होती है। (नन्‌ त एव पर्याया 
अवस्तुभूता:, वस्तुभूता वा ? ) यहाँ बोद्ध शद्धा करता है कि वे पर्याय अवस्तु रूप है अथवा वस्तुरूप ? 
ये दो विकल्प हैं। (प्राक्‌ पक्षे) उनमे से पहले पक्ष में अर्थात्‌ पर्यायो को अवस्तुरूप मानने मे (अवस्तुभतेः 
पर्याय: जीवस्य वस्तृत्वाघटनातू ) अवस्तुभूत पर्यायो से जीवरूप वस्तु नही बन सकती क्योकि जब पर्याये 
स्वय ही वस्तुरूप नही है तब वे जीववस्तु को जो स्वय ही वस्तुरूप है कैसे बना सकेगी (क्त्निमस्फुटत्वतो 
वस्तृुभूततानवघटनात्‌) शायद आप यह कहे कि हम उन्हे बना लेगे तो बनावटीपन के जाहिर होने से 
उनमे वस्तुरूपता नही आ सकती । (अथवस्तुभताश्चेत्‌) यदि आप दूसरा वस्तुभूत पक्ष स्वीकार करे 
अर्थात्‌ वे पर्याये वस्तुभूृत है ऐसा कहे तो (तेडषपि पर्यायाक्रान्ता.) वे भी पर्यायो से आक्रान्त-व्याप्त होगी 
(अन्यथा वस्तुत्वाघटनात्‌) यदि उन्हें पर्यायाक्रान्त न मानोगे तो वे वस्तुरूप नही हो सकेंगी। (पुनरुत्तर 
पर्यायाणा वस्तुत्वापत्तावनवस्था) यदि आप उत्तर पर्यायो को वस्तुरूप मानेंगे तो अनवस्था दोष उपस्थित 
होगा। (एकस्मिन्ननेकवस्तुत्वापत्तिश्व) साथ ही एक वस्तु मे अनेक वस्तुओ की आपत्ति आ खडी होगी। 
(ततोनेकद्रव्य व्यवस्था अतिव्याप्तिसद्भावातु) इसलिए एक द्रव्य की व्यवस्था नही हो सकती क्योकि 
सामने अतिव्याप्त दोष खडा हुआ है। (इतिचेन्न) यदि ऐसा तुम्हारा कहना है तो वह ठीक नही है ऐसा 
आचाये कहते हैं क्योकि (प्रदीपक्षणस्थेकस्थ तैलाकर्षणवर्तिकामुखदाहाद्यनेककार्यकुनत कार्यस्यासत्यत्वे 
कार्याकारित्वाहस्तुव्यवस्थानायोगात्‌) तैल का आकर्षण तथा वारतिका के मुख का दाह आदि अनेक कार्यों 
को करने वाले एक ही प्रदीपक्षण के कार्यों को यदि आप असत्य मानेगे तो वह प्रदीपक्षण कार्यकारी न 
होने से वस्तु की व्यवस्था नही बन सकेगी (तत्सत्यत्वे प्रतिकार्य क्षणिक वस्तुत्वापत्तिरिति कथमेकक्षणिक 
पस्तुत्व स्थितिरिति) और यदि आप उन पूर्वोक्त कार्यो को सत्य स्वीकार करेगे तो प्रति कार्य क्षणिक 
वस्तु बन जायेगा तब कार्यों की अनेकता से अनेक क्षणिक वस्तुओ की आपत्ति आ खडी होगी ऐसी स्थिति 
मे एक क्षणिक वस्तु की व्यवस्था कैसे होगी यह तुम ही कहो । (कीद्श ?) कंसे बौद्धों ने (आत्सान स्व 
चेतन्यम्‌) अपने चैतन्य स्वरूप आत्मतत्त्व को (परिशुद्ध-संसारदश्ञातोध्यानादिभिनिर्मलम) ससार अवस्था 
से ध्यान आदि के द्वारा निर्मेल-स्वच्छ (ईप्सुभि: बाउछके.) चाहने वाले (क्षणिकत्वेकस्याशुद्धित्व कस्य 
पुनर्ध्यनिमू, कस्य च मुक्तावस्थाया शुद्धिरिति सर्वे गगनारविन्दसिव निविषयत्वादसदाभाति) आत्मा की 

क्षेणिकता स्वीकार करने पर किसकी अशुद्धिता और किसका ध्यान तथा मुक्त अवस्था मे किसको शुद्धि 

ये सव आकाशकमल के समान विषयशून्य होने से असत्-मिथ्या मालूम पडते हैं। (आत्माभावात्‌ शुद्धिर- 

शुद्धिश्व कस्य) आत्मा का अभाव होने से किसकी तो शुद्धि और किसकी अशुद्धि (पुन.-एकक्षणस्य॒द्विधर्मा- 

पारत्वाघटनात्‌ ) क्योकि एक क्षण दो विरोधी धर्मों का भाधार नहीं हो सकता। (अन्यथा निरंशत्व 

जिघात प्रसक्‍ते:) अन्यथा अर्थात्‌ एक क्षण को दो धर्मो का आधार स्वीकार करने पर निरशत्व पक्ष के 

प्याघात का प्रसद्भ आजा जायगा । (अपि-पुनः कि कत्वा) और क्‍या करके (तत्न-आत्सनि) उस आत्मा मे 

(अ घिका-दृषणाधानाइहुतराम्‌ ) दषणो के धारण करने से अत्यधिक (अशुद्धिम्‌-अशुद्धताम्‌) अशुद्धता को 


( २६० ) 
(मत्वा-ज्ञात्वा) जान कर (कुत ) किससे (कालोपाधिबलात्‌ू-काल' समयादिस्थायित्वरूप: स एवं उपाधि.- 
विशेषणं तस्य बलं-सामर्थ्य तस्मात्‌) समय आदि रूप उपाधि-विशेषण की सामर्थ्य से (तथाहि-एक॑ वस्तु- 
अनेकक्षणस्थायिसदनेकक्षणविशिष्टं भवेत्तदविशिष्टं वा) उसे स्पष्ट करते है कि एक वस्तु अनेक क्षण 
स्थायी होती हुई अनेक क्षण से सहित होती है? अथवा अनेक क्षण से स हित नही होती है । (प्राकतने पक्षे- 
प्रथमक्षणेध्नेकक्षणविशिप्त्वं भवेत्‌ ) पूर्ण पक्ष मे पहले क्षण मे अनेक क्षण सहितता होगी (अन्यथा-अनेक 
क्षणविशिष्टत्वाभावप्रसद्भात्‌) यदि ऐसा न माना जायगा तो अनेक क्षण विशिष्टता का अभाव का प्रसद्ध 
होगा (एवं द्वितोयादि क्षणेष्वपि) ऐसा ही अर्थात्‌ अनेक क्षण विशिष्टता द्वितीय-तुतीय आदि क्षणों मे भी 
होगी (ह्वितीयपक्षे कालावशिष्ट वस्तुक्रमयोगपद्याभ्यां व्यतिरिक्तमवस्त्वेब स्थात्‌) दूसरे पक्ष मे काल से 
रहित वस्तु क्रम तथा यौग पद्म इन दोनो मे भिन्न अवस्तु ही होगी (पुनः कि विधाय) फिर क्या करके 
(प्रकल्प्य-कल्पय्रित्वा) कल्पना करके (किम) क्‍या कैसी कल्पना (क्षणिकम्‌-क्षणस्थायि चैतस्यं ज्ञान स्व 
क्षणिक सत्तवात्‌ प्रदीपवत्‌) क्षणिक अर्थात्‌ चेतन्य ज्ञान क्षणस्थायी है क्योकि जो सत्‌ है वह सव क्षणिक- 
क्षणस्थायी है प्रदीप की तरह (नित्ये कऋ्रमाक्रमाभावात्‌ अर्थक्रियाभावात्सत्वाभाव' इति) नित्य मे क्रम और 
अक्रम दोनो का अभाव होने से अर्थंक्रिया नही होगी और उसके न होने से सत्त्व का भी अभाव होगा 
इसलिए क्षणिकता मानना ही ठीक है। (कीद्क्षेश्व) कैसे बौद्धो ने (पृथुकः बालिशः) अज्ञानी-वस्तुस्वरूप 
को नही जानने वाले (वस्तुन क्वचित्कदाचित्क्षणिकत्वाभावात्‌) क्योकि वस्तु किसी देश मे और किसी 
काल मे क्षणिक नही है। (पुन. कीदृक्षेः) फिर कैसे (रते-रक्तें.) अनु रक्त (कब) किसमे (शुद्धर्जुसूत्रे-शुद्ध 
द्रव्यनिरपेक्ष. स चासो ऋजुसुत्रश्च-अर्थपर्यायग्राहको चयः तत्न) शुद्ध ऋजसूत्र नय मे अर्थात्‌ द्रव्य की अपेक्षा 
से रहित अर्थपर्याय मात्र को ग्रहण करने वाले नय मे (के हव) किसके समान (निस्सृत्रमुक्तेक्षिप्ति-अप्रोत- 
सुत्रे-इहितहारमुक्ताफलावलोकिधप्िः पुरुष ) सूत्र मे नही पिरोए हुए अभीष्सित हार के मुक्ताफल मोतियो 
को देखने वाले पुरुषो के (हारवत्‌) हार के समान (यथा हारस्त्यक्त -अन्वयिसृत्र द्रव्यानड्भोकारात्‌) जसे 
मोतियो से अन्वय सम्बन्ध रखने वाले सूत्ररूप द्रव्य के स्वीकार न करने से हार छूट जाता है वैसे ही अर्थ- 
पर्याय से अन्वय सम्बन्ध रखने वाले द्रव्य के अद्भीकार न करने से जीवद्रव्य ही नष्ठ हुआ ऐसा समझना 
चाहिए ॥१६।॥ 
भावार्थ -सवत - सब तरफ से सर्वेधा-सब तरह से शुद्ध भात्मा को चाहने वाले बौद्धो ने अति- 
व्याप्ति के भय से तथा काल की उपाधि से आत्मा मे अधिक अजुद्धि की कल्पना करके वर्तमान पर्या्थि- 
मात्र को विषय करने वाले ऋजुसूज्ञनय की अपेक्षा से आत्मा को वर्तमान पर्यायमात्र अर्थात्‌ क्षणिक मान 
करके आत्मतत्त्व को ही छोड दिया है हार के समान। जैसे कोई मनुष्य मोतियो के हार को सूत्र के 
बिना ही देखना चाहे तो वह मात्र मोतियो को ही देख सकेगा जो स्वभावतः जूदे हैं हार को नहीं 
क्योकि मोतियो को हार की सज्ञा देने वाला तो वह सूत्र है जिसमे वे बे हुए है। वैसे ही क्षणनश्वर 
पर्यायो से सम्बन्धित आत्मा को जो नित्यश्रुव है उसे छोडकर केवल निरस्व पर्यायो को ही आत्मारूप से 


( २६१ ) 


देखने वाले वौद्धो की दशा है। टीकाकार ने क्षणिकत्व के सम्बन्ध मे अनेक विकल्प उठा कर उसे दूषित 
कर नित्यानित्यात्मक वस्तु की सुव्यवस्थित स्थापना की है। अर्थ पर्याय की दृष्टि से द्रव्य कथब्चित 
प्षणिक-अनित्य है और द्रव्य सामान्य की दृष्टि से वही द्रव्य कथड्चित त्रिकालस्थायी-नित्य है । इस तरह 
से स्थाह्गाद का उज्ज्वल प्रकाश ही वस्तु के खास स्वरूप को प्रकाशित करने में पुणरूप से समर्थ है ।अत 
उसी के अनुपम उद्योत मे आकर क्षणिकवादियों को अपना क्षणिकंकान्त का घोरान्धकार विनष्ट कर 
अनेकान्तरूप सूये की खरतर किरणो का सेवन ही श्रेयस्कर है । 
पुनशच-- 

कतु वेंदयितुश्च युक्तिवशतो भेदोःस्त्वभेदो5पि वा 

कर्ता वेदयिता च॒ मा भवतु वा वस्त्येब सब्चिन्त्यतास्‌ । 

प्रोतासुन्न इवात्मनीह निपुणभेत्तुं (भत्‌ ) न शकक्‍्या कवचि- 

च्चिच्चिन्तामरिगमालिफेयस भितो5प्येका चकास्त्येव नः ॥१७॥। 


अन्वयार्थ--(कर्तु:) कर्ता के (च) और (वेदयितु ) भोक्‍ता के (युक्तिवशत ) युक्‍्ति के वश से 
(भेदः) भेद से (वा) अथवा (अभेद ) अभेद (अपि) भी (अस्तु) हो (वा) अथवा (कर्ता) कर्ता (च) और 
(वेदयिता) भोकता (सा) मत-नही (भवतु) हो। (वस्तु) वस्तु का (एव) ही (सब्चिस्त्यताम्‌) भले प्रकार 
चिन्तन-ध्यान करो । (सूत्रे) सूत्र के (इब) समान (इह) इस (आत्मनि) आत्मा में (प्रोता) पिरोई हुई- 
गूंथी हुई (इयम्‌) यह (चिच्चिस्तामणिमालिका) चेतन्य रूप चिन्तामणियों की माला (नि पुणे.) तत्त्वन्ञ 
पुरुषो के द्वारा (क्वचित्‌) किसी देश मे (कदाचित्‌) किसी काल में (भेत्तुम) भेदत करते के लिए (शक्या) 
शक्य (न) नही (अस्ति) है (सा) वह चैतस्यरूप चिन्तामणियों की माला (अमित ) सव तरफ से (एका) 
अद्वितीय (एवं) ही (नः) हमारे (अपि) भी (चकास्तु) प्रकाशमान रहे । 

सं ० टीका-- (कर्त:-कारकस्य) कर्ता-कारक का (वेदयितुश्च-कर्मशोजकस्प च) वेदयिता-कर्मों के 
फल को भोगने वाले का (भेद -परस्परं कथब्चिस्ट्रन्तत्वसस्तु) आपस में कथब्चित्‌-विवक्षा के वश से 
भिन्‍तता रहो (सर्वेथा भेंदे तयो फेचलं कतृत्व भोवतृत्व वा स्थात्‌ य कर्ता स एव भोक्‍ता इति जीवान्तर 
वेदकसत्ताने८पि न स्थात्‌) कतृत्व-कर्तापन तथा भोकतृत्व-भोक्तापन इन दोनो में सर्वधा-एकान्तरूप से भेद 
भानते पर या तो केवल-सिर्फे करतेत्व कर्तापन होगा या सिफं भोवतृत्व-भोवतापन होगा किन्तु जो कता 
वही भोवता है ऐसा जीवान्तर वेदक सनन्‍्तान मे भी नही हो सकता (कुत ) कसे (युवित॒वशत--नयप्रमाणा- 
त्मिका युवित' तस्यः बशत ) नय और प्रमाणरूप युवित के वश से ( द्रव्याथदिशादेकत्वप्रतिभासनात्‌ ) 
प्योफि द्रव्याधिक नय के आदेश से एकत्व का प्रतिभास होता # | (अहमह मिक्ात्मा चिवर्तात्मा मन भवन 
स्वेलोकानां स्वलक्षणप्रत्यक्षत्वप्रतिभासनाच्च चित्रज्ञानवत्सवेथा भेदाघटनातू) जत्मू -भ अहमनमनदाय 
पर्याय स्वरूप होता हुजा यह आत्मा वस्तुत अपने चेतन्य स्वरूप लक्षण में प्रत्यक्ष रूप मे सभी मनप्यों के 


ढ ॥ 


( २६२ ) 
स्वसवेदनरूप से प्रतिभासित होता है अतएव चित्र ज्ञान की भाँति सवेथा-एकास्तरूप से भेद सिद्ध नही 
हो सकता है यह सुनिश्चित है। (तु-पुन ) और (कथज्चिद्भेदों वास्तु) अथवा कर्ता तथा भोक्‍ता इन 
दोनो मे कथब्चित्‌ विवक्षा के वश से अभेद भी रहो (सर्वथाउश्ेदेतयोरुभयव्यपदेशाभाव. ) क्योकि सर्वथा 
एकान्तरूप से कर्ता और भोक्‍ता इन दोनो मे अभेद होने पर कर्ता और भोक्तारूप दो का व्यवहार नही 
हो सकेगा (केवल कर्तेव भोक्तेव वा स्थात्‌) किन्तु या तो सिर्फ कर्ता ही होगा या सिर्फ भोक्‍ता ही होगा 
दोनो मे से एक कोई हो सकेगा, दो नही। (ततस्तद्वतस्ताभ्या परस्परं व्यावृत्तिरेफानेक स्वभावत्वात्‌ घटरू- 
पादिवत्‌ ) इसलिए कर्तृत्व और भीवतृत्व से युक्त आत्मा की कर्तृत्व तथा भोकतृत्व इन दोनों से परस्पर मे 
पृथकता है एक तथा अनेक स्वभाव होने के कारण घटगत रूपादि की तरह । (ततः) इसलिए (य एव 
करोति स एव अन्यो वा वेदयते य एवं वेदयते स एवं अन्यो वा करोति इति नास्ति एकान्तः) जो कर्ता है 
वही अथवा उससे भिन्‍न भोकक्‍ता है जो भोक्‍ता है वही अथवा उससे भिन्‍न कर्ता है। इस तरह से एकान्त 
नही है। (कर्ता वेदयिता भोक्‍्ताचात्सा भवतु वा-अथवा सा भवत्‌) कर्ता-करने वाला और बेदयिता भोक्‍ता 
भोगने वावा आत्मा न हो (कर्ता भोक्‍ता मास्तु) कर्ता-भोक्‍तारूप कल्पना न हो (वस्त्वेब-शुद्धात्मैकद्रव्य- 
रूप॑ वस्तु-वसति गुणपर्यायानितिवस्तु पर्यायानपेक्षया द्रव्यभेव शुद्धम) जिसमे गुण और पर्याये बसती-रहती 
हैं वह वस्तु कही जाती है शुद्धात्मा एक द्रव्यरूप वस्तु है अतएवं उसमे पर्यायो की अपेक्षा न होने से एक 
मात्र शुद्ध आत्मद्रव्य का ही (सब्चिन्त्यताम्‌-ध्यायतामृ-विचारयतां वा) भली भाँति चिन्तन-ध्यान वा विचार 
करे। के') कौन (निपुण--भेदसे. पुरुष:) निपुण-स्वपर के भेद को जानने वाले पुरुष (इह-आत्मनि-चिद्र॒पे) 
इस चेतन्य स्वरूप आत्मा मे (क्वचित्‌-कस्मिश्चित्‌ काले) किसी समय (भतु-धर्तृंम्‌ कर्ता भोक्‍ता चेतिधतु 
न शक्यस्तस्येकरूपत्वात्‌ ) कर्ता और भोक्‍ता इन दो विभिन्‍न धर्मों को धारण नही कर सकते क्योकि वह 
आत्मा स्वभावत एकरूप है। (दृष्टान्तयतीत्यत्न) इस विषय मे दृष्टान्त देते हैं (इब-यथा सुत्रे गुणे तन्‍्ती) 
जैसे सूत्र-गुण अर्थात्‌ तन्तु-धागे मे (प्रोता-अनुस्यूतों हारो सुकतामणिरिति भतुं न शकक्‍्य.) सम्बद्ध-पिराया 
हुआ हार मुक्तामणि ऐसा भेद धारण नही कर सकता अर्थात्‌ सूत्र तथा मोतियो मे तो भेद है पर हार मे 
भेद नही है क्योकि वह एक द्रव्य है तात्पर्य यह है कि मोतियो को हार सज्ञा तो सूत्र के साथ सम्बद्ध होने 
पर ही दी जाती है सूत्र के बिना मात्र मोतियो को नही । वैसे ही आत्मा मे बिना अपेक्षा के केवल कतुत्व 
तथा भोक्तृत्व रूप पर्याय नही बन सकती । हा जब आत्मा मे भेद विवक्षा की जाती है तब वही आत्मा 
पर्याय अपेक्षा से कर्ता भी है और भोक्‍ता भी है। पर अभेद विवक्षा से तो आत्मा आत्मा ही है वह न तो 
कर्ता ही है और न भोक्‍ता ही । (अपि-पुन.) और (न -अस्माक स्पाह्मदिनास्‌) हम स्याद्वाद सिद्धान्तियो 
के (अभित.-सामस्त्येन) समग्ररूप से (इयम्‌-प्रसिद्धा) यह प्रसिद्ध (एका-अद्वितीया) एक-अद्वितीय (चिदि- 
त्यादि -चित्‌-चेतना सैव चिन्तामणि' तस्य मालिका पक्ति.) चेतन्यरूप चिन्तामणि की माला (अनुस्यूत 
मुक्ताफलाना पक्तिरिव) सूत्र मे पिरोये हुए मोतियो की माला के समान (चकास्त्येव द्योतत एव) 
प्रकाशमान-द्योतमान रहे। (क्षणक्षणिकपक्षदृषणरष्टसहरख्र्या क्षणिक ज्ञानस्य निराक्ततत्वात्‌) क्योकि 


( २६३ ) 
क्षणक्षणिक पक्ष के दषणों से क्षणिक ज्ञान का निराकरण अष्टसपतस्री में किया गया है ॥१७॥। 

.. भावाथे-आत्मा स्वभावत न तो कर्ता है और न भोक्‍ता । पर विवक्षा वश से उसमे कतृत्व तथा 
भोक्तृत्व भी बन सकता है क्योकि स्यादह्वाद-कथब्चिद्वाद या अपेक्षावाद से वस्तु स्वरूप का प्रतिपादन 
शास्त्रो मे यत्र-तत्न बहुत प्राप्त होता है | व्यवहार मे भी ऐसा देखा जाता है जैसा कि हार के दुृष्ठान्त से 
स्फूट होता है। सूत्रनिबद्ध मोतियों का समूह हार कहा जाता है उसमे अभेद विवक्षा को प्रधानता है। पर 
वही हार जब भेद विवक्षा का विषय होता है तब यह हार मोतियो का है। ये मोती अपना पृथक्‌- 
पृथक्‌ अस्तित्व रखते है, एक दूसरे से सटकर सूत्र मे निबद्ध हैं। यह सब भेद प्राधान्य कथन है। यही 
भेदाभेद विवक्षा वस्तुस्थिति की व्यवस्थापिका है। आचार्यश्री ने तो यही भावना भाई है कि हमारे तो 
वही एक अखण्ड आत्मज्योति सदा प्रकाशमान रहो जी एकमात्र चेतन्‍्य चमत्कार से ओतप्रोत है ॥१७॥ 


(अथ व्यावहारिकद्शा तयोभिन्‍्तत्वं चिन्त्यते) अब व्यवहार प्रधान दृष्टि से कर्तृत्व तथा भोकतृत्व 
की भिन्‍नता का चिन्तन करते है-- 


व्यावहारिकहशेवफेवल॑ फत्‌ कर्म च विभिन्नमिष्यते । 
नि३चयेत यदि वस्तु चिन्त्यते कत्‌ कर्म च स्देकमिष्यते ॥१४८॥ 


अन्वयार्थ--(केवलम्‌) सिर्फ (व्यावहारिक दशा) व्यावहारिक दृष्टि से (एवं) ही (क्त) कर्ता 
(च) और (कर्म) कर्म (विभिन्‍नम्‌) परस्पर मे अति भिन्‍न (इष्यते) इष्ट है (तु) किन्तु (यदि) यदि-अगर 
(निश्चयेन) निश्चय की दृष्टि से (वस्तु) वस्तु का (चिन्त्यते) चिन्तन-विचार करते है (र्ताह) तो (करत) 
कर्ता (च) और (कर्म) कर्म (सदा) स्वेदा-हमेशा (एकस्‌) एक (एवं) ही (इृष्यते) दृष्ट है । 


सं० टी०--(च-पुनः कतुं-कारकम्‌-कर्म च कारयम्‌ परस्परे भिन्‍नम्‌) जो करे सो कर्ता और जो 
किया जाय वह कर्म अर्थात्‌ कार्य ये दोनो आपस में भिन्‍त-जुदे है (इष्यते) इष्ट है (कया) किससे (केवलं- 
परम्‌) सिर्फ (व्यावहारिक दृशव-व्यवहार दृष्ट्येव) व्यवहारनय की दृष्टि से (यथा सुवर्णकारादि कुण्ड- 
लादि परद्रव्य परिणात्मक कस करोति तत्फलं च भुदक्ते न तु तनन्‍मयो भवति) जैसे सुबर्णकार आदि 
कुण्डल आदि परद्रव्य परिणमन रूप कर्म को करता है और उसके फल को भी भोगता है किन्तु 
वह तनन्‍्मय-कर्ममय नहीं होता है (तथात्मा5षपि पृण्यपापादिक॑ पुद्गलात्सक॑ कर्म करोति तत्फल- 
कुल च कवलयति न तु तन्मय मोसास्यते) वेसे ही आत्मा भी पुण्य और पापादि रूप पुदगलजन्य कर्म 
को करता है तथा उसके फल समूह को भी भोगता है किन्तु तन्‍्मय-पुदूगल कर्मरूप नही विचार किया 
जाता है (यदि-चेत्‌ु) अगर (निश्चयेन-निश्चयनपेव बस्तुद्रव्यमात्र केवलम्‌) निएचयनय से वस्तु- 
सिर्फ द्रव्यमात्र (इष्यते) इष्ट है (तदा) तब (सदा-नित्यम) हमेशा (कर्त्‌ कर्म च आत्मनः 
कतृत्वकर्मत्व योरेक्यसिष्यते) कर्ता और कर्म आत्मा के कतृत्व तथा कर्मत्वरूप मे एक ही इष्ट 
हे (यथा च स॒ नाडिधमादि चिकोषु:, चेधष्टारूपमात्मपरिणात्माक कर्म करोति आत्मपरिणात्मकं॑ 


( २६४ ) 
ढुःख लक्षण चेष्टारूपं कर्मफल च भुड्क्ते ततोड्न्यत्वे सति तन्मग्श्च भवति) जैसे वह आत्मा नाडिब्धम-' 
नाडी का सञ्चालन आदि कर्म को करने की इच्छा करता है तो वह चेष्टारूप आत्मा के परिणाम-परि- 
णमन रूप कर्म को करता है और आत्मा के परिणामरूप दु खमय चेष्टा स्वरूप कर्म के फल को भोगता 
है और वह उस कर्म के फल से पृथक्‌ न होने से तन्‍्मय-कर्मेरूप होता है। (तथात्मा5पि चिकीर्ष॑श्वेष्टारूप॑ 
स्वपरिणात्मक कर्म करोति चेष्टारूपसात्मपरिणामात्मकं दुख लक्षणं फल च भुड्क्ते ततो$नन्यत्वेसति 
तन्मयश्चत्र स्थात्‌) वेसे ही आत्मा भी चेष्टारूप अपने परिणाममय कर्म को करता है और चैेष्टारूप अपने 
परिणाम स्वरूप दु खरूप फल को भोगता है और उस कर्मरूप से अभिन्‍न होने से तन्मय कर्ममय ही 
होता है ॥॥१८॥ 
भावाथ--जैसे कुण्डल आदि कर्म का कर्ता सुवर्णकार सुवर्ण के विकाररूप पुदूगल कर्म से पृथक ही 
रहता हुआ उस कर्म के फल को भोगता है, वेसे ही आत्मा पौद्गलिक पुण्य पापरूप कर्म को करता है 
और उस कर्म के सुख-दु ख रूप फल को भोगता हुआ भी उससे जृदा ही रहता है यह व्यवहार वृष्टि है। 
परन्तु निश्चय दृष्टि इससे सर्वेथा भिन्‍त कर्ता कमें को एक आत्मस्वरूप ही देखता है क्योकि परिणाम और 
परिणामी मे शुद्ध नय से कोई भेंद-अन्तर नही है। कर्ता कर्म एक ही द्रव्य मे होते हैं ॥१८॥ 
(अथ वस्त्वन्तरप्रवेश वस्तुनों न निर्लुठति पद्मत्नयेण) अब वस्तु किसी अन्य वस्तु के अन्दर प्रवेश 

नही करती यह बाते तीन पद्यो द्वारा प्रकट करते है-- 

ननु परिणाम एवं किल कर्स विनश्चयतः 

स भवति नापरस्य परिणामिन एवं भवेत्‌ । 

न भवति कत्‌ शन्यभिह कर्म न चेकतया 

स्थितिरिह वस्तुनों भवतु फत्‌ तदेव ततः ॥ 


अन्वयार्थ --(ननु) निश्चयत (किल) आगमानुसार (परिणास ) परिणाम (एवं) ही ( विनिश्चयत ) 
परमाथे दृष्टि से-निशचयनय से (कर्म) कर्म है (स") वह परिणाम (परिणामिनः) परिणामी-परिणमनशील 
द्रव्य का (एवं) ही (भवति) होता है (अपरस्थ) दूसरे किसी भिन्‍त द्रव्य का (न) नहीं (भवेत्‌ ) 
होता है। (इह) इस जगत में (कर्म) कर्म (क्तृशून्यम्‌) कर्ता के बिना (न ) नहीं (भवति)होता है। 
(च) और (इह) इस लोक में (वस्तुनः) वस्तु की (स्थिति ) मर्यादा-अवस्था (एकतया) एकरूप कूटस्थ 
नित्य अर्थात्‌ अपरिणमनशील (न) नहीं (भवत्ति) होती है (ततः) इसलिए (तद्‌) वह वस्तु (एव) ही 
(कर्तु) अपने परिणाम रूप कर्म को करने वाली (भवतु) है। 
भावाथे-- परिणमनरूप कर्म का कर्ता वही द्रव्य होता है जिस द्रव्य का वह परिणमन है। प्रत्येक 
द्रव्य परिंणमनशील होता है। कटस्थनित्य कोई द्रव्य नही है। अतएवं अपने-अपने परिणमन का कर्ता 
स्वद्रव्य ही होता है परद्वव्य नही । जो कर्म होता है उसका कोई न कोई कर्ता अवश्य ही होता है क्योकि 


( २६५ | 


बिना कर्ता के कर्म की उपलब्धि कथमपि सम्भव नही है। इस प्रकार से परिणामी और परिणाम में परस्पर 
में कतृंकर्म भाव सहज सिद्ध है क्त्रिम नही है और न कल्पित है किन्तु वास्तविक है यथार्थ है वस्तुस्व- 
रूपगत है । 
इसको सस्क्ृत टीका उपलब्ध नही है। 
पुनरच-- 
बहिलु ठति यद्यपि स्फुटदनन्तशक्तिः स्वयं- 
तथाप्यपरवस्तुनो विद्ञति नान्यवस्त्वन्तरम्‌ । 
स्वभावनियतं यतः सकलमसेव वस्त्विष्यते- 
स्वभावचलनाकुलः किमिह मोहितः क्लिइयते ॥१६९॥ 


अन्वयार्थ-- (यद्यपि) यद्यपि (स्कुटदनन्तशक्तिः) प्रकाशमान अनन्त शक्ति स्वरूप (वस्तु) वस्तु- 
द्रव्य (स्वथम) स्वभाव से (बहिः) अन्य वस्तु के बाहिर (लुठति) लोटती रहती है (तथापि) तो भी 
(अपरवस्तुनः) दूसरी वस्तु मे (अन्य वस्त्वन्तरम्‌) दूसरी अन्य कोई वस्तु (न) नही (विशति) प्रवेश करती 
है। (यत ) क्योकि (सकलम ) सब (एवं) ही (वस्तु) वस्तु-द्रव्य (स्वभावनियतम्‌ ) अपने स्वभाव में निश्चित 
(इष्पत्ते) मानी जाती है। (त्तः) इसलिए (स्वभाव चलनाकुलः) स्वभाव की चज्म्चलता से आकुल (सन्‌) 
होता हुआ (मोहितः) मोह को प्राप्त (आत्मा) जीव (इह) इस जगत में (किम) क्यो (क्लिश्यते) 
व्लेशित होता है। 
सं० टी ०--(यद्यपि) यद्यपि (स्वयं-स्वभावत') स्वभाव से (बहिः-बाह्यं) बाहिर (स्फुटेत्यादि:- 
स्फुटन्ती-व्यक्ता चासावनन्तशक्ति द्विकवारानन्ताविभागप्रतिच्छेदश्च) स्फुरायमान-देदीप्यमान अनन्त बल- 
शाली (लुठति-स्फुटीभवर्ति) स्फूट- स्पष्ट होती है (यथा सेटिकायाः सेटिकत्वादि:) जेसे कि सेटिका-कलई 
की सफेदी (तथापि) तथापि (अन्यवस्त्वन्तरं-सेटिकादि) दूसरी वस्तु सेटिकादि (परवस्तुनों सध्ये) दूसरी 
वस्तु के मध्य मे (न) नहीं (विशति) प्रवेश करती है। (कुडचादि लक्षणस्य सध्ये न प्रविशति) अर्थात्‌ 
कुड्यादि स्वरूप वस्तु के मध्य मे नहीं प्रवेश करती है (यतः:-पस्मात्‌-कारणात्‌) जिस कारण से 
(सकलमेव-समस्तमेव ) सभी (वस्तु-चेतनलक्षण द्रव्यम्‌) चेतन्य स्वरूप वस्तु (स्वभावनियतम्‌-स्वस्यभावे- 
स्वस्वरूपे नियतम्‌-स्थितस्‌) अपने स्वरूप मे स्थित है (जीवस्य ज्ञानात्मकं लक्षणम्‌) जीव का लक्षण ज्ञान 
(अजीवस्य-अचेतनस्य अचेतन्य॑-तद्विपरीतम्‌) अजीव अचेतन का लक्षण चेतन से भिन्‍त अचेतनता (हइष्यते- 
अभिलष्यते ) इष्ट है--अभिलषित है (अत') इसलिए (इह-जगत्ति) जगत मे (मोहित मोहाक्रान्त “"पुमान ) 
मोह से व्याप्त मनुष्य (किस्‌-क्लिश्यते कि वृथा क्लेश करोति पराभिग्राय परिवर्तनेन) दूसरे के अभिप्राय 
के परिवतंन से व्यर्थ ही क्यो क्लेश पाता है। (किस्भृतः सन्‌) कैसा होता हुआ--स्वेत्यादि:-स्वभावस्य- 
वस्तुस्वरूपस्थ चलना न्ापल्य॑-कर्तेरि कर्मप्रवेशत्व॑ं कर्मणि क्तृप्रवेशत्वंमित्यादि लक्षण तत्नाकुल:-व्याकुलता 


( २६६ ) 


गतः सन्‌) कर्ता में कर्म का प्रवेश तथा कर्म मे कर्ता का प्रवेशरूप वस्तु स्वरूप की चज्न्चलता से व्याकुल 
होता हुआ (स्वरूपस्घ ज्ञानादे: स्वरूपिणि जीवादो व्यवस्थितत्वात्‌) क्योकि ज्ञानादि लक्षण की जीवादि- 
रूप लक्ष्यभूत द्रव्य मे व्यवस्थिति होती है (अन्यथा द्रव्योच्छेद* स्थात्‌) यदि ऐसा न माना जाए तो द्रव्य 
का ही समूलोच्छेद हो जाएगा । 

--भावार्थ- वस्तु स्वभाव सर्वेथा अपरिहाय है एक वस्तु का अपने से भिन्न वस्तु मे प्रवेश कथमपि 
सम्भव नही है। प्रत्येक वस्तु अपने मे ही कर्ता तथा कर्मरूप से परिणमन करती रहती है परवस्तु में नही। 
यदि ऐसा न माना जायगा तो वस्तु की वस्तुता ही नष्ट हो जायेगी। अत कर्ता कर्मरूप अन्य वस्तु का 
अन्य वस्तु मे प्रवेश त्रिकाल बाधित है ऐसा सुनिणित सिद्धान्त ही मानव की आकुलता तथा व्याकुलता के 
दूर करने का प्रमुख साधन एवं सुमार्ग है। इसी सुमार्ग पर चलकर स्व-आनन्द की अनुभूति हो सकती है । 

पुनरच-- 

वस्तु चेकमिह वान्यवस्तुनों येच तेन खलु वस्तु वस्तु ततृ । 
निशरचयोइपयमपरो5परस्य कः कि करोति हि बहिलु ठन्नपि ॥२०॥ 
अन्वयार्थ--(येन) जिस कारण से (वस्तु) वस्तु (हह) ,इस जगत में (अन्यवस्तुन ) अपने से 
भिन्न वस्तु की (न) नहीं है (तेन) तिस कारण से (तत्‌ृ) वह (वस्तु) वस्तु (एकम्‌) एक-अह्ि- 
तीय (वस्तु) वस्तु (अस्ति) है (अयम्‌) यह (निश्चयः) निश्चय है (अपर ) दूसरा (क ) कौन (अपरस्य) 
अन्य वस्तु का (बहि') बाहर (लुठन्‌) लोटता हुआ (अपि) भी (किम्‌) क्‍या (करोति) करता है अर्थात्‌ 
कुछ भी नही। 

सं० टीका (इह-जगति) इस जगत में (येन-कारणेन) जिस कारण से (एकम्‌-चेतनादि लक्षणस्‌) 
चेतन आदि लक्षण स्वरूप (वस्तु-द्रव्यम॒) वस्तु-द्रव्य (अन्यवस्तुनः-अपरवस्तुन चेतनादे स्वरूपम्‌ न भवति 
खह्विति निश्चितम्‌) चेतनादि स्वरूप अन्य द्रव्यरूप नही होती है यह निश्चित है। ( तेन-वस्तुन.-पर वस्तु- 
स्वधावाभावेन कारणेन) एक वस्तु मे परवस्तु के स्वभाव का अभाव होने के कारण (अयमृ-प्रसिद्ध:) यह 
प्रसिद्ध (निश्चय -परमार्थ ) निश्चय-परमार्थ है (अयमृ-क ) यह कौन ( यहस्तु-स्वगुणपर्यायद्रेब्यम्‌) जो वस्तु 
अपने गुण तथा पर्यायों से द्रव्य है (तत्स्वगुणपर्यायरेव वस्तु चेंतनादि द्रव्यम्‌) वह वस्तु अपने गुण तथा 
पर्यायो से ही चेतनादि स्वरूप द्रव्य है (नान्यथा) अन्य रूप से नही। ( परस्वरूपेण वस्तु भवत्यतिप्रसद्भात्‌) _ 
यदि ऐसा न स्वीकार करें तो परस्त्ररूप से वस्तु होने लगेगी यह अति प्रसज्जूूप महान दोष उप- 
स्थित होगा । (हीति-यस्मात्‌ कारणात्‌) जिस कारण से (कः-अपर.-अन्य पदार्थ सेटकार्दिजीवादिश्च ) 
सेटकादि तथा जीवादि रूप भिन्‍न पदार्थ (अपदस्थ कुडचादेः कर्म पुदूगलत्य च) अपने से भिन्‍न दीवाल आदि 
को तथा कर्मपुद्गल को (कि श्वेतत्व ज्ञानित्वं च करोति अपि तु न करोतीत्यर्थ.) क्या बवेत तथा “जीव पक्ष 
मे” ज्ञानी कर सकता है अपितु अर्थात्‌ नही कर सकता है (बहिः-बाह्ये) बाहिर में ऊपर ऊपर (लुठन्नपि 
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भित्त्यादीनां श्वेत॒त्व कुर्वन्‍्तपि परस्वरूपेण न भवति) भित्ति आदि को श्वेत-सफेद करता हुआ भी पर रूप- 
भित्तिरूप नही होता है (अन्यथा स्वद्रव्योच्छेद ) यदि ऐसा न स्वीकार किया जाय तो सेटकादि रूप द्रव्य 
का ही नाश हो जायगा (आत्सापि परद्रव्यस्य ज्ञेयस्प ज्ञायकः बहिर्भवन्‍तपि तत्स्वरूपेण न भवति) आत्मा 
भी ज्ञेयरूप परद्रव्य का बाहिर से ज्ञाता होता हुआ भी ज्ञेय द्रव्यरूप नही होता है। यदि वह भी ज्ञेयरूप 
हो जाये तो उस आत्माहझूप द्रव्य का ही नाश हो जायेगा । यह महान दोष आ खडा होगा । 
भावार्थ--जो वस्तु जिस रूप मे है वह उसी रूप मे रहेगी। अन्य वस्तुरूप नही होगी यही वस्तु- 
स्थिति है इसमे जरा भी अन्तर नही पड सकता है यह अभेद्य सिद्धान्त है। चेतन का अचेतन के साथ एक 
क्षेत्रावगाह रूप संयोग सम्बन्ध अनादित प्रसिद्ध है यह ठीक है परन्तु चेतत का अचेतन रूप से और अचे- 
तन का चेतन रूप से परिणमन-परिवतेंन न तो कभी हुआ है और न कभी होगा । क्योकि एक वस्तु का 
अन्य वस्तु रूप होना सर्वेधा असम्भव है ॥२०॥ 
पुनहच-- 
यत्तु वस्तु कुरुतेडन्यवस्तुनः किल्चनापि परिरशासिनः स्वयस । 
व्यावहारिकहशव तनन्‍्मतं नान्‍्यदस्ति किसपीह नि३चयात्‌ ॥२१॥ 
अन्वयार्थ- (तु) किन्तु (यत्‌) जो वस्तु (स्वयूम्‌) स्वभाव से (परिणामिन ) परिणमनशील होती 
हुई (अन्यवस्तुनः) अन्य वस्तु का (किञ्चनापि) कुछ भी (कुरुते) करती है (तत्‌) वह (व्यावहारिक दशा) 
व्यवहार दृष्टि से (एव) ही (मतम्‌) माना गया है (इह) इस ससार मे (निश्चयात्‌) निश्चय परमार्थ- 
नय से (अन्यत्‌ ) अन्य वस्तु की अन्य वस्तु (किमपि) कुछ भी (न) नही (अस्ति) है। 
सं० टीका - (यत्तु तत्‌ू-सतं-कथितम्‌) और जो कहा गया है वह (कया) किस दृष्टि से (व्यावहा- 
रिकद्शव-व्यवहारदृष्ट्येव) व्यवहा रनय की दृष्टि से ही (न तु परमार्थत ) परमार्थ-निश्चय दृष्टि से तो 
नही (तत्‌ किम्‌) वह क्‍या (तु विशेषे) विशेष रूप से (यद्वस्तु सेटकादिः) सेटकादिरूप जो वस्तु (परिणा- 
सिन.-परिणसनशीलस्य ) परिणमनशील (अन्यवस्तुन.-कुड्यादे.) कुड्यादि-भित्तिछप सर्वथा भिन्न वस्तु के 
(स्वयं-स्वभावतः ) स्वभाव से (किज्चन-धवलत्वादिकम्‌ ) धवलादि रूप जो कुछ भी (कुरुते-विदधाति) 
करता है (तथात्मापि) बसे आत्मा भी (परद्रव्यं-स्वकेन भावेन ज्ञातापि) पर पुद्गलादि परद्रव्य को अपने 
ज्ञान स्वभाव से जानता है (जानाति पश्यति विजहाति श्रद्धत्ते चेतत्सर्वें व्यवहारत ) जानता है देखता है 
त्यागता है ओर श्रद्धान करता है यह सब व्यवहार नय से है (इह जगति) इस जगत मे (निश्चयात्‌- 
परसार्थतः) निरचय-परमार्थ दृष्टि से (किसपि-सेटकादिद्रव्यं चेतनद्रव्यं चा) सेटिका आदि अचेतन तथा 
आत्मारूप चेतन द्रव्य (अन्यत्‌-कुड्यादे श्वेतकत्वं, आत्मनः परद्रव्य ज्ञातृत्वं च नास्ति) अपने से भिन्‍न 
कुड्य आदि अचेतन द्रव्य को श्वेत करने वाला वैसे ही, पुदूगल आदि परद्रव्य का जानने वाला नही है। 
भावार्थ - जो पदार्थ स्वभाव से परिणमनशील है उसके परिणमन मे निमित्त मात्र परवस्तु को 
माना गया है, यह व्यवहारनय प्रधान कथन है । पर निरचयनय की दृष्टि उक्त दृष्टि से 
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सर्वेथधा बिलकुल ही जुदी है वह अपनी दृष्टि से किसी पदार्थ को किसी अन्य पदार्थ के परि- 
णमन मे सहायक स्वीकार नही करता है। वह तो यही कहता है कि-- हरेक पदार्थ अपने-अपने मे 
ही सीमित है कोई किसी का कर्ता धर्ता या हर्ता नही है। सेटिका-कलई ने दीवांल को सफेद किया तथा 
आत्मा ने एद्गल को जाना यह सब व्यवहार, व्यवहा रनय की अपेक्षा से है पर निश्चयनय की दृष्टि से 
सही नही है। क्योकि सेटिका, सेटिकारूप से सेटिका मे ही परिणमन करती है अन्य दीवाल आदि मे 
नही । आत्मा भी अपने ज्ञान स्वभाव से अपने को ही जानती है पर को नही ॥२१॥ 
(अथ द्रव्ये द्रव्यान्तर निषेध निधत्ते) अब एक द्रव्य मे दूसरे द्रव्य के अस्तित्व का निषेध करते हैं -- 

शुद्धद्रृव्य निरूपरणापितमतेस्तत्त्वं सपुत्पश्यतो 

नेकप्रव्यगतं चकास्ति किसपि द्रव्यान्तरं जातुचित्‌ । 

ज्ञानं ज्ञेयमवति यत्तु तदयं शुद्ध स्वभावोदयः:- 

कि द्रव्यान्तर चुम्बनाकुलधियस्तत्त्वाच्च्यवं॑ ते जनाः ॥२२॥ 


अन्वयार्थ-- (शुद्धद्रव्यनिरूपणापितसते ) जिसने अपनी बुद्धि को शुद्धद्रव्य के प्रतिपादन करने मे 
लगा दिया है अतएवं (तत्त्वम्‌) वस्तु के असली स्वरूप को (समुत्पश्यत.) देखने वाले-जानने वाले 
(ज्ञानिनः) ज्ञानी पुरुष के (ज्ञाने) ज्ञान मे (जातुचित्‌ ) कदाचित्‌ू-कभो भी (एकद्रव्यगतम्‌) एक द्रव्य मे 
रहती हुई (द्रव्यान्तरम्‌) दूसरी भिन्‍न जुदी द्रव्य (न) नही (चकास्ति) प्रतीत-प्रतिभासित होती है। (तु) 
किन्तु (यत्‌) जो (ज्ञानस्‌) ज्ञान (श्ञेयमु) ज्ञेय-पदार्थ को (अवति) जानता है (तत्‌) वह (अयसम) यह 
(शुद्धस्वभावोदय ) शुद्ध-परिपूर्ण निर्मेलज्ञान का स्वभाव का उदय है (अतः) इसलिए (जना.) ऐसे पुरुष 
(द्रव्पान्तरचुम्बनाकुलधियः ) भिन्‍न द्वव्यो के साथ स्पशे होने की बुद्धि से आकुल-व्य|कुल होते हुए (तत्त्वात्‌) 
वस्तु के असली स्वरूप से (किस) क्यो (च्यवन्ते) स्खलित होते हैं । 
स० टीक- (जातुचित्‌-कदाचित्‌) कभी भी (किसपि-चेतनमचेतन वा द्रव्यान्तरं-चेतनादवेतन 
वसत्वन्तरम, अचेतनाच्चेतन वा वस्त्व तरम) कोई चेतन अथवा अचेतन भिन्न द्रव्य अर्थात्‌ चेतन से भिन्न 
अचेतन द्रव्य तथा अचेतन से भिन्‍न चेतन द्रव्य (एकद्रव्यगतम्‌-एकस्मिन्‌द्वव्ये चेतने चेतनं अचेतन च अचेतने 
वा चेतनमचेतनं च गत सम्प्राप्तम्‌) एक चेतन द्रव्य भे चेनन अथवा अचेतन द्रव्य, तथा अचेतन मे चेतन 
अथवा अचेतन द्रव्य प्रवेश को प्राप्त (न चकास्ति-न द्योतते) नही प्रतिभासित होता है (कस्य) किसके 
(तत्त्वं-वस्तुयाथात्म्यम्‌ ) वस्तु को यथार्थतारूप तत्त्व को (समुत्पश्यत -अवलोकयतो मुनेः) अवलोकन करने 
वाले साधु के (किस्मूतस्य) कंसे मुनि के ? (शुद्धेत्यादि-शुद्ध द्रव्य निरुपाधिस्वात्मादि द्रव्य तस्प निरूपणे- 
प्रतिपादने-अपिता-आरोपिता मति“-बुद्धि. येत तस्थ) परोपाधि रहित निज आत्मादि द्रव्य के प्रतिपादन में 
जिन्होंने अपनी निर्मल वस्तु स्वरूप परिचायक बुद्धि का उपयोग किया है ऐसे मुनि के (तु-पुन') ओर 
(यत्‌-पस्साद्धेतो ) जिस कारण से अर्थात्‌ कारण कि--(ज्ञानम्‌) ज्ञान (ज्ञेयं-पदार्थम्‌) ज्ञेय-जानने योग्य- 
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पदार्थ को (भवेति-जानाति) जानता है (न तु श्ञेयं स्वस्वरूपेण करोति नत्विदं तत्स्वरूपेण भवति किन्तु 
केवल परिच्छिनत्ति ) किन्तु ज्ञेय-जानने योग्य पदार्थ को आत्मरूप नही करता है और न ज्ञेय पदार्थ ही 
शानरूप होता है मात्र ज्ञान उस पदार्थ को जानता ही है। (ततृ-तस्मात्‌ कारणात्‌ )तिस कारण से अर्थात्‌ 
इसलिए (अय-लेयपरिच्छेदकत्वलक्षण:) जशेय को जानना ही है लक्षण जिसका ऐसा यह (शुद्धस्वभावोदय - 
शुद्ध:-कर्मोपाधिनिरपेक्ष: स्वभाव:-स्वरूप तस्थ उदय:-प्राकट्यस्‌) कर्मोषाधि शून्य स्वभाव का उत्कर्षात्मक 
अभ्युदय है (तत ) इसलिए (जता.-जिनागमानभिज्ञा.-लोका:) जितागम के असली स्वरूप से अपरिचित 
लोग (तत्त्वात्‌-वस्तुयाथोत्म्यात्‌ ) वस्तु स्वरूप की वास्तविकता से (कि च्यवन्ते-कर्थ चलन्ति) क्यो विच- 
लित-चलायमान होते हैं (कोदक्षा: सन्‍्त*) कंसे होते हुए (द्रव्यमित्यादि:-द्रव्यात्‌-द्रव्यान्तरे-परद्रव्ये चुस्बन- 
आश्लेषणस्‌-तेनाकुला सेटिकया कं श्वेतत्व कुड्यादे. ज्ञानेन कथ ज्ञेय ज्ञातमित्यादिरूपाधी.-बुंद्धि येषा ते 
तथोक्‍ता: सन्‍्तः) एक द्रव्य का अपने से भिन्न द्रव्य मे होने वाले सम्बन्ध विशेष से जिनकी बुद्धि व्याकुलित 
है अर्थात्‌ सेटिका-कलई से दीवाल मे सफंदी कैसे हो गई। ज्ञात ने ज्ञेगय को कंसे जाना इत्यादि रूप से 
जिनकी बुद्धि चञ्चलित-प्रपीडित है । 
भावायें--सभी पदार्थ अपने-अपने स्वरूप मे ही केन्द्रित-सीमित है । किसी का किसी मे प्रवेश नही 
है। चेतन का अचेतन मे अथवा अचेतन का चेतन मे प्रवेश होना कथमपि सम्भव नही है। रही सयोग 
सम्वन्ध की बात सो वह सयोग सम्बन्ध भी एक दूसरे के स्वभावरूप नही होता है किन्तु विभावरूप हो 
होता है। सो भी वस्तु की वस्तुता का उच्छेदक नही होता है किन्तु विकारात्मक ही होता है। रही ज्ञान 
और ज्ञेय की बात सो ज्ञान ज्ञेय को पृथक रह करके ही आनता है एक होकर नही । ज्ञान मे ज्ञेय, ज्ञेयरूप 
से ही ज्ञात होता है ज्ञानहूप से नही। यदि ज्ञेय, ज्ञानरूप से ज्ञान मे प्रतिभासित होने लगे तो ज्ञेय का 
उच्छेद होगा । ऐसी स्थिति मे द्रव्य व्यवस्था ही छिन्नभिन्न-नष्ट भ्रष्ट हो आयगी । अत ज्ञान ज्ञेय को सिर्फ 
जानता ही है ग्रहण नही करता है। ज्ञान अपने मे रहता है और ज्ञेय अपने में । दोनो एक दूसरे से मिलते 
जुलते नही है किन्तु सदा जुदे ही रहते हैं ऐसा निश्चय करता चाहिए। चेतना ज्ञायक स्वरूप है अन्य 
समस्त पदार्थ ज्ञेय है ऐसी वस्तु व्यवस्था होते हुए भी यह जीव शरीरादिक परपदार्थो मे अपनापना मान 
कर क्यो व्याकुल हो रहा है यह आइचय है । 
(अथ स्वभावस्वभाविनोभेंदं च्कास्ति) अब स्वभाव और स्वभावी मे भेद प्रदर्शित करते है-- 
शुद्धदव्यस्वरसभवनात्‌ कि. स्वभावस्पशेष- 
सन्यद्द्रव्य भवति यदि वा तस्य कि स्पात्स्वभावः । 
ज्योत्श्नारूपं स्तपयति भुव॑ं नेव तस्यथास्तिभूसिः- 
ज्ञानं ज्ञेय कलयति सद ज्ञेयमस्यथास्ति नेव ॥२३॥ 
अल्वयार्थे--( शुद्ध द्रव्यस्वरसभवनात्‌ ) शुद्ध द्रव्य-निजरस-स्वभावरूप होता है अतएवं (शेषस) 
बाकी के (अन्यदृद्वव्यम्‌) दूसरे द्रव्य (स्वभावस्थ) उस स्वभाव के (किस) क्या (भवति) हो सकते है 


( २७० ) 


अर्थात्‌ नही । (वा) अथवा (यदि) यदि (भवति) होते है (तह) तो (किम) क्‍या वे दुसरे द्रव्य (तस्य) 
उस भिन्न द्रव्य का (स्वभाव ) स्वभावरूप (स्थात्‌) हो सकते हैं (कदाचिदषि) कभी भी नही 
(ज्योत्स्तारूपम्‌) चन्द्रमा की चाँदनी (भुवस्‌) भूमि को (स्नपयति) श्वेत करती है किन्तु (भूमि.) भूमि 
(तस्य) ज्योस्तारूप-चन्द्र की चदिनीरूप (एवं) कदापि (न) नही (अस्ति) होती है। ( ज्ञानम्‌) ज्ञान 
(सदा) हमेशा (ज्ञेयम्‌) नेय-जानने योग्य पदार्थ को (कलयति) जानता है किन्तु (ज्ेयम्‌) ज्ञेय-जानने योग्य 
पदार्थ (अस्य) ज्ञान का (एव) कदापि (न) नही (अस्ति) होता है । 

सं० टीोका-- (शुद्धोत्यादि'-शुद्धद्रव्यं-दर्शन ज्ञानचारित्रात्मकनिरुपाधिजीवद्रब्यादि तस्य स्वरसः 
स्वभाव: तेन भवनात्‌ ) परोपाधिरहित दर्शन ज्ञान चारित्रस्वरूप जीव द्रव्य का स्वभाव स्वभावरूप होने से 
(स्वभावस्य-चतन्यादि लक्षणस्य स्वरूपस्थ) चेतन्यादिरूप स्वभाव के (शेषं-द्रव्यात्परम्‌) विवक्षित द्रव्य से 
भिन्न (अन्यद्द्रव्यम्‌ू-चेतन वा) दूसरा कोई द्रव्य अथवा चेतन द्रव्य (कि भवति) क्‍या होता है (अपितु 
परद्रव्यस्थ स्वभाविनस्तदन्यद्रव्य स्वभाव: स्वरूप न भवति) किन्तु स्वभाववान परद्रव्य का अन्य द्रव्य का 
स्वभाव स्वरूप नही होता है (परद्रव्यं-तस्य स्वभावि न भवतीति तात्पर्यमृ) अर्थात्‌ विवक्षित द्रव्य का 
स्वभाव अविवक्षित अन्य द्रव्य नही होता है यह तात्पर्यार्थ है। (यदि वा-अथवा) अथवा (स -स्वश्ावः 
चेतनादि लक्षण') वह चेतनादि स्वरूप-स्वभाव (तस्य-अचेतनाइन्यद्रव्यस्पस्वरूप कि स्यात्‌) उस अचेत- 
नादिरूप अन्य द्रव्य का स्वभाव हो सकता है क्‍या ? (अपि तु न स्यादेव) किन्तु नही हो सकता है (अथ 
स्वरूपस्वरूपिणो परस्वरूपस्वरूपिभ्या सकरव्यतिकरादि दोषापत्ते न किड्चिच्चेतनमचेतन वा स्यात्‌) 
स्वरूप और स्वरूपी का परस्वरूप एवं परस्वरूपी के साथ सम्बन्ध स्वीकार करने पर शकर एव 
व्यतिकर आदि अनेक दोष उपस्थित होते हैं अत कोई भी चेतन, अचेतन नही हो सकता और न अचेतन 
चेतन हो सकता है। (इममेवार्थे दृष्टान्तयति) इसी अर्थ को दुृष्टान्त से सिद्ध करते है (ज्योत्स्नारूप- 
सेटिकादिद्रव्यस्य श्वेतस्वरूपम्‌ ) ज्योत्स्नारूप अर्थात्‌ सेटिकादि द्रव्य का श्वेतस्वरूप (भुवम्‌-भूतलम्‌) भूतल 
को (स्नपयति-धवलीकरोति) दवेत-धवल-सफेद करता है (एव-निश्चयेन) निश्चय से (तथापि) तथापि -- 
तो भी (भूमि -वसुन्धरा-विश्वभरा) विश्वम्भरा-भूमि--(तस्य-ज्योत्स्तारूपस्य स्वावो नास्ति तस्यस्वभा- 
विनो ज्योत्स्नारूप न, ज्योत्स्ताया सेटिकास्वभावत्वात्‌) उस ज्योत्स्ना के स्वभावरूप नही होती है और 
उसके स्वभावी बिना वह ज्योत्स्नारूप नही है क्योकि ज्योत्स्ता तो सेटिका के समान है (दृष्टान्तेन स्पष्ट 
दा्ष्टान्त दर्शयति) दृष्टान्त से दाष्टॉन्त को स्पष्ट रूप से दिखाते है (ज्ञानं-स्वपरावभास.) स्व और पर को 
जानने वाला-ज्ञान (ज्ञेय-कर्मतापन्त परपदार्थम्‌) कर्मरूपता को प्राप्त होने वाले पर पदार्थ-श्ेय को (कल- 
यतिपरिच्छिनत्ति-जानाति) जानता है (सदा-नित्यमू) सदा-हमेशा (तथापि) तथापि-तो भी (अस्य- 
ज्ञानस्थ ) इस ज्ञान का (श्ेय-स्वरूप नैवास्ति) ज्ञेय स्वरूप नही है (शेयस्य स्वरूपस्य ज्ञान स्वरूपिनवास्ति) 
ज्ञेय--स्वरूप का--ज्ञानस्वरूपी नही ही है (तयो परस्परमत्यन्तमेदात्‌ु) क्योकि उन दोनो "ज्ञान ओर 
शेय” का परस्पर-आपस मे अतिशय-स्वेथा भेंद-फक है। 


( २७१ ) 


भावार्थ -जैसे भूतल को धवल करने वाली ज्योत्स्ता भूतल का स्वभाव नहीं है अतएवं भूतल 
उसका स्वभावी भी नही है अर्थात्‌ ज्योत्स्नारूप नही है। वैसे ही ज्ञान ज्ञेय को जानता है परन्तु ज्ञेय ज्ञान 
का स्वभाव नहीं है अतएव जञेय ज्ञान का स्वभावी भी नही है अर्थात्‌ ज्ञानहूप भी नही है। तात्पय यह है 
कि जैसे ज्योत्स्वा और भूतल में श्वेतक तथा व्वेत्य सम्बन्ध है वेसे ही ज्ञान और ज्ञेय मे भो ज्ञायक तथा 
ज्ञेय सम्बन्ध है क्योकि वे दोनो स्वभाव से ही जूदे-जुदे पदार्थ हैं एक दूसरे से कभी मिलते-जुलते नहीं हैं । 


(अथ ज्ञानस्वभाव॑ वावच्यते) अब ज्ञान के स्वभाव का विवेचन करते हैं-- 


रागद्रेषद्घपुदयथते तावदेतल्लय याव- 

ज्ञान ज्ञानं भवति न पुनर्बोष्यतां याति बोध्ये । 
ज्ञानं ज्ञानं भवतु तदिदं न्यवक्तताज्ञानभावं- 
भावाभावो भवति तिरयन्‌ येन पुरंस्वभावः ॥२४॥ 


अन्वयार्थ--(यावत्‌) जब तक (एतत्‌-) यह (ज्ञानम्‌) ज्ञान (ज्ञानम्‌) ज्ञानहप (न) नही 
(भवत्ति) होता है (पुनः) और (बोध्ये) बोध्य-जानने योग्य पदार्थ (बोध्यताम्‌) बोध्यपने को अर्थात्‌ 
शेयत्व को (न) नही (याति) प्राप्त होता है (तावत्‌) तब तक (रागद्वेषद्धयस) राग और द्वेष 
दोनो (उदयते) उदय को प्राप्त होते हैं। (तत्‌) इसलिए (न्यक्क्ृताज्ञानभावम्‌ ) अज्ञान भाव को तिरस्कृत 
करने वाला (इदम्‌) यह (ज्ञानम्‌) ज्ञान (ज्ञानम्‌) ज्ञान रूप (भवतु) हो (येन) जिससे अर्थात्‌ ज्ञानस्वरूप 
होने से (भावाभावो) भाव और अभाव 'राग-द्वेष' को (तिरयन्‌) दूर करता हुआ (पूर्णस्वभावः) परिपूर्ण 
स्वभाव (भवति) हो जाये । 


सं० टीका--(यावत्पर्यन्तम) जब तक (च्ञान-बोध.) ज्ञान (ज्ञानं-ज्ञायक-स्वपरावभासकं-शुद्धम) 
स्व आत्मा तथा पर-अनात्मा को जानने वाला शुद्ध-विपरीतता रहित (न भवति-नजायते) नही हो जाता 
है (तावत्कालम) तब तक (एतत्‌-जगत्प्रसिद्धम्‌) यह जगत्‌ प्रसिद्ध (रागद्वेषद्दयम्‌-रागद्वेषयोद्दय) राग 
और द्वेष का द्वय॒ जोडा (उदयते-अनुभागरूपेणोदयं धत्ते) अनुभाग रूप से फलदान के रूप मे उदय 
को धारण करता है (उदिते ज्ञाने तस्योदयाभावात्‌) किन्तु ज्ञान के उदित होने पर राग-दष का उदय नही 
होता है (पुनः) किन्तु (यावज्ज्ञानं-ज्ञान-प्रकाट्यप्राप्तं न) जब तक ज्ञान, ज्ञान नही होता है भर्थात्‌ शुद्ध 
ज्ञान प्रकट नही होता है यानी सम्यग्ज्ञान नही बन जाता है (तावद्बोध्ये-स्ेये-वहिःपदार्थे ) तब तक बोध्य- 
जानने योग्य वाह्म पदार्थ मे (बोधताम्‌-ज्ञातृतां) बोधकता-ज्ञायकता को (न याति-न प्राप्नोति) नही प्राप्त 
करता है (श्ञाते ज्ञाने स्वपर बोध्यप्रका शकत्वात्‌) क्योक्रि ज्ञान मे ज्ञात होने पर ही ज्ञान ज्ञेय जानने योग्य 
पदार्थ का प्रकाशक-ज्ञायक-जानने वाला होता है। (येन ज्ञानेन कृत्वा) जिस ज्ञान के द्वारा (आत्मा) आत्मा 
(पूर्णस्वभ्ाव') परिपूर्ण स्वभाववान्‌ (भवति-जायते) होता है (कीद्क्ष सन) कैसा होता हुआ (तिरयन्‌- 
आच्छादयन्‌ ) आच्छादन करता हुआ (कौ) किनको (भावासावो-अस्तिनास्तिस्वभावौ-विभावपर्यायौ- 


( २७२ ) 


उत्पादविनाशों वा) अस्ति तथा नास्ति रूप स्वभाव को अथवा विभाव पर्यायों को जो उत्पाद एवं विनाश 
रूप है (तत्‌) वह (इृदस्‌-प्रसिद्धमु) यह प्रसिद्ध (ज्ञानम्‌ ससारावस्थासम्भवात्‌ रागद्वेषकल्मषीक्ृतं ज्ञान 
श॒रद्ध स्वभाववोधोभवतु-अस्तु ) ज्ञान ससार अवस्था की उत्पत्ति के कारण रागर-द्वेष रूप मेल से 
मलिनता को प्राप्त है निर्मेल-शुद्ध स्वभाव रूप हो। (कीद्क्षम) कैसा ज्ञान (स्यग्ित्यादि:-न्यवकृत - 
तिरस्कृतः, अज्ञानलक्षणों भाव:-स्वभाव' येनतत्‌) जिसने अज्ञान-विपरीत ज्ञानरूप स्वभाव का तिरस्कार- 
परित्याग कर दिया है । 
भावार्थ -ज्ञान का स्वभाव, ज्ञानरूप से परिणत होना ही है। इसकी ज्ञानरूप परिणति में वाधक 
कारण राग-द्वेष का दन्द्र है। यह इन्द्र जब तक आत्मा से पृथक नही हो जाता है तव तक ज्ञान में स्वाभा- 
विकता की उपलब्धि असम्भव हो है। अत सर्वप्रथम किसी भी मुमुक्षु को अज्ञानका विनाश करना चाहिए 
इसका! विनाश किये जाने पर ही ज्ञान ज्ञानरूपता को प्राप्त कर आत्मा को परिपूर्ण ज्ञानी बनाने मे 
सक्षम हो सकता है । अतएव ज्ञान की यह परिपूर्ण स्वाभाविकता हमे प्राप्त हो ऐसी पवित्रतर भावना 
ग्रन्थकार ने अभिव्यक्त की है । 
(अथसम्यग्दुष्टेस्तत्सयमाश सति) अब सम्यर्दृष्टि के उक्त राग-द्वेंष के क्षय-विनाश का कथन 
करने हैं-- 
रागद्षाविह हि भवति ज्ञानमज्ञानभावात्‌ 
तो वस्तुत्वप्रशिहितदृशा ह्यमानों न किडज्चितृ्‌ । 
सम्पग्हष्टिः क्षयत्‌ ततस्तत्वहृष्टया स्फुर्ट तो- 
ज्ानज्योतिज्वंसति सहज येन पुर्णाचलाधिः ॥२५॥ 


अन्वयार्थ - (इह) इस जगत में (हि) निश्चय से (ज्ञानम्‌) ज्ञात (भज्ञानभावत्‌ ) अज्ञान भाव से 
(रागह्वषो) राग-द्वेष रूप (भवति) परिणमित होता है (वस्तुत्वप्रणिहितदृशा) चेतन्यस्वरूप आत्मद्रव्य की 
ओर सलग्न दृष्टि से (दृश्यमानो) देखे जाने पर (तो) वे राग-हेष (किड्चचित्‌) कोई वस्तुभूत (न) नही 
(स्तः) हैं (ततः) इसलिए (सम्यर्दृष्टि.) सम्पक्त्वी जीव (तत्त्वदृष्टथ) तत्त्व दृष्टि से (तो) राग भौर 
द्ेष को (स्फुटम्‌) स्फूट-स्पष्ट रूप से (क्षपयतु) विनष्ठ कर देवे (येन) जिससे अर्थात्‌ राग-द्वेष के विनाश 
से (पूर्णाचलांचि ) परिपूर्ण निश्चल तेजस्वरूप (सहजम्‌) स्वाभाविक (च्ञानज्योतिः) अनन्त ज्ञानमय 
प्रकाश (ज्वलति) ज्वल उठे अर्थात्‌ प्रकाशित होवे । 

स० टीका-(हि-स्फुटम) निरुचय से (ज्ञान-बोध ) ज्ञान (हह-जगति) इस जगत में (राग- 
हेषस्वभावो) राग-हेष स्वभाव वाला (भवतिं-जायते) हो जाता है (कुत") कंसे (अज्ञानभावात्‌- 
अज्ञानमयस्वभावत्वात्‌) अज्ञान रूप स्वभाव से (ननु कथ ज्ञान रागह्वेषो भवति) यहा कोई पूछता 
है कि ज्ञान, राग-हेष रूप कैसे हो जाता है ? (ज्ञानस्य-ज्ञानावरणकर्मंण. क्षयोपशमात्‌) क्योकि 


( २७३ ) 

ज्ञान तो ज्ञानावरण कर्म के क्षयोपशन होता है (तयोमोहनोीयकरमंवियर्तत्वात) और वे राग तथा द्वेष 
दोनो मोहनीय कर्म के परिणमन या पर्याय है? (कर्थ ज्ञाने रागद्ेष सद्भावइतिचेत) अत ज्ञान 
मे राम-द्वेंष का अस्तित्व कैसे हो सकता है और ऐसा आपका कहना है (र्ताह) तो (सत्यम्‌) सत्य 
है-ठीक है (रागद्वेषयोर्भावकर्म॑णोश्वेतन्यविवतंत्वात्‌ ज्ञानस्वभावत्वं तथाग्रे समर्थयिष्यमाणत्वात्‌) राग और 
देष दोनो भावकर्म हैं क्योकि वे चेतन्यस्वरूप आत्मा के पर्याय विशेष है अतएव अज्ञान के स्वभाव है ऐसा 
हो आगे समर्थन किया जायगा। (तदप्यभ्यधायि श्रीमहिद्यानन्दिसुरिणा) ऐसा ही श्रीमद्विद्यानन्द सूरि ते 
कहा है-- 

भावकर्माणि चेतन्य विवर्तात्मानि भान्तिनुः । 

क्रोधादोनि स्ववेद्यानि कथब्नचिच्चिदर्भेदतः ॥ ११५४ ॥ इति । 


अन्वयार्थ- (चेतन्य विवर्तात्मानि) चेतस्यस्वरूप आत्मा के विकार रूप अतएव (स्ववेद्यानि) 
आत्मा के द्वारा वेदनि--जानने योग्य (फ्रोधादीनि) क्रोध आदि (भावकर्माणि) भाव कर्म (नु ) आत्मा के 
(कथड्चित्‌) विवक्षा के वश से (अभेदतः) अभेद रूप से-अभिन्न रूप से (भान्ति) प्रतीत होते हैं । 
(तौ-रागह्वंषो )वे राग और द्वेष दोनो (दृश्यसानो-अन्तदृष्टयावलोक्यमानों सन्‍्तो) अन्तरज् दृष्टि से 
देखे जा रहे (न किड्व्चित्‌ न किमपि ज्ञानिना दृश्येते) ज्ञानी के द्वारा कुछ भी नही देखे जाते है (कया) किससे 
(वस्त्वित्यादि:-वस्तुत्वे चेतन्यलक्षणे-वस्तुस्वरूपे-प्रणिहितद्शा समारोपितदृष्टया) चेतन्यस्वरूप आत्म- 
द्रव्य मे समारोपित-स्थापित दृष्टि से (ततः-अन्तदृष्ट्याधदृश्यमानत्वात्‌ ) अन्तरज् दृष्टि से देखने पर राग- 
देष दिखाई ही नही देते इसलिए (स्फुटं-निश्चितम्‌) निश्चित रूप से (सम्यग्दृष्ठिः-तत्त्वदर्शापुसान) वस्तु 
वस्तुस्वरूप का द्रष्टा सम्यग्दृष्टि पुरुष (तौ-रागढ्वेषी) उन राग और द्वेष दोनों को (क्षययतु-निजरादि- 
भिनिराकरोतु) निर्जर आदि के द्वारा निरस्त विनष्ट कर दे। (तत्त्वदृष्टयावस्तुयाथाथ्येंद्शनेन) तत्त्व 
दृष्टि से अर्थात्‌ वस्तु यथार्थता के दर्शन से (येन-रागह्रेषक्षयणेन) राग और द्वेष के क्षय-विनाश से 
(सहजम्‌-स्वाभाविकस्‌) स्वाभाविक-नैसगिक (ज्ञानज्योतिः-ज्ञानाविभागप्रतिच्छेदसम्‌ हम्‌-धाम) ज्ञान के 
अविभाग प्रतिच्छेदो का समृहरूप तेज (ज्वलति-प्रकाशते) प्रकाशित होता है (किम्धूतम्‌-तत्‌ ) वह ज्ञान 
का प्रकाश कैसा (पूर्णाचलाचि-पुर्ण-निरावरणत्वात्सम्पूर्णमू-अचलम्‌-अक्षोभ्यम्‌-प्रतिपक्षकर्माभावात्‌-अचि - 
ज्ञानशक्ति.-यस्य तत्‌) जिसकी ज्ञान शक्ति निवारण-आवरण शून्य होने से सम्पूर्ण है एव विरोधी कर्म का 
अभाव होने से क्षुव्ध करने के योग्य न होने के कारण ही अचल अर्थात्‌ अक्षोभ्य है । ( स्त्नीनपुंसकयोरचि.) 
आचि शब्द स्त्री और नपुसक लिज्भ है (इति भट्टिः) ऐस। भट्टिमहाकाव्य से प्रसिद्ध है । 
भावाथ--राग और द्वेष आत्मा से पुथक अस्तित्व रखने वाले द्रव्य नही हैं किन्तु कर्मंवद्ध अतएव 
अशुद्ध आत्मा ही के परिणाम विश्ञेष है जो कर्म के दूर होते ही दूर हो जाते है। ज्ञानी-सम्यग्यदृष्टि ही 
उक्त प्रकार के रहस्य का ज्ञाता-जानने वाला होता है अतएव वही अनन्‍्तमूंखी दृष्टि से जब देखता है तव 
ज़से वे राग-द्ेष आत्मा के मूल स्वभाव में दिखाई नही पड़ते अतएव वह उन्हें कर्मजनित औपाधिक भाव ही 


( २७४ ) 


मानता है इसलिए आचाययंश्री ने प्रेरणा करते हुए सम्यर्दृष्टि से कहा है कि तुम सर्वप्रथम उन राग और 
दवेष दोनो का मूलोच्छेद करो जिससे तुम्हे परिपूर्ण एव निश्चल अत्यन्त ज्ञान ज्योति की सम्प्राप्ति हो । 


(अथ रागद्वेषोत्पादकारण सद्भच्छते) अब राग और द्वेष को उत्पन्त करने वाले कारण का निर्देश 
करते हैं-- 
रागह्वषोत्पादक तत्त्व दृष्ड्या नान्‍्यदृद्रव्यं वीक्ष्यते किउ्चनापि । 
सर्वद्रव्योत्पत्तिरम्तश्चकास्ति व्यक्तात्यन्तं स्वस्वमावेन यस्मात्‌ ॥२६॥ 


अन्वयार्थ -- (तत्त्वदृष्टचा ) यथार्थ दृष्टि से (रागद्वेषोत्पादकम्‌) राग और द्वेष को उत्पन्त करने 
वाला (किज्चन) कोई (अपि) भी (अन्यद्रव्यम्‌) दूसरा पदार्थ (न) नही (वीक्ष्यते) दिखाई देता है 
(यस्मात्‌ ) क्योकि (सर्वद्रव्योत्पत्ति ) सभी द्रव्यो की उत्पत्ति (स्वस्वभावेन) अपने-अपने स्वभाव से होती 
हुई (अन्त') अपते अतरग में (अत्यन्तम्‌) अतिशय रूप से (व्यक्ता) स्पप्ट (चकास्ति) देदीप्यमान 
होती है । ह 

सं० टी ०--(रागद्वेषोत्पादकम्‌-रागद्ेषयोरुत्पादकं-कारणम्‌ ) राग तथा हेष को उत्पन्न करने वाला 
कारण (अन्यद्रव्यम्‌-आत्मद्रव्यमू-विहाय परद्रव्यमचेतनादि) आत्मद्रव्य को छोडकर-पुदूगलादिरूप अचेतन 
प्रद्रव्य को (न वीक्ष्यते-नावलोक्यते) नही देखते (कया) किससे (त्तत्त्वद्रष्ट्या-वस्तुयाथात्म्यदर्शनेन) वस्तु 
की यथार्थता के दशेन से (कुतः) कंसे (यस्मात्कारणात्‌) जिस कारण से (सर्वेत्यादि -सर्वेबा द्रव्याणा- 
चेतनानाम्‌-उत्पत्ति -उत्पादः) सभी चेतन द्रव्यो की उत्पत्ति (अन्त -अभ्यन्तरे) अपने भीतर (स्वस्वभावेन- 
स्वस्वरूपेण) अपने स्वभाव के अनुरूप (अत्यन्तमू-निश्चितम्‌) निश्चित रूप से (व्यक्ता-स्फुटा) स्पष्ट 
(चकास्ति-द्योतते) प्रकाशमान है (चनु सर्वद्रयाणां नित्यत्वात्‌-कथमुत्पत्ति अन्यथा सौगतसतस्यागति ) 
शकाकार कहता है कि जब सभी द्रव्य नित्य हैं तब उनकी उत्पत्ति क॑सी ? यदि नित्य होने पर भी उनकी 
उत्पत्ति मानोगे तो हठातू सौगतमत की उपस्थिति होगी (इतिचेत्‌ न) यदि ऐसा तुम्हारा कहना हो 
तो वह ठीक नही है क्योकि (स्वस्वभावेनेतिवचनात्‌) स्वस्वभावेन--अपने स्वभाव से ऐसा वचन कहा 
गया है। (स्वपरिणामेन स्वपययिणंवोत्पत्तिन तु द्रव्यरूपेण) अर्थात्‌ अपने परिणाम यानी अपनी 
पर्याय रूप से ही उत्पत्ति होती है किन्तु द्रव्यरूप से नही। (यथामृत्तिका कुम्भभावेनोत्पथ्माना कि- 
स॒त्स्वरूपेण ?) जैसे कुम्भभाव-घडारूप से उत्पन्न होने वाली अर्थात्‌ घडारूप पर्याय को धारण 
करने वाली मृत्तिका-मिट्टी क्या कुम्भकार के स्वभाव से उत्पन्न होती है अथवा मृत्तिका के स्वभाव से । 
(यदि प्राक्तनः पक्ष ) यदि पहला पक्ष माना जायेगा (तदाकुम्भकाराहड्रारनिर्भरपुरुषाधिष्ठितप्रसारित- 
करतच्छरी राकार कुम्भ: स्यात्‌) तो कुम्भकार के महद्धार से भरप्र-कुम्भकार रूप पुरुष से युक्त फैलाये 
हुए हाथो से उपलक्षित कुम्भकार के शरीर के आकार वाला घडा होगा (न च तथा$स्ति) और घडा वसा 
कुम्भकार के शरीर के आकार का नही है (अतएव उत्तर पक्षः श्रेयान) इसलिए आगे का दूसरा पक्ष ही 


( २७५ ) 


श्रेष्ठ है(मुदेव कुम्भस्योत्पादिका न तु कुम्भकार )मृत्तिका ही कम्भ घडे को उत्पन्न करने वाली है कुम्भकार 
नही । (तथा रागह्वेषोपुद्गलस्वभा वेनानुत्पद्यममानौ केवलमात्मनः स्वभावो) वेसे ही पुदुगल के स्वभाव से 
नही उत्पन्न होते राग-हेष एकमात्र आत्मा के स्वभाव है (अन्योषन्यस्योत्पादकत्वे तत्त्वव्यवस्थानाभावात्‌ 
सर्वोच्छेदः स्थात्‌ ) क्योकि अन्य को अन्य का उत्पादक मानने पर तत्वव्यवस्था का अभाव होगा और तत्त्व 
व्यवस्था का अभाव होने से सभी द्रव्यो के विनाश का प्रसद्भ उपस्थित होगा । 
भावाथें--परमार्थ-निश्चय दृष्टि से जब किसी वस्तु का विचार-विमशे किया जाता है तब उसका 
आधार केन्द्र बह वस्तु ही होती है अन्य कोई दूसरी वस्तु तही। प्रकृत मे राग-हंषादि के उत्पादक का रण- 
कलाप पर चिन्तन प्रस्तुत किया जा रहा है। इस चिन्तन मे वस्तुगत कार्य कारणता को ही प्रमुखता प्राप्त 
है अतएव जब कभी आत्मा मे राग-द्वेषादि भावो का प्रादुर्भाव होता है तब वह आत्मा स्वय ही उसका 
उपादान कारण बनता है। आत्मा से भिन्न कोई भी द्रव्य उसका कारण नही होता है। यह पर्याय दृष्टि 
का कथन है सभी द्रव्यें अपने-अपने मे ही परिणमन को प्राप्त होती हैं--अन्य मे नही । 
(अथ तद्धेतुत्वमात्मनः सद्धिरते) अब राग-द्ेषादि का कारण आत्मा है यह प्रतिज्ञारूप मे स्वीकार 
करते हैं-- 
यदिह भवति रागद्वषदोष प्रसुतिः 
कतरदपि परेषा दूषणं नास्ति तन्न। 
स्वयपयमपराधी तंत्र. सर्पत्यंबोधो- 
भवतु विदितमस्तं यात्वबोधोइस्घपि बोधः ॥२७॥ 
अन्वयारथ - (यत्‌ ) जो-जिस कारण से (इह) इस आत्मा मे (रागह्रेषदोषप्रसुतिः) राग-द्वेष आदि 
रूप दोषो की उत्पत्ति (भवति) होती है (तत्न) उसमे (परेषाम्‌) आत्मा से भिन्न किसी भी द्रव्य का 
(कतरदपि) कोई भी (दृषणम्‌) दूषण-अपराध (न) नही (अस्ति) है किन्तु (तत्र) उस रागादि के (सर्पति) 
फैलने मे (अयम्‌) यह (अबोधः) अज्ञानी जीव (स्वयम्‌) स्वत (अपराधी) दोषी (भ्रवतु) होता है 
(इति सया विदितम्‌ ) ऐसा मैंने जाना (अतः) इसलिए (अबोधः) अज्ञान ( अस्तम्‌) विनाश को (यात्) 
प्राप्त हो (च) और (अहम) मैं तो (बोधः) बोधरूप (अस्मि) हूँ । 
सं० टीका-- (यत्‌-यस्मात्कारणात्‌/ जिस कारण से (इह-आत्मनि) इस आत्मा मे (राग्रेत्यादि - 
रागश्च हेषश्च रागद्वेषो तावेब दोषो स्वस्वरूपाच्छादकत्वात्‌ तयो: प्रसुतिः उत्पत्तिः) आत्मा के असली 
स्वभाव के घात के होने से राग-द्वेष दोनो महान दोष हैं उनकी उत्पत्ति (स्थात्‌) होती है (तत्न-तथा सत्ति ) 
उन रागादि दोषो की उत्पत्ति मे (परेषाम्‌-अचेतनद्रव्याणाम्‌) परपुदूगलादि अचेतन द्रत्यो का (कतरदपि- 
किमपि) कोई भी (दृषण-दोषः) दोष (न्तास्ति) नही है (अचेतनव्रव्यस्य तदुत्पादकत्वाभावात्‌, न तस्य दृष- 
णम्‌) क्योकि अचेतन द्रव्य उन राग-द्वेषरूप चेतन्‍्य भावो का उत्पन्न करने वाला नही है अतएवं अचेतन 
द्रव्य का उसमे कोई दोष नही है (फकेवलसात्समनों दूषणभ्‌) सिफे-एकमानत्र आत्मा का हो दोष है (तत्न-राग- 
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ढेषे) उत राग और द्वेष के (आत्मनि) आत्मा मे (सर्पति-व्याप्नुवति सति) व्याप्त होने पर (आत्मा-स्वैय॑र्स- 
स्वरूपेण) आत्मा स्वय ही स्वरूप से (अपराधी-दोषवान्‌) अपराधी-दोषी (भवतु-अस्तु) होता है (किम्भतः- 
सः) वह आत्मा कसा (अबोध,-बोधरहितः सन्‌) बोध रहित होता हुआ (विदितमृ-भया-न्ञातं) मैंने ऐसा 
जाना है (अयमृ-अबोधः अज्ञानम्‌) यह अबोध अज्ञान (अस्त-विनाशम्‌) विनाश को (यातृ-प्राप्नोतु) प्राप्त 
हो (पुनः) पश्चात्‌ू-ओर (बोध.-अह ज्ञानम्‌) मैं ज्ञान (अस्मि-भवामि) स्वरूप रहें । 
भावार्थं--निमित्त-उपादान का विषय जेन शास्त्रों मे विशेषरूप से वर्णन है, जैन शास्त्रकारो ने 
हरेक द्रव्य से अपनी-अपनी परिणमन करने की शवित मजूर करो है। उपादान भी एक द्रव्य है और 
निर्मित्त भी एक द्रव्य है, हरेक द्रव्य मे अपनी-अपनी योग्यता है । जो योग्यता जिस रूप मे नहीं होती वह 
कोई दूसरा पैद। कर दे ऐसा नही हो सकता । एक बाहरी दृष्टि से देखना होता है एक अध्तरदृष्टि से । 
बाहरी दृष्टि से देखते है तब मालूम होता है कि पुराना पत्ता टूटने से नया पत्ता आया परन्तु अन्तरदृष्टि 
से देखे तो नया पत्ता निकलने के सम्मुख हुआ तो पुराना पत्ता गिर गया। इसी प्रकार जमीन मे बीज 
बोया और बाहर से देखने वाला कहता है कि जमीन फटने से पौधा उगा परन्तु अन्तरदृष्टि वाला देखता 
है कि पोधा उगने के लिए तैयार हुआ तो जमीन फट गयी । बाहर से देखने वाला जो उसे दिखाई दे रहा 
है वही कह रहा है परन्तु उसका यह कहना सही नहीं है अगर वह पेड के सब पत्ते तोड डाले तो नया 
नही आयेगा | परन्तु बाहरी दृष्टि से देखने वाला यहो मान लेता है कि मेरे को ऐसा दिखाई दिया है । 
अत वह समझता है कि गाली निकालने वाले ने क्रोध करा दिया। स्त्री ने राग करा दिया--खोमचे वाले 
ने मन चला दिया । इस प्रकार परवस्तु का दोष तो देखता है अपने दोष को नही देखता कि मैंने ऋेध 
कर लिया, मैंने राग कर लिया, मैने मन चलाया है। पर का दोष माने तो पर को ठीक करने को चेष्टा 
करे वह हमारे आधीन नही है अपना दोष जाने तो अपने को ठीक करने का उपाय करे जो हमारे आधीन 
है ! लौकिक मे भी कहा जाता है कि चिढाने वाले अगर चिढाना नही बन्द करते हैं तो चिढ़ने वाले को 
कहते हैं कि तू ही चिढ़ना बन्द कर दे तो चिढाने वाले अपने आप चले जायेंगे । यह तभी सम्भव है जब 
हम अपनी गलती मारने । जब हम क्रोध करने के सम्मुख होते है तव बाहर मे पर का अवलम्बन हम लेते 
हैं और क्रोध करने के लिए लेते हैं ओर हमही क्रोधरूप परिणमन करते हैं तब उपचार से जिसका अव- 
लम्बन लिया उसने क्रोध करा दिया यह कहा जाता है जो मात्र उपचार है कहने मात्र है। उसने गाली दी 
यह उसका परिणमन हुआ । उस गाली का हमने अवलम्बन लिया और जिस दृष्टिकोण से देखा वेसा ही 
हमारा परिणमन हुआ । अत अवलम्बन हमने लिया दृष्टिकोण देखने का हमारा अत गाली ने क्या 
किया जो कुछ किया वह हमने किया। पर ने तो हमारे साथ जबरदस्ती करी नही । गाली ने यह नही कहा 
कि तू मेरे को सुन हम ही अपने स्वभाव से हटकर उसको सुनने को गये--उसको अनिष्ट माना है 
इसलिए जिम्मेवारी हमारी है। हम उसका अवलम्बन न लें अथवा दृष्टिकोण अनिष्टपने का न ब नावे 
उसके साथ हम अपना सम्बन्ध न जोडें यह सब हमारे पर ही निर्भर करता है। निमित्त सहायता नहीं 
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करता- निमित्त के सहयोग से कार्य नही होता परन्तु निमित्त का अवलम्बन लेकर हम कार्य करते हैं। 
जिसका अवलम्बन लेते है वह निमित्त कहलाता है और जिस कार्य के लिए अवलम्बन लेते हैं उस कार्य 
का निमित्त कहलाता है। एक लकडी में कई प्रकार की उसकी निमित्तपने की शक्ति है वह हमेशा है जैसे 
जलने की, मारने मे निमित्तपने को, चलने मे सहारा बनने की । अब हम कौन-सा कार्य करना चाहते हैं 
उसी अभिप्राय से हम उसका अवलम्बन लेते हैं और वह उसका निमित्त कहलाती है। हमारा काये होने 
पर ही वह हमारे लिए निमित्त कहलावेगी परन्तु उस कार्य के निमित्तपने की शक्ति उसमे हमेशा से है 
इसलिए राग के मिमित्त से, क्रोधादि के निमित्त से, मिथ्यात्व के निमित्त से बचने का उपदेश दिया और 
वीतरागता के निमित्त के सहयोग का उपदेश दिया। एक सामान्य कथन है कि इस वस्तु की पर्याय मे 
इस इसपने के तिमित्त होने की शक्ति है ओर एक विशेष कथन है कि हमारे लिए निमित्त हमारा कार्य 
होने पर ही कहलावेगा । हमें दोनो कथन को मानना जरूरो है। सामान्य कथन को नही मानेंगे तो उन- 
उन निमित्तो से बचने का उपाय नही करेंगे । क्योकि हमारे लिए तो अभो निमित्त हुआ ही नहीं तब 
निमित्त केसे कहे | कोई यह कहे कि जब निमित्त कुछ करता हो नही फिर उससे किस लिए बचना चाहिए 
उसका उत्तर है कि यह सही है वह कुछ नही करता परन्तु उसका अवलम्बन लेकर अथवा उसके सद्भाव 
में हम आत्मबल की कमी की वजह से अस्यथा परिणमन कर जाते है । अत गलती हमारी है निमित्त की 
नही । परच्तु आत्मबल की जब तक कमी है तब तक बचना जरूरी है । 
जितने उदाहरण दिये गये हैं वह पुदूगल के दिये गये हैं, पुद्गल मे ऐसी शक्ति नही है कि वह 
निमित्त को निमित्त न बनावे वहा तो जैसा निमित्त मिलता है वसा ही नैमेत्तिक कार्य हो जाता है परन्तु 
चेतन्य मे तो निज पुरुषार्थ है वह चाहे तो निमित्त बनावे (उसका अवलम्बन ले) अथवा न बनावे और 
अपने दृष्टिकोण को भी उसके प्रति बदल ले। इसलिए पुद्गल के उदाहरण चेतन मे नहीं लग सकते । 
निमित्तादि को समझने मे यह हमारी सबसे बड़ी गलती है । 
अज्ञानी ऐसा मानता है कि दूसरे ने राग करा दिया अथवा दूसरे ने भला-ब्रा कर दिया इसलिए 
उसके अभिप्राय मे पर पदार्थों के प्रति राग देष कभी वही मिट सकता। जो रागादिक होने मे पर को 
कारण मानता है अथवा पर की वजह मानता है वह बहिरात्मा है यही बहिरात्मा का असली लक्षण है। 
ज्ञानी रागादि होने मे अपनी गलती मानता है अपने आत्मबल की कमी को कारण मानता है। अत अपने 
आत्मबत्त को कमी को आत्म अनुभव के द्वारा दूर करके पर को निमित्त नही बनाता अथवा पर का अव- 
लम्बन नही लेता अत' नैमेत्तिक कार्य नही होता । 
कोई कहे कि मोह कर्म के उदय को तो निमित्त माने कि उसने राग करा दिया। यह भी सही नही 
है। मोह के उदय मे जीव रागादिरूप निज मे परिणमन करता है तब उपचार से कहते हैं कि मोह के उदय 
ने राग करा दिया । अज्ञानी ऐसा मान कर पुरुषार्थ से वचित रहता है । परन्तु ज्ञानी स्वभाव का अव- 
णम्बन लेता है जितना आत्मबल लगाता है उतना कर्मका उदयाभावी क्षय हो जाता है, जितना आत्मबल को 
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कमी रहती है उतना रागादि होते हैं जो मोह का उदय कहलाता है। क्योकि ज्ञानी के रुचि नहीं है 
आत्मबल की कमी के कारण बरजोरी से होते हैं अत* उसको कर्ता नही कहा, कर्म का कार्य कहा | परन्‍्त 
ज्ञानी उसको कर्म का दोष नही मानता अपने स्वरूप मे नही ठहर सकने के कारण हुए हैं अत स्वरूप मे 
नही ठहरने को अपनी कमी समझता है जिसको दूर करने का निरन्तर पुरुषार्थ करता है। अत रागादि 
होने मे पर का दोष देखता है वह भोह नदी से पार नही हो सकता यह सब पर्यायदृष्टि का विषय है-- 
द्रव्यदृष्टि मे तो रागादि है ही नही । अगर रागादि पर के कारण से हुए हैं तो परके मेटने से ही मिटेंगे। 
की (अथान्य निमित्तत्व तयोस्तीयंते) अब रागादि की उत्पत्ति मे अन्य द्रव्य की निमित्तता का निषेध 
करते दहैं-- 
राग जन्मनि निर्मित्ततां परद्रव्यमेवकलयन्ति ये तु ते । 
उत्तरन्ति न हि मोहवाहिनीं शुद्धबोधविधुरान्धबुद्धयः ॥२८॥। 
अन्वयार्थ- (तु) किन्तु (ये) जो पुरुष (रागजन्मनि) राग की उत्पत्ति मे (परद्रव्यम्‌) परद्रव्य को 
(एव) ही (निमित्तताम्‌) निमित्त-कारणरूप से (कलयन्ति) स्वीकार करते हैं (ते) वे पुरुष (शुद्धबोध- 
विधुरान्धबुद्धयः) वस्तुस्वरूप के ज्ञान से शून्य अतएव अन्धबुद्धि वाले (हि) निश्चय से (मोहबाहिनीम्‌) 
मोहरूपी नदी को (न) नही (उत्तरन्ति) पार कर सकते हैं । 
स० टीका--(ये-वस्तुस्वरूपानभिज्ञपक्षा -सांख्या:) वस्तु के असली स्वरूप से अपरिचित जो साख्य- 
मतानुयायी लोग (रागजन्मनि-रागद्वंषोत्पत्तो ) राग ओर द्वेष की उत्पत्ति मे (परद्रव्यमेव-आत्मान्यद्रव्यम्‌- 
रागोत्पत्ती मणि कनक कामिनी प्रमुखम्‌, हेषोत्पत्तो-विष विपक्ष कर्केश कण्टकादिद्रव्यमू, एव-निश्चयेन) 
आत्मा से भिन्‍त द्रव्य को अर्थात्‌ राग की उत्पत्ति मे मणि, स्वर्ण, स्त्री आदि प्रधान पदार्थों को तथा द्वेष 
की उत्पत्ति मे-विष, शत्रु, कठोर, कण्टक आदि द्रव्य को ही निश्चित रूप से (निमित्तताम्‌-हेतुताम्‌) 
निमित्तता-हेतुता-कारणता को (कलयन्ति-प्रतिपादयन्ति) प्रतिपादन करते हैं (कलि वलि कामधेनु* इति 
कामधेनावुक्तत्वात्‌ कलेः प्रतिपादनार्थ ) यहा कलिधातु का अर्थ-प्रतिपादन है क्योकि कलि ओर वलि 
यह दोनो धातुए कामधेनु अर्थ मे कही गई हैं (तु-पुनः) और (ते-जड़धियः) वे जडबुद्धि-पदार्थ ज्ञान से रहित 
पुरुष (हि-निश्चितम्‌) निश्चित रूप से (मोह वाहिनीम्‌-सहामोहनिम्नगाम्‌ )महा मोहरूप नदी को (नोत्तर- 
स्ति-उत्ततुं न शक्नुवन्ति स्वरूपानभिज्ञत्वात्‌ू) आत्मा के स्वरूप से अपरिचित होने के कारण उतरे 
पार करने मे नही समर्थ हो सकते (कोदक्षा.-सन्‍्त ) कैसे होते हुए (शुद्धेत्यादिः-शुद्धबोधेन-कर्मेमलकलदु- 
रहितेन ज्ञानेनविधुरा रहिता अन्धा.-स्वरूपदर्शनाभावात्‌-बुद्धिर्मतियेषा ते) कर्मंमलरूपकलड्डू से रहित ज्ञान 
से शून्य होने के कारण, आत्मस्वरूप का दर्शन न होने से जिनकी बद्धि अन्ध है (तत्कथं न कारणम्‌) वह 
बाह्मद्रव्य कारण क्यो नही है ” (तथाहि-) जैसा कि (यद्धि यत्न भवति तदूघातेन तद्धन्यते एव) यह 
निश्चित है कि जो जहा होता है उसके घात-विनाश से उसका विनाश हो ही जाता है (यथा भ्रदीप घाते 
प्रकाशो हन्यते) जैसे प्रदीप के विनाश होने पर प्रकाश का विनाश होता है (न हन्यते च स्त्यादीना विनाशे 
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रागादिः तस्मात्तथा न) स्त्री आदि के विनाश होने पर भी रागादि का विनाश नही होता है इसलिए वैसा 
नही है (तथा च यत्नहि यद्भूवति तत्तद्धातें हन्यत एवं) जैसे कि निश्चय से जहा जो होता है उसके नाश 
होने पर उसका भी नाश होता हो है (यथा प्रकाशघाते प्रदीपोहन्यते एव) जसे प्रकाश का विधात होने 
पर प्रदोप का विधान होता हो है (न हन्थते व्‌ रागादीनां विनाशे कमवीय-कामिन्यादि.) राग आदि के 
विनाण होने पर भो कमनीय-सुन्दर-का मिनी स्त्री आदि का विनाश नही होता है (तस्मान्त तत्तथा) इस- 
लिए वह वैसा नही है (यत्तु न यत्ष भवति) और जो जहा नही होता (तत्तद्घाते न हन्यते) वह उसके 
घात होने पर भी नाश को प्राप्त नही होता (यथा घटघाते घट प्रदीपो न हन्यते) जेसे घट का विनाश 
होने पर भी घट प्रकाशक प्रदीप का नाश नही होता है (न हन्यते स्त्रीघाते रागादिः) स्त्री का घात होने 
पर भी स्त्री सम्बन्धो रागदि का विनाश नही होता है। (यत्र हि यन्नभ्वति) जो जहा नही होता है 
(तत्तद्घातें न हन्यते) वह उसके घात होने पर भी नाश को प्राप्त नही होता है (यथा घट प्रदीपघाते घटो 
न हन्यते) जैसे घट के प्रकाशक प्रदीप के नाश होने पर भी घट का नाश नही होता है। (न रागादिघाते 
च॒ स्त्पादिहँन्पते) राग आदि का घात होने पर भी स्त्री आदि का विनाश नही होता है (तस्मान्न तत्त- 
थेति) इसलिए वह वसा नही है । 

भावाथं--व्यवहार नय की दृष्टि मे एक द्रव्य का दूसरे द्रव्य के साथ निमित्त-नैमित्तिक भाव हैं 
निश्चयनय की दृष्टि से नही । निश्चय नय की दृष्टि से तो प्रत्येक द्रव्य का अपना स्वतन्त्र कार्य कारण 
भाव है उसमे परद्रव्य की जरा-सी भी अपेक्षा नही है । टीकावार ने भी उक्त भाव को ही समर्थन दिया 
है उन्होने अनेक उदाहरणो हारा यही बात स्पष्ट की है कि अन्तरज्ध कारण के रहते हुए ही वाह्य कारण 
कार्य को उत्पत्ति में मात्र निमित्त होता है उत्पादक नही | उत्पादक तोएकमात्र अन्तरज्भ कारण ही होता 
है। अन्तरज्भ कारण के नाश होने पर वाह्म कारण के रहते हुए भी कार्योत्पत्ति नही होती है। बाह्य 
कारण के नाश होने पर भी अन्तरज्धभध कारण से कार्य की उत्पत्ति होती है अत बाह्य कारण को ही कार्यो- 
त्पत्ति में प्रमुखता प्रदान करना अज्ञानता सूचक ही नही है प्रत्युत न्‍्यायनीति के सर्वथा विरुद्ध भी है। अत 
जो मुमुक्षु हैं मोहरूपी महानदी को तेरना चाहते है--उससे पार होना चाहते हैं उनका कर्तव्य है कि थे 
सर्वप्रथम कार्यकारण भाव की सम्यग्ज्ञान के द्वारा सुदृुढता के साथ निश्चित करें। रागादि की उत्पत्ति में 
प्रद्रव्य को ही कारणता है ऐसा कहने वाले सास्यो के सिद्धान्त का खण्डन करने के हेतु टीकाकार ने 
ऐसी अनेक व्याप्तियाँ प्रस्तुत की हैं जिनसे उक्त सिद्धान्त का खण्डन सहज ही हो जाता है वे व्याप्तियाँ 
निम्न प्रकार है-- 

(१) जो जिस आधार में रहता है वह उस आधार के नष्ट होने पर नप्ट हो जाता है। जैसे - 
दीपकरूत आधार के नाश होने पर प्रकाशरूप आधेय का भी नाश हो जाता है। लेकिन स्त्री आदि के 
नाश होने पर भी रागादि का नाश नही होता है ! 

(२) जहाँ जो होता है बह उसके नाश होने पर नाश को प्राप्त करता है । जैस्ते-प्रकाश के नांण 
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होने पर प्रदीप का नाश हो जाता है | लेकिन रागादि के नाश होने पर भी स्त्री आदि का नाश नही होता 
है अतएव स्त्री आदि को रागादि की उत्पत्ति मे कारणता नही है । 

(३) जो जहाँ नही होता है वह उसके नाश होने पर नाश को प्राप्त नही होता है। जैसे--घट के 
नाश होने पर भी उसके भीतर रखे हुए दीपक का नाश नहीं होता है, वैसे ही स्त्री के नाश होने पर भी 
रागादि का नाश नही होता है । 

(४) जहाँ जो नही होता है उसके नाश होने पर भी उसका नाश नहीं होता है। जैसे -दीपक के 
नाश हो जाने पर भी घट का नाश नही होता है । वेसे ही राग आदि का नाश होने पर भी स्त्री आदि 
का नाश नही होता है। इस प्रकार से रागादि की उत्पत्ति मे आत्मा से भिन्न किसी अन्य द्रव्य को 
कारण मानने वाले साख्यो के सिद्धान्त का निरसन-खण्डन हुआ । 

(अथ बोधाबोधयो रन्यत्वन्मुनीयते) अब बोध-ज्ञान तथा अबोध-भज्ञान इन दोनो मे जुदाई को 
दिखाते हैं-- > 
प्रोकाच्युत शुद्धयोधभहिमा बोधो न बोध्यादयं 
यायात्कामपि विक्रियां तत इतो दीपः प्रकाह्यादिव । 
तद्वस्तुस्थितिबोधबन्ष्यधिषणा एते किमज्ञानिनों 
रागद्रेषमयी भवन्ति सहजां सुज्चन्त्युवासोनताम्‌ ॥२६॥ 


अन्वयार्थ--(पूर्णेकाच्युतशुद्धयोधमहिसा ) परिपूर्ण अद्वितीय-अविनाशी कर्मेमल से रहित अतएव 
शुद्ध ज्ञान की महिमा वाला (अयस्‌) यह (वोधा) ज्ञान (बोध्यात्‌) बोध्य जानने योग्य-शेय पदार्थ से 
किखित मात्र (विक्रियाम) विकार को (न) नहीं (यायात्‌) प्राप्त होता है (इव) जैसे (इतः) इस 
(प्रकाश्यात्‌) प्रकाशने योग्य-चटपदादि पवार्थ से (बोप ) दीपक (विक्रियाम) विकार को (न) नही 
(यायात्‌) प्राप्त होता है। (तद्‌) इसलिए (बस्तुस्थितिबोधबन्ध्यधिषणा.) वस्तु की स्वभाव रूप मर्यादा 
के ज्ञान से शून्य बुद्धि वाले (एते) ये (अज्ञानिन ) अज्ञानी-वस्तु स्वरूप से अपरिचित-अनभिज्ञ पुरुष 
(किम्‌) क्यो (रागद्रेषमयी) राग-देषरूप (भवन्ति) हो रहे हैं (च) और (सहजाम्‌) स्वाभाविक (उदा- 
सीनताम्‌) उदासीनता-मध्यस्थ वृत्ति को (किम) क्यो (मुज्चंति) छोड रहे हैं । 

सं० टीका--(इब-यथा) जैसे (इत'-अस्मात्‌) इस (प्रकाश्यातृ-प्रकाशयितुं योग्यात्‌ घटपटादे ) 
प्रकाशने योग्य घट पट आदि पदार्थों से (दीप --कज्जलध्वजः) काशल ध्वजा वाला-दीपक (कामपि-) 
किसी भी (विक्रियाम्‌) विक्रिया-विकार को (न) नही (याति) प्राप्त होता है (वेबदत्तों हि यज्ञवत्तमिव 
हस्ते गहीत्वा मा प्रकाशयेति घट पटादिः स्वप्रकाशने वशेन्धनं न प्रयोजयति) जंसे देवदत्त यज्ञदत्त की 
हाथ पकड कर कहता है कि तुम मुझे प्रकाशित करो वैसे ही घट पट आदि पदार्थ अपने को प्रकाशित 
करने के लिए दीपक से प्रेरणा नही करते हैं (प्रदोपो$पि नचाय. कान्तोपलाकृष्टाय. सुचीवत्‌ स्वस्थानोत्म- 
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च्युत्य तं प्रकाशयितुमायाति) दीपक भी अय कास्तोपलाकृष्ट-चुम्वक पापाण से आक्कष्ट-खीची हुईं अय 
सूचीवत्‌-लोहे की सुई के समान-अपने स्थान से खिचकर-हटकर उस प्रकाशनीय पदार्थ को प्रकाशित 
करने के लिए नही जाता है। (वस्तुस्वभावस्य परेणोत्पादय्रितुमशक्यत्वात्‌-परमुत्पादयितुमशक्यत्वाच्च ) 
क्योकि किसी वस्तु का स्वभाव किसी अन्‍य वस्तु के द्वारा उत्पन्न नही किया जा सकता है इतना ही नही 
प्रत्युत कोई वस्तु अपने से भिन्न किसी वस्तु को उत्पन्त करने में समर्थ नहीं हो सकती है। (तदसन्जिधाने 
तत्सन्निधाने च स्वरूपेणव स प्रकाशते) किन्तु प्रकाशनीय पदार्थ के समीप मे नहीं रहने पर तथा रहने 
पर भी वह दीपक स्वभाव से ही प्रकाशमान रहता है (तथा अय॑ बोधः-ज्ञानम्‌) वेसे ही यह ज्ञान भी 
प्रकाशमान रहता है स्वभाव से । प्रकाशनीय पदार्थ हो और न भी हो। (तत:-तस्मात्‌ बहिरर्थात्‌-शब्दरूप- 
गन्धरसस्पशंगुणद्रव्यादे: ) शब्दरूप गन्ध रस और स्पश गुणवान द्रव्यरूप बाह्य पदार्थ से (बोध्यात्‌-बोद्ध ज्ञातुं 
योग्यात) बोध-जानने योग्य वस्तु से (कामपि विक्रियां) कसी विक्रिया को नही प्राप्त होते (देवदत्तो 
यज्ञवत्तमिव करे गृहीत्वा मां शृण मां पश्येत्यादिनि स्वज्ञाने नात्मानं प्रेरयति न चात्माप्ययः सुचीवत स्वस्था- 
नात्‌ तान ज्ञातुमायाति कि तु स्वभ्ावत एवं जानाति-इति विक्रियां न यायात्‌ न गच्छेत्‌ ) जैसे देवदत्त यज्ञ 
दत्त को हाथ पकड कर कहता है कि तुम मुझे सुनो, मुझे देखो इत्यादि रूप अपने ज्ञान में अपने को प्रेरित 
नही करता है वैसे ही यह आत्मा भी लोहे को सुई के समान अपने स्थान से हटकर उन ज्ञातव्य पदार्थों 
को जानने के लिए उनके समीप में भी नही जाता है किन्तु अपने ज्ञायक स्वभाव से ही उनको जानता है 
इसलिए किसी भी प्रकार के विकार को प्राप्त नही करता है (कीद्क्षोबोध ) कैसा बोध (पुणकेत्यादि:- 
पूर्ण:-स्वगुणपर्याय: सम्पूर्ण: एकः अच्युतः-अक्षोभ्य शुद्ध:ः--कमेंपलरहित. स चासो बोधश्च तस्य तेन वा 
महिसा-साहात्म्यं यस्प सः) अपने गुण पर्यायों से परिपूर्ण, अद्वितीय, क्षोभरहित कर्मेमल कलडू से रहित 
अतएव शुद्धज्ञान की महिमा से युक्त (तत"-तस्मात्‌) इसलिए (एते-प्रसिद्धा -बौद्धाः) ये प्रसिद्ध वौद्ध 
(झञानिन तदाकार तदुत्पत्ति तदध्यवसाय बादिनः) ज्ञान से परार्थाकार, पदार्थ से उत्पन्त होने वाले तथा 
पदार्थ का अध्यवसाय-निश्चय करने वाले ज्ञान को स्वीकार करले वाले (अज्ञानिन') अज्ञानी-जज्ञान के 
स्वरूप को नही जानने वाले अतएव अज्ञानों (किमूकिसु) क्‍यों (रागद्वेषमया) राग ह्वेप से युक्त अर्थात्‌-- 
रागी-द्वेपी (भर्वान्ति) हो रहे है (कोदृक्षा ?) कंस (वस्त्वित्यादि -वस्तुन' स्थिति.-नयोपनयेकान्त समुच्चय- 
रूपातस्थाबोधेन बन्ध्या-रहिता धिषणा मतियेंषा ते) नयेकान्तो तथा उपनयैकान्तो का सम्रुदाय रूप वस्तु को 
स्वभावभूत स्थिति से शून्य बुद्धि वाले (पुन सहजा-स्वन्नावजाम ) स्वभाव से उत्पन्न होने वाली (उदासीन- 
ताम्‌-रागह्ेषाभावलक्षणाम्‌ ) राग-द्वेष से शून्य रूप--उदासीनता को अर्थात्‌ (माध्यस्थम्‌) मध्यस्थता को 
(कथम्‌ ) क्यो (मुख्न्चन्ति) त्यागते है । 
भावार्थ--जेसे घट पट आदि प्रकाशनीय पदार्थों से प्रकाशक दीपक की उत्पत्ति नही होती है प्रत्युत 
दीपक अपने प्रकाशक स्वभाव से ही दीपक है। सर्वेथा स्वतन्त्र है। स्वापेक्ष है। पर से सदा निरपेक्ष है। 
वैसे ही ज्ञान एक अविनाशी कर्ममल से शूल्य परिपूर्ण महिमाशाली गुण है ज्ञेय से पृथक अस्तित्व युक्त 
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आत्मिक गुण है। इसका ज्ञेय के साथ मात्र ज्ञायक सम्बन्ध है उत्पादक सम्बन्ध नहीं है। अतएव ज्ञेय के 
निमित्त से ज्ञान में कोई भी कभी भी थोडा-सा भी विकार पैदा नही होता है यह ज्ञान की वास्तविकता है। 
टीकाकार ने अज्ञानी शब्द से बौद्ध दार्शनिको की ओर सकेत करते हुए कहा है कि बौद्ध दा निक ज्ञान 
की उत्पत्ति पदार्थ से मानते है और वह पदार्थ से उत्पन्न हुआ ज्ञान पदार्थाकार होता हुआ पदार्थ का ही 
निश्चायक होता है ऐसी मान्यता वाले बौद्धों के प्रति शोक प्रकट करते हुए ग्रन्थकार कहते है कि ज्ञान की 
उत्पत्ति ज्ञान से ही होती है ज्ञेय से नही । ज्ञेय तो ज्ञय ही है वह ज्ञान नही है। साथ ही जो ज्ञेय स्वभावत 
जड है अचेतन है उससे चेतन स्वरूप ज्ञान की उत्पत्ति कैसे हो सकती है। अतः ज्ञान ज्ञेय से सर्वथा जुदा 
रहने वाला आत्मा का खास गुण है। वह राग-हेष आदि विकारो से रहित होने के कारण परिपूर्ण शुद्ध है 
अविनव्वर है। ऐसा ज्ञान के स्वरूप का निर्णय करने मे असमर्थ-अशक्त अज्ञानी जन ही अपनी स्वाभाविक 
मध्यस्थता को छोडकर रागी-द्वेषी हो क्यो दु खी हो रहे हैं। क्यो नही वे यथार्थ वस्तु स्वरूप को समझ कर 
मध्यस्थ वृत्ति को अपनाते है ॥२६॥ 
(अथ निश्चय प्रतिक्रमण प्रत्याउ्यानालोचना चारित्रं विन्दति)/ अब निश्चय प्रतिक्रमण, निश्चय 

प्रत्याख्यान तथा निश्चय आलोचनारूप चारितच्न का प्रतिपादन करते हैं-- 

रागद्रषविभावसुक्तम हमो नित्यं स्वभावस्प्र॒द्: 

पर्वागामिसमस्तक्रमें बिकला भिन्नात्तदात्वोदया त्‌ । 

द्रारूठचरित्रवेमवबलां चञ्चच्चिदर्चिमयीं 

विन्दन्ति स्व॒रसाभिषिक्तभूवनां ज्ञानस्य सज्चेतनास ॥३०॥ 


अन्वयार्थ--( रागद्रषघविभावमुक्तमहसः ) राग-द्वेष रूप विभाव से शून्य तेज वाले (नित्यमृ) सदा- 
हमेशा (स्वभावस्पृश ) अपने स्वभाव को स्पर्श करने वाले (पूर्वागासिसमस्त कमंविकला:) पूर्व तथा 
आगामी काल के समस्त कर्मो से रहित (तदात्वोदयात्‌) वर्तमान काल के कर्मोदिय से (भिन्‍्ना ) पृथक्‌ 
रहने वाले ज्ञानीजनन (द्रारूढ़चरित्रवेभवबलात) अतिशय रूप से धारण किये हुए चारित्र के वैभव के 
बल से युक्त (चजञ्चच्चिदर्चिमयोम्‌) प्रकाशमान चैतन्य की ज्योति से युक्त (स्वरसाभिषिक्तभुवनाम्‌) 
अपने चैतन्य रूप रस से लोक को व्याप्त करने वाली (ज्ञानस्थ) ज्ञान की (सम्चेतनाम) समीचीन चेतना' 
को अर्थात्‌ ज्ञान चेतना को (विन्दति) अनुभव करते हैं। 

सं० ठीका--(रागेत्यादि:-रागद्वेषों ती च तौ विभावो च विभावपर्यायों ताभ्या मुक्त महो येषा ते 
पुरुषा') जितका स्वाभाविक तेज राग-हेष रूप विभाव भावात्मक पर्यायों से रहित है वे पुरुष (ज्ञानस्य- 
सञ्चेतनां-सम्यग्ल्ञायकत्वम) ज्ञान की समीचीन चेतना को अर्थात्‌ सम्यग्ज्ञानिता को (विन्द स्ति-लभनते) 
प्राप्त करते हैं। (कीद्क्षामू-ताम्‌) कैसी ज्ञान चेतना को (चब्चदित्यादि.-चज्चतृ-देदीप्यमाना चित्‌-दर्शन- 
ज्ञानम-सेवाचि:-प्रकाश -तेन निर्वृत्ताम्‌) देदीप्यमान-अतिशय प्रकाशमान ज्ञान दर्शव रूप तैज से निष्पन्न 
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(स्वैत्पादि -स्वर्य रसेत रवभावेन-अभिषिवतं-सिड्चितस्‌-लक्षणया ज्ञातम-भुवनं-त्रेलोक्यं यथा ताम्‌ ) जिसने 
अपने स्वभावरूप ज्ञान से तीन लोक को अवगत कर लिया है (कीदक्षास्ते) वे ज्ञानी पुरुष कंसे है। 
(मित्यम्‌ू-अविच्छिन्नतया-निरन्तरम्‌) बिना विच्छेद के अर्थात्‌ निरन्तर-हमेशा (स्वभावस्पृश:-स्वभाव॑- 
चैतस्यस्वरूपस्‌ नित्यस्वभावमितिपाठः नित्यश्चासों स्वभावश्च शुद्ध ज्ञान स्वभाव: त॑ स्पृशन्ति-ध्यानविषयी 
कुर्वन्ति इति) अपने चैतन्य स्वरूप को ध्यान में लाने वाले अर्थात्‌ नित्य शुद्ध ज्ञान स्वभाव का ध्यान करने 
वाले (पुर्वेत्यादिः-पुवेंससस्तकर्म भिविकला--यत्पुरवेकृत शुभाशुभ॑ कर्म तस्सान्तिवर्तेयत्यात्मानं तुय स प्रति- 
ऋणमणं भविष्यत्समस्त कर्स विकला -यज्भू विष्यच्छुभाशुभ कर्म तस्मान्निवतते य आत्मान स्‌ प्रत्याख्यानस्‌- 
अनेनात्मन: प्रतिक्रमण प्रत्याख्याने निगदिते) पूर्व मे किये हुए समस्त शुभ तथा अशुभ कर्मों से आत्मा को 
पृथक करना रूप प्रतिक्रणण को तथा भविष्य में किये जाने वाले समस्त शुभ तथा अशुभ कर्मों से आत्मा 
को दूर रखनेरूप प्रत्याख्यान को करने वाले--अर्थात्‌ उक्त प्रकार से प्रतिक्रमण तथा प्रत्याख्यान से आत्मा 
को विभूषित करने वाले (तदात्वोदयात्‌-तदातनोदीर्णकर्मण:) वर्तमान काल में उदय या उदीर्णा को प्राप्त 
कर्मो से (भिन्‍्ना:) अपने को पृथक्‌ रखने वाले (अनेनालोचनसुबतस्‌) इस वचन से आलोचना कही गई 
(यच्छुभाशुभ कर्मोदीर्ण सम्प्रतिचानेक विस्तरविशेष यश्च नित्यमालोचयति स खल्वालोचना चेतयतेति) 
अर्थात्‌ वर्तमान मे अनेक विस्तार विशेष वाले जो शुभ ओर अशुभ कर्म उदय या उदीर्णा को प्राप्त हुए हैं 
उनकी जो नित्य आलोचना करते है (क्ुत. लभन्‍्तेताम) उस ज्ञान सब्चेतना को कंसे प्राप्त करते है ? 
(द्रेत्यादि:-द्रारूढ नित्य॑ प्रत्याख्यान प्रतिक्रमणा लोचनात्‌ स्वभावात्‌ दूर-अतिशयेन-आरूढ-सम्प्राप्तं-च रित्त॑- 
तत्त्रितय लक्षण तस्य वेधभव माहात्म्यं तस्य बलातू-सामर्थ्यात्‌) निरन्तर प्रतिक्रमण प्रत्याख्यान और आलो- 
चनारूप स्वभाव से अतिशयरुप से प्राप्त हुए चारित्र-प्रतिक्रमण आदि तीन रूप चारित्र के माहात्म्य के 
बल से (इंति स्वरूपं चारित्न मिगदितम्‌) इस प्रकार से स्वरूपाचरण चारित्र का स्वरूप कहा गया है। 


भावाशे--जीव पहले कम चेतना और कर्मफलचेतना से भिन्‍न अपनी ज्ञानचेतना का स्वरूप आगम 
प्रमाण, अनुमानाप्रमाण और स्वसवेदनप्रमाण से जानता है और उसका श्रद्धान दृढ करता है यह तो चौथे- 
पाचवें और छठे मे होता है ओर जब अग्रमत्त अवस्था होती है तब जीव अपने स्वरूप का ही ध्यान करता 
है । उस समय, उसने जिस ज्ञानचेतना का प्रथव श्रद्धात किया था उसमे वह लीन होता है और श्रेणी 
चढ़कर केवल ज्ञान उत्पन्न करके साक्षात्‌ ज्ञान चेतनारूप हो जाता है । 


जो अतीत कमें के प्रति ममत्व को छोड दे वह आत्मा प्रतिक्रमण है, जो अनागत कर्म न करने की 
प्रतिज्ञा करे--उन भावो का ममत्व छोडे वह आत्मा प्रत्याख्यान है और जो उदय मे आये हुए वर्तमान 


कर्म का ममत्व छोडे वह आत्मा आलोचना है। सदा ऐसे प्रतिक्रमण, प्रत्याख्यान और आलोचनापूर्वक 
प्रवतेमान आत्मा चारित्र है ३ ०॥। 


(अथ ज्ञान समृचेतना चेतयते) अब ज्ञान सण्चेतना का चिन्तन प्रस्तुत करते हैं-- 
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जानस्थ सज्चेतनयवनित्यं प्रकाशते ज्ञानमतीव शुद्धम । 
अज्ञान सब्चेतनया तु धावन्‌ बोधस्यशुद्धि निरुणद्धि बन्धः ॥३१॥ 
अन्वयार्थ--(ज्ञानस्य) ज्ञान के (सम्चेतनया) सम्यक्‌ स्वरूप के सचेतना से (एव) ही (नित्यम) 
हमेशा (अतीब) अत्यधिक अर्थात्‌ निरावरण (शद्धम्‌) शुद्ध-कर्म से रहित (ज्ञानम्‌) ज्ञान (प्रकाशते) 
प्रकट-प्रकाशित होता है। (तु) और (अज्ञानसमचेतनया) अज्ञान की सड्चेतना से (बन्धः) नवीन कर्मों 
का बन्ध (धावन्‌) शीघ्रता से (बोधस्थ) ज्ञान की (शुद्धिम) शुद्धता को (निरुणद्धि) रोकता है। 


स० टी०--(झानस्य-आत्मन:-गुणे गुणिन उपचार.) ज्ञान अर्थात्‌ आत्मा के “यहाँ गुण मे गुणी का 
उपचार किया गया है” (सज्चेतनया-सम्यश्ध्यानेन) समीचीन-ध्यान-चिन्तन से (एव-निश्चयेन) मि३चय से 
(ज्ञानं-बोधः ) जश्ञान-बोध (नित्य-निरन्तरम्‌) सदा-हमेशा (प्रकाशते-चकास्ति) देदीप्यमान रहता है (किम) 
कसा (अतीवशुद्धम्‌-अत्यन्तं निरावरणम्‌) अतिश्य आवरण रहित (तु-पुनः) और (अज्ञान सज्चेतनया- 
ज्ञानादन्यत्न-इद्महमिति चेतन-भज्ञानचेतना सा हिधा-कर्मचेतना कर्मेफल चेतना च) ज्ञान से भिन्न पदार्थ 
में “यह मैं हूँ इस प्रकार की पर में आत्मरूप बृद्धि का होना - अज्ञान चेतना है । वह अज्ञान चेतना कर्म 
चेतना तथा कर्म फल चेतना के भेद से दो प्रकार की है । (तत्न ज्ञानादन्यत्न इदमहं करोमीति चेतनमाद्या) 
उनमे-ज्ञान से भिन्न वस्तु मे इसको मैं करता हँ- बनाता हूँ ऐसा विचार करना पहली कर्म चेतना है। 
(वेदये5हूं ततोध्न्यत्रेदसिति चेतना द्वितीया) अपने से भिन्न पदार्थ मे “इसे मैं भोगता हूँ” ऐसा चिन्तन 
करना दूसरी कर्म फल चेतना है (तया) उस अज्ञान चेतना से (बन्धः-अष्टविध कर्मणा बन्धः) ज्ञानावरण 
आदि आठ प्रकार के कर्मो का बन्ध (धावन्‌-आस्कन्दन्‌ सन्‌) पीछे से दौडता हुआ (बोधस्य-ज्ञानस्थ) ज्ञान 
की (शुद्धिम्‌) शुद्धि को (निरुणद्धि-भाच्छादयति) आच्छादन करता है (अतो मोक्षा्थिना सा हेया) इसलिए 
मोक्षार्थी उसे छोडे-त्यागें । 
भावार्थ -आत्मा से भिन्न किसी भी पदार्थ का कर्तृत्व तथा भोक्तृत्व का अहड्भार ही कर्मचेतना 
तथा कर्मफल चेतना है। ये दोनो ही अज्ञान चेतनाये हैं। जितना अपने को ज्ञानरूप अनुभव करेगा 
उतनी अशुद्धता-रागादि दूर होगे और जितना अपने को कर्म और कर्मफल रूप अनुभव करेगा उतना मोह 
गाढा होता जायेगा | अत अपने को ज्ञानरूप अनुभव करे तो ज्ञान शुद्ध होकर केवल ज्ञाचरूप हो जाता है। 
यह चाहे तो अपने को ज्ञानरूप अनुभव कर सकता है। अनुभव करने वाला आप ही है। अपने को कर्म और 
कर्मफलरूप अनुमव करना ससार का बीज है और अपने को ज्ञानरूप अनुभव करना मोक्ष का बीज है। 
(अथ नैष्कम्यंसवलम्बते ) अब निष्क्र्मता “कर्म रहितपन” का अवलस्वन करते हैं-- 
कृतका रितानुमननेस्त्रिकालविषयं मनोवचनकाये:ः 
परिहत्य कर्म सर्व॑ परम नेष्कम्यंसवलस्बे ॥३२॥ 
अस्वयार्थ--(ज्रिकालविषयम्‌) भूत-भविष्यत्‌ तथा वर्तमान काल सम्बन्धी (सर्वम्‌) समस्त (कर्म) 


( २८५ ) 


कर्मों को (कृतकारितानुमननः) कृतकारित तथा अनुमनन-अनुमोदत (मनोवचनकाये:) तथा मन वचन 
और काय से (परिहृत्य) परिहार-त्याग करके (अहम) मैं (परसम्‌) सर्वश्रेष्ठ (नेष्कस्यंम) कर्म शुन्यता 
का (अवलम्ब) अवलम्बन करता हूँ । 
सं० टी ०--(परममु-उत्कृष्टतसम्‌ / अतिशय श्रेष्ठ (नेष्करम्यसु-कर्मस्वभावातिक्रान्तस्‌-स्वम्‌ ) कर्म के 
स्वभाव से शन्य अपनी आत्मा का (अवलम्बे-अहमबलस्बयासि) में अवलम्बन करता हूँ (कि छृत्वा) क्‍या 
करके (त्रिकाल विषयम्‌-अतीतानागत चतेसान विषयम्‌) अतीत-भूत-अनागतै-भविष्यत्‌ और वर्तेमान काल 
सम्बन्धी (सर्वम) समस्त (कर्स) कर्म को (कृतकारितानुसनने -कृत॑ं स्वयम्‌, कारितं परे., अनुसनितम- 
परकृतानुमोदितम्‌ृ-सनोवचनकाये. परिहत्य-निराकृत्य) कृत--स्वय किया हुआ कारित--दूसरो से कराया 
हुआ अनुमानित--दूसरे के द्वारा किये हुए का अनुमोदन किया गया इनको मन वचन और शरीर से 
निराकरण करके (मनोबचनकायेः कृतकारितानुमनन: यदतीतकसेनिराकरण तत्प्रतिक्रणम्‌) मन वचन- 
काय कृत कारित अनुमनन से जो अतीत काल सम्बन्धी कर्मों का निराकरण किया जाता है उसे प्रति- 
क्रमण कहते है। (यत्तेस्तैवेतेमानकर्सनिराकरणसालोचना) और जो उन्ही मन वचन काय कृत कारित 
अनुमोदनो द्वारा वतेमान काल सम्बन्धी कर्मों का निराकरण किया जाता है उसे आलोचना कहते हैं। 
(यद्धू विष्यत्कसंतेस्तेनिराकरणम्‌ तत्प्रत्याख्यानसू) तथा जो भविष्यत्काल सम्बन्धी कर्मों का उन्ही मन- 
वचन काय कृत कारित अनुमोदनो द्वारा निराकरण किया जाता है उसे प्रत्याख्यान कहते है (तदक्षसमृचा- 
रिणानीयते) उन्ही को अक्षसचार द्वारा दिखाते हैं (“पढमक्खो अन्तगतो आदिगदो सकसेदि विदियक्खो”' 
इति सूत्रेण) अर्थात्‌ प्रथमाक्ष जब क्रम से घूमता हुआ अच्त तक पहुच कर आदि स्थान पर आ जाता है 
तब द्वितीय अक्ष प्रारम्भ होता है। इस गाथा सूत्र से--(तथाहि-यन्मनसाकृत दुष्कृतम्‌ से मिथ्येति) मेरे 
द्वारा जो पाप मन से किया गया हो वह मेरा मिथ्या हो (यन्मनसा कारित मिथ्या से दुष्कृतमिति) जो पाप 
मेरे द्वारा मन से कराया गया हो वह पाप मेरा मिथ्या हो (यन्मनसानुमानितं मिथ्या मे दुष्कृतमिति) जो 
पाप मेरे द्वारा सन से अनुमोदित किया गया हो वह पाप मेरा मिथ्या हो। (यन्मनसा कृत कारित सिथ्या- 
में दुष्कृतसिति) जो पाप मेरे द्वारा मत से किया गया तथा कराया गया हो वह पाप मेरा मिथ्या हो (इति-) 
इस प्रकार से (एकसंयोगद्विसंयोगन्निसंयोगोत्पल्नभेदा , एकोन्‍नपत्रचाशत्‌ प्रतिक्रणणभेदा-जायस्ते) एक 
सयोगी दो सयोगी तथा तीन सयोगी के भेद से प्रतिक्रमण के उनचास भेद हो जाते है । 
भावार्थ--यहाँ ज्ञानी कृत-का रित अनुमोदन--मन वचन काय से भूत भविष्यत्‌ तथा वर्तेमान काल 
सम्बन्धी समस्त कर्मों के परित्याग की प्रतिज्ञा कर परिपूर्ण निष्कर्ष दशा का आलम्बन ले रहा है। भूतकाल 
सम्बन्धी प्रतिक्मण के उनचास भेद होते है जो मन-वचन काय कृत कारित अनुमनन के एक के सयोग 
से दो के सयोग से तथा तीनो के सयोग से निष्पन्न होते हैं । 
(अथ स्वस्व॒रूपप्रतिक्रमण चडकम्यते) अब अपनी आत्मा के स्वरूप में भूतकालिक कर्मो का अभाव 
स्वरूप प्रतिक्रम प्रस्तुत करते हैं-- 


( २८५६ ) 


मोहाद्यदहसकार्ष समस्तसपि कर्म तत्प्रतिक्रम्य । 
श्रात्मति चतन्यात्मनि निष्कर्म रिंग नित्यमात्मना चर्ते ॥३३॥ 

अन्वयार्थ - (अहम) मैंने (मोहात्‌) अज्ञान से (यत्‌) जो (कर्म) कर्म (अकार्षम्‌) किये हैं (तत) 
उन (समस्तम्‌ ) समस्त (कर्म) कर्मों को (प्रतिक्रम्य) निराकरण करके (अहम) मैं (निष्कर्मणि) कर्मरहित 
(चेतन्यात्मनि) चेतन्‍्य स्वरूप (आत्मनि) आत्मा में (आत्सना) आत्मा से (नित्यम्‌) सदा (वर्ते) 
प्रवृत रहा हूँ । 

सं० ठीका- (आत्मनि-चिद्रपे) चेतन्य स्वरूप आत्मा में (आत्मना-न्ञानिन्र कृत्वा) ज्ञान से (नित्यम्‌- 
वर्ते-सततमह प्रवर्तेयामि) हमेशा प्रवर्तेत करता हूँ । (कीद्शे) कंसे आत्मस्वरूप मे (चैतन्यात्मनि-चेतना- 
स्वरूप) ज्ञानदशैन रूप चेतनायुक्त आत्मा मे (पुत कीदृशे) फिर कैसे (निष्कर्मणि-कर्ममलातीते) कर्मरूप 
मल से रहित (कि कृत्वा) क्‍या करके (तत्‌-पूर्वनिबद्धम) पूवंकाल मे बाधे हुए उन (समस्तमपि कर्म) 
सभी कर्मों को (प्रतिक्रम्य-निराकझृत्य) निराकरण करके (तत्किमृ) वह कर्म कैसा (यत्कममं) जिस कर्म को 
(अहम्‌-अह॒कम्‌ ) मैंने (मोहात्‌-झ्रान्तिविजुम्भणात्‌ ) मोह-भ्रम के विस्तार से (अकाषंम्‌-कृतवान्‌) किया 
था वाधा था (यदहमचीकरम्‌) जिसे मैंने कराया था (यदह कुर्वेन्तमप्यन्य समन्वज्ञासिषम) और जिसे 
करने वाले किसी दूसरे की मैंने अनुमोदना को थी (सनला वचसा वपुषा च) मन से वचन से तथा काय से 
(एतत्स्वस्वरूपप्रतिकरमणम्‌ ) यह अपने स्वरूप का प्रतिक्रमण है। (इति प्रतिक्मणकल्प. समाप्त.) इस तरह 
से यह प्रतिक्रमण कल्प समाप्त हुआ । 

भावार्थ - आत्मस्वरूप का ज्ञाता सम्यग्ज्ञानी अपने ही ज्ञान के द्वारा आत्मा के सच्चे स्वरूप को 
जान कर पूर्व सब्म्चित कर्मो का प्रतिक्रमण-परिहार करके स्वय आत्मस्वरूप मे स्थिर होने की प्रतिज्ञा 
करता है ॥३३॥ 

(अथालोचनामालोचयति) अब आलोचना का प्रतिपादत करते है-- 

मोहविलासविजुस्भितमसिदपुदयत्कर्मस सकलमालोच्य । 
आ्रात्मनि चेतन्यात्मनि निष्कर्मरि/ नित्यमात्मना वर्ते ॥३४॥ 


अन्वयार्थ--(मोहविलास विजुस्मितस्‌) मोह के विलास-माहात्म्य से वृद्धि को प्राप्त (उदयत्‌) 
उदय में भाये हुए-- फल प्रदान करने वाले (इदम्‌) इस (सकलम्‌) सभी (कर्म) कर्म की (आलोच्य) 
आलोचना करके (अहम्‌) मैं (विष्कर्मणि) कर्मो से रहित (चंतन्यात्मनि) चैतन्य स्वरूप (आत्मनि) आत्मा 
में (आत्सना) आत्मा से (नित्यमू) निरच्तर ( वर्ते ) प्रवृत्ति करता हूँ । 

सं० टी ०--(आत्मनि) आत्मा मे (आत्मना) आत्मा से (नित्यम्‌) सदा (बरतें) प्रवृत्ति करता हूँ 
(चतन्यात्मनि) चेतन्य स्वरूप (निष्कमंणि च) और कर्मो से रहित (कि कृत्वा) क्‍या करके (इदस्‌- 
प्रसिद्धम्‌) इस प्रसिद्ध (सकल-समस्तम्‌ ) समस्त (उदयत्‌-उदयनिषेकावस्थापन्तम्‌) जिसके निर्षेक-कर्म पर- 


( २८७ ) 


माणुओ का समूह-उदय अवस्था-फलदान की दशा को प्राप्त है (कर्म-ज्ञानावरणादि) ज्ञानावरण आदि 
कर्म की (आलोच्य-सम्यग्‌विवेच्य) आलोचना-समीचीन विवेचना आर्थात्‌ आत्मस्वरूप से प्रथकता करके 
(किस्भतस्‌) कैसे कर्म का (सोहेत्यादि:-पोहस्थ-रागद्रेष रूपरय दिलास' विलसन तेन विजुम्भितं-निष्पादि- 
तम्‌) राग-द्वेष रूप मोह के विलास से सम्पादित (शअन्नाप्यक्षसचार.) यहाँ भी अक्ष सचार (प्रदश्य॑ते) 
दिखाते है (करोमि-कारयासि समनुजानासि सनसा वचसा कायेन) मन से वचन से और काय से करता हूँ 
कराता हूँ और करने वाले की अनुमोदना करता हूँ (मनसा कर्म न करोमि) मन से कर्म नही करता हूँ 
(सनसा न कारयामि ) मन से नही कराता हूँ (मनसा कु्वेन्तसप्यन्य न समनुजानासि) कर्म को करने वाले 
किसी अन्य की मैं मन से अनुमोदना भी नहीं करता हूँ। (मनसा न करोमि न कारयासि) मन से न 
करता हूँ और न कराता हूँ (मनसा व करोमि कुंवेन्तमप्यन्यं न समनुजानासि) मन से न तो करता हूँ 
और न करने वाले किसी दूसरे की अनुमोदत्त ही करता हूँ (एव्मेकद्वित्रिसंयोगेन आलोचनाभेदा एकोन्न- 
पचाशत्‌ सम्बोभुर्वात) इस प्रकार से एक दो तथा तीनो के सयोग से आलोचना के उनचास भेद हो 
जाते हैं (इत्यालोचनाकल्पः तम्राप्त:) इस प्रकार से यह आलोचनाकल्‍प पूर्ण हुआ । 


भावाथ -स्वरूपाच रण चारित्र मे निरत ज्ञानी यह विचार करता है कि जो कर्म उदय मे आया 
है वह तो जड है उसका कर्ता मैं नही हूँ । अतएव बह मेरा कर्म नही है तब मैं उसके फल का भोकक्‍ता भी 
कैसे हो सकता हूँ। मैं तो अपने चेतन्य भावों का ही कर्ता हूँ अतएव भोक्‍ता भी उन्ही का हूँ। इस प्रकार से 
वह आत्मज्ञानी कर्मों की आलोचना कर अपने चेतन्य स्वभाव मे ही लीन रहता है जिसमें परपुद्गलादि 
द्रव्य का जरा-सा भी लगाव नही है ॥|३४॥ 

(अथ स्वप्रत्याख्यानसाख्याप्यते ) अब आत्म प्रत्याख्यान का कथन करते है-- 

प्रत्याख्याय भविष्यतु कर्मंसमस्तं निरस्तसम्मोहः । 
ग्रात्मनि चेतन्यात्मतनि निष्क्रिय लित्ममात्मना बरतें ॥३४॥ 

अन्वयाथें--(निरस्तसम्मोहः) राग-हेष रूप मोह से रहित में (समस्तम) सभी (भविष्यत्‌) 
अनागत काल सम्बन्धी (कर्म) कर्म का (प्रत्याख्याय) प्रत्याख्यान-त्याग करके (चेतन्यात्सनि) चेतना 
स्वरूप (निष्कसमंणि) रवभाव से कर्म विरहित (आत्मनि) अपनी आत्मा में (आत्मना) अपने द्वारा 
(नित्यम्‌) सर्वेदा (बर्ते) प्रवृत्ति करता हूँ । 

स॒० टीका--(चतन्यात्मनि) चेतन्य स्वरूप (निष्कर्मणि) कर्मों से रहित (आत्मनि) आत्मा मे 
(नित्यम्‌) सदा (आत्मनाक्ृत्वा) आत्मा से आत्मा के द्वारा (वर्ते-ध्यानरूपेणाहम्‌) ध्यानरूप से मैं प्रवृत्त 
होता हूँ (कीद्क्षोहहम्‌) कैसा मैं (निरस्तसम्मोह --दूरीकृत रागद्वेष:) राग-हेष से विरहित (कि विधाय) 
क्या करके (समस्तम्‌) सारे (भविष्यम्‌) आगामी काल में होने वाले (कर्म) ज्ञानावरणादि कर्मों का 
(प्रत्याख्याय-निराकत्य ) प्रत्यास्थान-निराकरण करके (करिष्यतु-करिष्यसाणम्‌-समनुज्ञास्य-सनो बचन 


( २८८ ) 

फाये: निरुध्य) भविष्य में स्वय किये जाने वाले कर्म का तथा अन्य के द्वारा किये जाने वाले कर्म का 
अनुमोदन मन वचन-काय रो रोक कर (हति प्रत्यात्यानं समाप्तम / गस प्रकार प्रत्यास्यान पूर्ण हुमा । 
(तथा चाक्षप्तृज्चारो5ध्त्र) इस विपय में पक्ष गझनार इस प्रकार है. (करिष्यामि कारपिप्यामि समनुज्ञा- 
स्थासि मनसा बचसा फायेन )) कर्छेंगरा-कराऊँगा और अनुमोदन करूँगा मन से बचन से तथा काय से 
(मनसाकर्म न फरिप्यामि) गन से कर्म नहीं करूंगा (सनसा ने फारमिष्यासि) मन से नहीं कराऊँगा 
(सनसा कुर्वस्तमन्य न समनुज्ञास्याप्ति) करने बाले किसी दूसरे का मन से अनुमोदन नही कहूँगा 
(सनसा न करिप्यामि) मनसे नहीं करंगा (ने कारयिष्यामि) सन से नहीं कराऊँगा (कुर्वन्तमप्यन्य 
ने समनुज्ञास्पामि) करने वाले किसी दूररे को मन से अनुमोदन नहीं करूँगा (एय्मरेवद्वित्रिसयोगजा. 
एकोनपण्चाशत प्रत्यास्यानभेंदा, जायन्ते) दस प्रकार मे एक के सं्म्ोग से दो के संयोग से तथा तीनों 
के सथोग से होने वाले उनचास भेद प्रत्यारपान के होते है। (इति प्रत्याप्यानफल्प: समाप्त ) इस प्रकार 
से यह प्रत्यास्यानकल्प पूर्ण हुआ । 

भावार्थ - ज्ञानी शद्धोपयोगी-शुद्धोपयोग मे स्थिर होने के लिए जेरे अतीत कर्मों का प्रतिक्रमण 
त्तथा वर्तमान में उदयागत कर्मों का आलोचन करवा है वैसे ही वह अनागत कर्मो का प्रत्यास्यान भी 
करता है। गर्ज यह है कि ज्ञानी णुदो पयोग में स्थिरता के हेतु श्रेंका लिक कर्मो का अभाव भावपूर्वक अपने 
में देखता है और जानता है कि मेरा आत्मा स्वरूपत कर्मो से सर्वधा शन्य है चह तो मात्र चतन्यमय एक 
स्वतन्न तत्त्व है बस उसी में स्थिर होना या लोन होना ही मेरा मुग्य स्वभाव है अतएवं मैं उसी आत्म- 
स्वस्प मे स्थिरता के हेतु प्रवृत्ति करता हैं । झृत कारित अनुमोदन गन-बचन-काय के निमित्त से प्रत्या- 
ख्यान फे भी उनचास 'ेंद होते हैं उन सबका प्रत्यास्यान करने वाला ज्ञानी आात्मस्वरूप मे निमस्तता 
रूप श॒द्धोपयोग के बल से परिपूर्ण ज्ञान-केवल ज्ञान को प्राप्त करता है ॥३५॥ 

(भ्थतत्‌ त्ञय न्रायत्ते) अब ये प्रतिकमण आदि तीनो भात्मा की सुरक्षा करते हैं यह वताते हैं-- 

समस्तमित्येवमपास्य कम प्रकालिक शुद्धनयावलम्बी । 
बविलीनमोहो रहित॑ विकार॑शिचन्मात्रमात्मानमथावलम्बे ॥३६॥ 

अन्वयार्थ--(इत्येवम्‌) पूर्वोक्त प्रकार से (शुद्धानयावलम्बी) शुद्धनय-निर्चनय का अवलम्बन 
करने वाला (त्रेकालिकम्‌) तीनो कालो सम्बन्धी (समस्तम्‌) सभी (कर्म) कर्म को (अपास्य) 
त्याग करके (बिलीनमोह.) मिथ्यात्व से रहित ऐसा में (अथ) अब ( विकार.) राग-हेष आदि 
विकारो से (रहितम्‌) रहित (चिन्मान्नम्‌) एक मात्र चंतन्यरूप (आत्मानस्‌) आत्मा को (अवलम्बे) अव- 


लम्बन करता हूँ । 
स० टी०--(अथ-प्रतिक्रमणादिकथनादनन्तरम्‌ ) प्रतिक्रण आदि का कथन कर चुकने के बाद 
(चिन्सात्न-चेतनामयस्‌) चेतनारूप (आत्मानं-स्वचिदषम्‌) अपने चैतन्य स्वरूप का (अवलम्बे-ध्यायामि ) 


अवलम्बन-ध्यान करता हूँ (अहम्‌) मैं (कीदृशम्‌) कैसे आत्मस्वरूप का (विकार -कर्मोत्पन्त प्रकृतिमिः) 
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कर्मों से उत्पन्त प्रकृतिरूप विकारों से (रहितम) रहित-शून्य या पृथक (कीद्क्षो5हम्‌ ) कैसा मैं (शुद्धेत्यादि - 
शुद्धं-स्वस्वरूपसू-नय ति-प्राप्नोति-इति शुद्धनयः, आत्मानस्‌ अवलस्बत इत्येवं शीलः:) जो भात्मा के शुद्ध 
स्वरूप को प्राप्त करता है--जानता है वह शुद्धनय कहा जाता है ऐसे शुद्धनयस्वरूप आत्मा को अवलम्बन 
करना जिसका स्वभाव है (पुन कोद्क्ष ) फिर कैसा (विलीनमोहः-विनष्टरागद्वेषघभोह ) जिसका राग-ह्ेष 
मोह नाश को प्राप्त हो चुका है (कि कृत्वा) क्या करके (इत्येबं पुर्वोक्त प्रतिक्रणादिकथनरूपेण) पूर्वोकत 
प्रतिकमण आदि के कथनरूप से (समस्तं-निखिलस ) सकल (त्रेकालिकं-न्रिकाले अतीतानागतवर्तंमाने भव॑- 
त्रेकालिकम्‌) भूत-भविष्यत तथा वर्तमान में उत्पन्त (कर्मे-ज्ञानावरणादि) ज्ञानावरण आदि रूप कर्म का 
(अपास्य-निराक्ृत्य) निराकरण करके । 
भावार्थ--तीन काल सम्बन्धी कर्मो का निराकरण का भाव इतना ही है कि अज्ञान के कारण जो 
कर्म पूर्व मे आत्मा के साथ सम्बन्ध को प्राप्त हुए थे और जो वर्तमान मे उदय मे आ रहे है तथा भविष्य 
में जिनका बन्ध होने वाला था वे सबके सब आत्मस्वरूप से बिलकुल हो जुदे हैं अतएव शुद्धनय का अव- 
लम्बन करने वाला मै उन सबसे स्वभावत जूदा हूँ उनका और मेरा कोई भी कर्म कर्तृभाव नही है और 
न भोग्य-भोक्तृभाव ही है अतएव मैं चैतन्य स्वरूप आत्मा में ही आश्रय लेता हूँ अन्य कोई भी मेरा 
आश्रय नही है। 
(अथ सकल कर्म फल सन्यासप्तावनां नादयति) अब समस्त कर्मो के फल की सन्‍्यास भावना को 
प्रकट करते है-- 
विगलन्तु फर्मंविषतरुफलानि मस भुक्तिमन्तरेणेव । 
सब्चेतयेडहमचलं. चतन्यात्मानमात्मानम्‌ ॥३७॥ 
अन्वयार्थं-- (सम) मेरे (भुक्तिम्‌) भोगे (अन्तरेण) विना (एवं) ही (कर्म विषतरु फलानि) कर्म- 
रूप विष वृक्ष के फल (विगलन्तु) विनाश को प्राप्त हो (अहम) मैं (अचलस्‌ ) निश्चल (चंतन्यात्मानम्‌) 
चेतन्य स्वरूप (आत्मानम) आत्मा का (संचेतये) समीचीन ध्यान--अनुभव करता हूँ । 
सं० टीक-- (सम-आत्मनः ) मेरी आत्मा के (कर्मेत्यादि -कर्मे एव विषतरु -विषवक्ष: चेतनाच्छाद- 
कत्वात्‌ तस्य फलानि-शुभाशुभानि) कर्म ही विष वृक्ष है क्योंकि वह आत्मा के स्वरूप का आवरण करता 
है उसके शुभ-अच्छे तथा अशुभ-बुरे-फल (विगलन्तु-स्वयं गलित्वा पतन्तु-प्रलय॑ यान्त्वित्यर्थ-) अपने आप 
गल कर गिर जाये अर्थात्‌ विनाश को प्राप्त हो। (कथम्‌ ) कंसे (भुक्तिसन्तरेण-उदयदानं विना) उदयदान 
के बिता (अहस्‌) मैं (आत्मानम्‌) आत्मा का (संचेतये-ध्यायासि) सम्यग विचार -सुचिन्तन अर्थात्‌ ध्यान 
करता हूँ (कीदृशम्‌) क॑सी आत्मा का (अचलं-अक्षोभ्यम्‌) निशचल-दक्षुब्ध नही होने वाली (चैतन्यात्मानम्‌- 
दर्शनज्ञानचेतनास्वरूपम्‌ ) दर्शन तथा ज्ञान चेतनामय आत्मा का (त्थाहि नाह सतिजन्नानावरणीयफलं 
भुंजे चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये) वैसा ही स्पष्ट करते है-मैं मतिज्ञानावरणीय कर्म के फल को 
नही भोगता हूँ किन्तु चेतन्य स्वरूप आत्मा का ही चिन्तन-ध्यान करता हूँ। (नाहं श्रुतज्ञानावरणीयफलं 
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भुजे चंतन्यात्मानमात्मानमेव सचेतये) मैं श्रुतज्ञानावरणीय कर्म के फल को नही भोगता हूँ किन्तु चैतन्य 
स्वरूप आत्मा का ही चिन्तन-ध्यान करता हूँ (एवं ज्ञानावरणपञ्चके, दर्शनावरणनवके, वेदनीयद्ठिके, 
द्शनमोहनीयत्रिके, चारित्रवेदनीयाख्यमोहनीयपञचचविशतिके, आयुष्चतुष्के, नाम कर्मणस्त्रयोनवततिप्रकृतौ, 
गोन्नहिके, अन्तरायपञ्चके - योजनीय विस्तरभयात्‌ सुगमत्वाच्च न लिखितमत्न) इसी प्रकार से ज्ञानावरण 
के पांच, दशेनावरण के नो, वेदनीय के दो, दशनमोहनीय के तीन, चारित्रवेदनीय नामक मोहनीय के 
पच्चीस, आयु के चार, नाम कर्म के तिरानवे, गोत्र के दो, अन्तराय के पाच भेदों मे भी उक्त प्रकार की 
योजना कर लेनी चाहिए। विस्तार के भय से तथा सरल होने से यहाँ नही लिखा है अर्थात्‌ ज्ञानावरण 
आदि अष्टकर्मो को मूल तथा उत्तर प्रकृतियों के फल को मैं नही भोगता हूँ किन्तु मैं तो सिर्फ चैतन्य 
स्वरूप आत्मा का ही चिन्तन-ध्यान करता हूँ । 


भावाये--आत्मनिष्ठ आत्मज्ञ पुरुष कर्म सन्‍्यास की भावना भाते हुए यह विचार करता है कि 
ज्ञानावरण आदि कर्म एकमात्र अज्ञान के ही कार्य हैं। अज्ञान अवस्था मे ही इनकी सृष्टि-रचना अज्ञानी 
जीव के द्वारा होती रहती है। लेकिन वही अज्ञानी जीव अपने पुरुषार्थ से तथा गुरु आदि के उपदेश से 
अज्ञान से निकल कर ज्ञान की अवस्था मे आता है तब स्वय ही कम मात्र से अपने आपको सर्वथा प्रथक्‌ 
स्वरूप वाला ही देखता और जानता है और स्वय को ज्ञाता द्रष्टारूप से ही ध्यान का विषय वनाता है। 
अतएव मैं भी अब अपने चेतन्य स्वरूप आत्मा का ध्यान करता हूँ जो साक्षात्‌ ससार के बन्धक कर्मो का 
सवर और निजेरा पृवक विप्रमोक्ष करता है। इस प्रकार से आत्मध्यानी त्रंकालिक कर्मो की ओर से सदा 
सन्यस्त रहता है ॥३७॥। 
(अथात्मतत््वे कालावलीं सललामभिरमयति) अब आत्मस्वरूप के चिन्तन से समस्त काल की 
आवली-पक्ति को सफल करने का उपदेश देते है -- 
निदशेष कर्मफल सन्यसनान्ममसेवं सर्वेक्तियान्तरविहारनिवृत्तवत्तेः । 
चेतन्यलक्ष्म भजतो भुदशमात्मतरवं कालावलीयमचलस्य वहत्वनन्ता ॥३८॥ 


अन्वयार्थ - (निश्शेष फर्मफल सम्यसनात्‌) समस्त कर्मों के शुभ और अशुभरूप फलो के परित्याग 
से (सर्वेक्रियान्तर विहार निवृत्त वृत्ते ) आत्मिक क्रिया के अतिरिक्त समस्त अन्य क्रियाओ में प्रवृत्ति की 
निवृत्ति वाले (भृशम्‌) निरन्तर अतिशय रूप से (चेतन्यलक्ष्म) चेतन्य स्वरूप (आत्मतत्त्वमु) आत्मस्वरूप 
को (भजत ) सेवन करने वाले (एवम्‌) ऐसे (अचलस्य) निश्चल-धीर वीर (सम) मेरी (इयम्‌) यह 
(अनन्ता) अनन्त (कालावली) काल-समय की पक्ति (वहतु) निरन्तर आत्मतत्त्व के उपभोग मे चलती 
रहे - प्रवाहित रहे । 

सं० टी०--(सम-मे) मेरे (इयम्‌-प्रसिद्धा) यह प्रसिद्ध (कालावली काल-समय पक्ति:)) समय के 
समूह (अनन्ता-अनन्तसमयावच्छिन्ना) अनन्त समय से युक्त (बहतु-यातु) प्राप्त हो (कौदक्षस्य से) के 
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मेरे (सशम्‌-अत्यर्थमू) अतिशय रूप से (आत्मतस्वम्‌-स्वस्वरूपम्‌) अपने स्वरूप को (भजतः-आश्रयत.) 
भजने-आश्रय करने वाले (कीदक्षम्‌-) कैसे आत्मस्वरूप को (चंतत्यलक्ष्म-चेतन्यमेव लक्ष्म लक्षण यरय तत्‌ 
चैतन्य लक्षण वाले (एवं-पूर्वोक्‍्त प्रकारेण) पूर्व मे कहे अनुसार (निरित्यादिः-निश्शेषाणि-समस्तानि तानि 
च तानि कर्मसलानि च अज्ञानत्व शुभाशभादीनि तेषा-स-सम्यक््‌ प्रकारेण न्यसन परित्यजनम्‌ तस्मात्‌ 
अज्ञानता-शुभ तथा अशुभरूप कर्मों के समस्त फलो के परित्याग से (पुन. किम्भूतस्य से) फिर कंसे मेरे द्वारा 
(सर्वेत्यादि:-स्वक्रियाया अन्‍्या क्रिया क्रियाज्तरं सर्वस्मिन्‌ क्रियान्तरे विहार: विहरणम्‌ तत्न निवृत्ता वृत्ति: 
प्रवर्तन यस्य तस्य) आत्मक्रिया से भिन्न क्रिया का नाम क्रियान्तर है उस समस्त क्रियान्तर मे विहरण- 
विचरण रूप क्रिया की निवृत्ति वाले अर्थात्‌-आत्मस्वरूप का चिन्तनरूप क्रिया को छोड कर अन्य किसी 
भी प्रकार की क्रिया को नही करने वाले ॥३८५॥।। 

भावार्थे--जितना-जितना आत्मस्वरूप का अनुभव मे ज्ञानी लगता है उतना-उतना राग-द्वष का 
अभाव होता है इसलिए में निरन्तर आत्मस्वरूप में रमण करना चाहता हूँ जब आत्मबल की कमी से 
स्वभाव मे नही ठहर सकता हूँ तो उसी की भावना और चिंतवन में निरत होता हूँ जिससे मेरी 
ज्ञान चेतना परिपूर्ण केवल ज्ञान स्वरूप हो जाय जिसके होने पर मैं स्वय ही परमात्म अवस्था को 
प्राप्त होऊ ॥।३८५॥ 

(अथ कर्मफलभुक्ति भनक्ति) अब कर्म फल के भोगने का निषेध करते है-- 

यः पर्व भावक्ृत कर्समंविषद्गमाणां भुडक्ते फलालि न खलु स्वत एव तृप्तः । 

ग्रापातकालरमरणीयसुदकके रम्यं निष्कमंदर्म सयसेति-दश्धान्तरं सः ॥३९॥ 


अन्वयार्थे-- (यः) जो ज्ञानी (खलु ) निशचय से (स्वतः) स्वभाव से (एव) ही (तृप्त.) तृप्त-सन्तुष्ट 
(अस्ति) है (स ) वह (पूर्वभावकृत कर्म विषद्रुभाणाम्‌ ) पूर्व मे कर्म के उदय से उत्पन्न हुए रागादि भावों 
से किये हुए कर्मरूपी विष वृक्षों के (फलानि) फलो-सुख-दु.खादिरूप परिणामों को (न) नही (भुड्क्ते) 
भोगता है। (सः) वह ज्ञानी (आपातकाल रसणीयस्‌) प्राप्तिकाल से सुन्दर तथा (उदकरस्यम्‌) उत्तर 
काल-भविष्यत्काल मे मनोहर (निष्कसंशमंसयम्‌) कर्मो से शून्य अतएवं अविनाशी आत्मसिक सुख स्वरूप 
(दशान्तरम्‌) ससार दशा से भिन्न मोक्षरूप दशा को (एति) प्राप्त करता है अर्थात्‌ सदा के लिए कर्म 
बन्धन से मुक्त हो जाता है । 

सं० टी ०--(खलु-निश्चितम्‌) निद्िचत रूप से (यः-पुमान्‌) जो पुरुष (स्वत एव-स्वस्वभावत एव ) 
अपने स्वभाव से ही (तृप्त:-सन्तृप्त.) पूर्णछप से सन्तुष्ट होता है ( पुर्वेत्यादि.-पुर्वेभावे.-पर्वोदियित विभाव 
परिणामे:-कृतानि कर्माणि तान्येव विषद्रुमा, विषवृक्षा, तेषा फलानि-सुखदु"खादीनि) पृर्वंकाल मे उदय को 
प्राप्त हुए विभाव परिणामों रागादि रूप विकारी भावों से किये हुए कर्मरूप विष वृक्षों के सुख-दु खरूप 
फलो को (न भुड्क्‍्ते ततोभिन्नत्वेन तत्फलास्वादको न भवति) कम फलो से स्वय भिन्न होने के कारण 
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उन कर्मों के फल का आंस्वाद लेने वाला नही होता है (सः-योगी) वह योगी-आत्मध्यानी (दशान्तर॑- 
ससारावस्थात:-अवस्थान्तरम-मोक्षम्‌) ससार अवस्था से भिन्न अवस्था को अर्थात्‌ मोक्ष को (एति-प्राप्नोति) 
प्राप्त होता है (कोदुशम्‌) कसी अवस्थान्तर को (आपात्तित्यादि:-आपातकाले-तत्प्राप्तिकाले रमणीय- 
मनोज्ञम्‌) मोक्ष की प्राप्ति के समय में ही सुन्दर (ननु प्राप्तिकाले भोगसुखवद्रमणीयं तदानादरणीय- 
मित्याकाक्षायाम्‌) शकाकार व हता है कि यदि वह मोक्ष प्राप्ति के समय मे भोग-सुख के समान ही सुन्दर 
लगता हो तो उस समय उसका आदर करना अर्थात्‌ उसे अच्छा समझना ठीक नही है ऐसी भआकाक्षा मे 
उत्तर देते हैं (उदकरम्यस्‌ू-उदक-उत्तरकाले-रस्थ-मनोज्ञम्‌) उत्तर काल मे मनोज्ञ अर्थात्‌ सदा काल सुख 
रूप (निरित्यादि -निष्कमम-कर्मातीतं तच्च तच्छम च तेन निवृत्तम) कर्मों से रहित सुख से निष्पन्न । 


भावाथ--कर्मफल चेतना स्वय ही अज्ञान चेतनारूप है और ज्ञानी एकमात्र ज्ञानचेतना को ही 
अपना स्वरूप मानकर उसमे ही निरन्तर तृध्ति का अनुभव करता है उससे भिन्‍न कर्म चेतना की ओर से 
तो वह सदा के लिए विमुखता को ही घारण करता है। कर्मफल चेतना को त्याग कर ज्ञान चेतना को 
अपनाने वाला ज्ञानी आतमज्ञ सम्यग्दृष्टि महापुरष अतीत काल मे बाँधे हुए कर्मों के उदय से उदयानुसारी 
भावो के अनुसार पुन बाँघे हुए कर्मों के उदय मे आने पर भी उदय के अनुसार रागादि भावों को नही 
होने देता है। किन्तु उदय का मात्र ज्ञाता द्रष्टा बनकर आत्मस्वरूप में ही तृप्त रहता है। वह आत्मरसिक 
आत्मोत्थसुख के अनन्तकाल पर्यन्त स्थिर रखने वाली मोक्ष अवस्था को प्राप्त करता है जो ससार के 
क्षणनश्वर पराधीन सुखाभास से स्वेथा प्रतिकूल है ॥३६॥ 
(अथ प्रशमरस पान पाययति) अब प्रशम रस का पान कराते हैं-- 
प्रत्यन्तं भावयित्वा विरतिमविरतं कर्मेशस्तत्फलाच्च 
प्रस्षष्ट नाटयित्वा प्रलपघनसखिलाज्ञानसड्चेतनायाः । 
पूर्ण कृत्वा स्वभाव स्व॒रसपरिगत ज्ञानसंचेतरनांँ स्वामू- 
सानन्‍द॑ नाठ्यन्तः प्रशमरससितः स्वकाल पिबन्तु ॥४०॥ 


अन्वयार्थ--(कर्मणः) कर्म से (च) और (तत्फलातू) उन कर्मों के फल से (अत्यन्तमू) अतिशय 
रूप से (विरतिम) विरक्ति की (अविरतम्‌) निरन्तर (भावयित्वा) भावना करके (अभखिलाज्ञात 
समचेतनाया ) समस्त अज्ञान चेतना अर्थात्‌ कर्म चेतना तथा कर्म फल चेतना के (प्रलयनस्‌) विनाश को 
(प्रस्पष्टमू) अति स्पष्ट रूप से (नाटयित्वा) नचा करके (स्वरस परिगतम्‌) आत्मिक रस से व्याप्त 
(स्वभावस्‌ ) स्वभाव को (पूर्ण) पूर्ण-भरपुर (कृत्वा) करके (स्वाम्‌) आत्मिक (ज्ञान सझ्चेतनाम्‌) ज्ञान 
सज्चेतना को (सानन्दम्‌) आनन्द के साथ (नाटयन्त ) नचाते हुए (इतः) अब से ( सर्वकालम्‌/ सदा 
(प्रशम्रसम्‌ ) प्रशमरूप रस को (पिबन्तु) पिय । अर्थात्‌ प्रशान्तिरूप अमृत रस का पान करे । 

सं० टीका--(इत -कर्मतत्फल विरक्ति भजनादनन्तरम्‌) कर्म तथा कर्मफल से विरक्‍त होने के 
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परचात्‌ (सर्वकालम्‌-स्वंदा) सदा (प्रशम्रसम्‌-साम्यपीयूषम्‌) समतारूप अमृत रस को (पिबन्तु-आस्वाद- 
यन्तु) पीवे-आस्वादन करे (योगिनः) योगी जन (कीदृक्षास्ते) वे योगी कंसे (स्वाम्‌-स्वकोयाम्‌ ) स्वकीय- 
अपनी-निज की-- (ज्ञान सजञ्चेतनाम्‌-ज्ञानं मे ज्ञानस्याहम्‌ इति भावनास्‌) “ज्ञान मेरा है मैं ज्ञान का हूँ 
इस प्रकार की भावना रूप ज्ञान सण्चेतना को (साननदं-हर्षोद्“केक यथा भवति तथा) हर्ष का आधिक्य जंसे 
हो वैसे आनन्द सहित (नाठयन्त.-कु्वेन्तः) करते हुए (कि कृत्वा) क्या करके (स्वेत्यादि.-स्वस्य-आत्मनः 
रसः तत्न परिगतं-प्राप्तम्‌) आत्मा के रस में परिव्याप्त (स्वभावमु-स्वरूपम्‌ ) स्वरूप को (पुर्णम्‌-सम्पुर्णम्‌ ) 
सम्पूर्ण (कत्वा-विधाय) करके (तदपि-कि कृत्वा) तो भी क्या करके (प्रस्पष्टं-व्यक्त यथा भवति तथा) 
अति स्पष्ट-अतिव्यक्त जैसे हो वेसे (अखिलेत्यादि:-अखिला-समस्ता चासावज्ञानचेतना च कर्मचेतना कर्म- 
फलचेतना च तस्याः प्रलयनं-विनाशनम्‌) समस्त अज्ञान चेतना अर्थात्‌ कर्म चेतना तथा कर्म फल चेतना 
के विनाश को (नाठयित्वा-विधाय) करके (तदपि कि छृत्वा) तो भी क्‍या करके (अविरतं-निरन्तरम) 
निरन्तर (कर्मणः ज्ञानावरणादेः) ज्ञानावरण आदि कर्मो से (च-पुनः) और (तत्फलातू-तेषां कमेंणा-फलात- 
रागद्वेषादेः) उन कर्मों के फल स्वरूप राग-द्वेष आदि से (अत्यंतं-निश्शेषं ) पूर्णछप से (विरतिम-विरक्तिम ) 
विरक्ति की (भावयित्वा-सम्भाव्य-क्ृत्वेत्यथें:) भले प्रकार भावना करके । 

भावाथे--यहाँ आचाये महाराज प्रेरणा करते हैं कि है मुमुक्ष॒ओं | यदि तुम्हारी इच्छा निरन्तर 
आत्मिक शान्ति रस रूप अमृत को पीने की हो तो तुम अज्ञान चेतना रूप कर्म चेतना तथा कर्म फल 
चेतना की परिधि से निकल कर ज्ञान चेतना के प्रबल प्रकाश से अपनी आत्मा को प्रकाशित करो यह 
ज्ञान चेतना की स्थिरता ही उन्हे आत्मिक सुख-शान्ति प्रदान करती है अतएव जो प्रशमरस के पान के 
इच्छक हैं उन्हे चाहिए कि वे कर्म चेतना तथा कर्म फल चेतना का परित्याग कर ज्ञान चेतना को अपनाये । 
जो आत्मा का खास स्वरूप है और है परिपूर्ण ज्ञान-केवल ज्ञान का अव्यर्थ साधन ॥॥४०॥ 

(अथेतो ज्ञानं विवेचयति) अब यहा से आगे ज्ञान का विवेचन करते हैं-- 


इतः पदार्थ प्रथनावगुण्ठनाव्‌ विना कृतैरेकमनाकुल ज्वलत्‌ । 
समस्त वस्तु व्यतिरेक निशचचयादु विवेचितं ज्ञानसिहावतिष्ठते ॥४१॥ 


अन्वयार्थ- (इंत इह) यहा से अब (पदार्थ प्रथनावगुण्ठनात्‌) पदार्थों के विस्तार से गृथित होने से 
(कृत ) क्रिया के (बिना) अभाव से (एकम्‌) एक ज्ञान क्रिया मात्र (अनाकुलम) आकुलता रहित 
(ज्वलद्‌) देदीप्यमान (समस्त वस्तु व्यतिरेकनिश्चयात्‌ ) समस्त वस्तुओ से भिन्‍नता का निश्चय होने से 
(विवेचितम्‌) अतिभिन्न (ज्ञानम्‌) ज्ञान (अवतिष्ठते) निश्चल रहता है । 


सं० टीका-- (इह-आत्मनि-जगति वा) इस आत्मा मे अथवा जगत मे (प्ञानं बोध ) ज्ञान (विवे- 
चितं-भिन्‍नम्‌ ) भिन्न (अवतिष्ठते-आस्ते) रहता है (कुतः) किससे (इत.-अस्मात्‌) इस (पदार्थेत्यादि:- 
पदार्थाना-शास्त्र शब्दरूपरसगन्धवर्णस्पर्शकर्म धर्माधर्म कालाकाशाध्यवसायादीनां प्रथनं-विस्तार: तस्य अब- 
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गुण्ठनात्‌ - न श्रुत॑ ज्ञानम्‌ू-अचेतनत्वात्‌-ततो ज्ञानश्रुतयोव्यंतिरेकः एवं शब्दादिषु योज्यम्‌) शास्त्र शब्दरूप 
रस गन्ध वर्ण स्पर्श कर्म धर्म अधर्म काल आकाश अध्यवसाय आदिको के विस्तार के अवगुण्ठन-ज्ञानज्ञेय 
रूप सम्बन्ध से अर्थात्‌ श्रुतशास्त्र ज्ञान नही है क्योकि वह पौदूगलिक होने से अचेतन जड है इसलिए ज्ञान 
और श्रुत-शास्त्र में व्यतिरेक-भेद है इसी प्रकार से शब्द आदिको मे भी ज्ञान से भिन्नता-जुदाई की योजना 
कर लेती चाहिए । (कृति -कारणस्‌-तस्य) कृति अर्थात्‌ कारण के (विना-अन्तरेण-क्रियाया अन्तरेण स्व॒भा- 
वादित्यर्थे:) क्रिया के बिना अर्थात्‌ स्वभाव से (एकम्‌-अद्वितीयस्‌) अद्वितीय (पुनः-कीदृक्षम) फिर कैसा 
(अनाकुलम्‌-आकुलतार हितम्‌) आकुलता रहित (पुन.) फिर (ज्वलत्‌-देदीप्यमानम्‌) देदीप्यमान अति- 
शयरूप से प्रकाशमान (क्रुतः) किससे (समस्तेत्यादि.-समस्तानां निखिलानां वस्तुना शास्त्रशव्दादीना 
व्यतिरेक, भिन्‍लनत्वमृ-ज्ञानान्यर्थथोभिन्तत्व तस्थ निश्चय'-निर्णय तस्मात्‌) शास्त्र शब्द आदि सभी वस्तुओं 
से भिन्नता-पृथकता का ज्ञान से ति*िचय होने से । 
भावाथ -यद्यपि ज्ञान का ज्ञेयो के साथ ज्ञायक ज्ञेय सम्बन्ध है तो भी ज्ञानगत क्रिया स्वभावत 
ज्ञान जन्य ही है। ज्ञेय जन्य नही अतएव ज्ञान निराकुल है एक है और सदा काल जाज्वल्यमान है। साथ 
ही समस्त शास्त्र आदि पुद्गल जन्य पदार्थों से जो ज्ञेयरूप हैं तथा ज्ञेय भूत घर्मं अधर्म आदि द्रव्यो से 
बिलकुल ही जुदा होने के कारण ज्ञान आत्मा मे निरन्तर विद्यमान रहता है। शात्र ज्ञान नही है। शास्त्रो * 
को जानकर कोई समझे मैंने आत्मा को जान लिय।, वह ठीक नही है। शास्त्रो के द्वारा आत्मा के बारे में 
जानकारी करके जहाँ ज्ञान स्वरूप आत्मा है वहाँ देखे तो उसकी प्राप्ति होती है । 
(अथ ज्ञानस्य सध्याच्यन्तराहित्यमहँते) अब ज्ञान मध्य आदि तथा अन्त से रहित हैं यह कथन 
करते हैं-- 
प्रन्येभ्यो व्यतिरिक्तमात्मनियतं विश्रत्‌ प्रथग्वस्तुता 
मादानोज्भनशुन्यमेतदमल ज्ञान तथावस्थितम्‌ । 
मध्याद्यन्तविभागमुक्ततहजस्फार. प्रभाभासुरः 
शुद्धज्ञानघनों यथास्प सहिमा नित्योदितस्तिष्ठति ॥४२९॥ 
अन्वयार्थ--(अन्येम्य') अपने से भिन्न पदार्थों से (व्यतिरिक्तम्‌) भिन्न-प्रथक्‌-जुदा (आत्मनियतम्‌) 
अपने मे ही निश्चित (पृथग्‌ वस्तुताम्‌) पृथक्‌-अन्य वस्तुओ से भिन्‍न वस्तुत -सामान्‍्य विश्येषात्मकता को 
(विश्नत्‌) धारण करने वाला (आदानोज्झनशून्यम्‌) पर ह॒दार्थों के ग्रहण और त्याग से रहित (एतत्‌ ) यह 
(असलम्‌) निर्मल (ज्ञानम्‌) ज्ञान (तथा) उस प्रकार से (अवस्थितम्‌) स्थिर (अस्ति) है (यथा) जिस 
प्रकार से (अस्थ) इस ज्ञान की (मध्याद्स्तविभागमुक्तसह॒जस्फारप्रभाभासुर ) मध्य आदि अन्त के 
विभाग से रहित स्वाभाविक विस्तीण् प्रभा-दीप्ति से देदीप्यमान (शुद्धन्नानघन ) शुद्ध-निरावरण कमेमल 
रहित ज्ञानचनरूप (महिमा) महिमा महत्व-माहात्म्य (नित्योदित') निरन्तर उदय को प्राप्त (तिष्ठति) 


रहे । 


( २९५ ) 


सं० दीका (तथा-तेनेव प्रकारेण) उसी प्रकार से (एतत्‌-प्रसिद्धम्‌) यह प्रसिद्ध (ज्ञानं-बोधः) ज्ञान 
(अवस्थितम्‌ व्यवस्थितम्‌ ) व्यवस्थित (कीद्क्षम्‌) कैसा ज्ञान (अस्येध्य -सर्वेपरद्रव्येभ्य.) समस्त परद्रव्यों से 
(व्यतिरिक्तस्‌-भिन्‍तस्‌ ) भिन्‍न (अनेनातिव्याप्ति परिहता) इस कथन से अतिव्याप्ति दोष का परिहार हो 
हो जाता है (आंत्मनियतम्‌-सर्वदश्शनादिजीव स्वप्रतिष्ठम्‌) सभी दशशनादि प्रसिद्ध जीव मे स्वयमेव विद्यमान 
रहने वाला (अनेचाव्याप्ति: परिहता ज्ञानस्प) इस वचन से अव्याप्ति दोष के ज्ञान का परिहार हो जाता है 
(पुनः) फिर (पृथग्वस्तुताम-परपदार्थेभ्यो भिन्‍नस्वभावस-परिच्छेदकलक्षणम्‌) पर पदार्थों से भिन्‍न स्वभाव 
वाला अर्थात्‌ जानना मात्र ही जिसका एक असाधारण लक्षण है ऐसे लक्षण को (विश्वत्‌-दधत्‌) धारण 
करता हुआ (अनेन-असम्भवः परिहृतः) इस कथन से असम्भव दोष का परिहार हुआ (आदानोज्झनशन्यम्‌- 
परवस्तुनः आदानं ग्रहर्ण उज्झनं त्यजनं च ताभ्या शून्यम्‌ रहितम्‌) पर वस्तु के ग्रहण और त्याग से रहित 
(असलम्‌-कर्मसलातिऋन्‍्तस्‌ ) कमंझ्प मल से- अतिक्रान्त रहित (तथा) उस तरह से (कथम्‌) किस तरह 
से (यथा) जिस तरह से (अस्य-ज्ञानस्य) इस ज्ञान का (नित्योदित -नित्यमुदीयमानः-प्रकाशमानः) हमेशा 
प्रकाशमान (महिमा-माहात्म्यम्‌ ) मह त्म्य-महत्व-सर्वोपरि श्रेष्ठता (तिष्ठति) स्थित होती है (कोद्क्ष सः) 
वह महिमा-महत्व कैसा (सध्येत्यादि:-मध्यं च आदिश्च अन्तश्च सध्याद्यन्ता तेषा-विभाग -भेद -तेः मुक्‍्ता 
रहिता सा चासो सहजा स्वाभाविको स्फारा-विस्तोर्णा-प्रभा दीप्तिश्व लक्षणया ज्ञायकत्व॑ तया भासुरः 
प्रकाशनशील.) मध्य आदि और अन्त के भेद से रहित स्वाभाविक विस्तार वाली ज्ञापकता से प्रकाशमान 
स्वभाव वाला (पुन. कोद्शः) फिर कैसा (शुद्धेत्यादि -शुद्धज्ञानेन घन. निरस्तर.) शुद्ध परिपूर्ण निरावरण 
ज्ञान से व्याप्त । 
भावार्थ--ज्ञान वस्तुत अन्य पदार्थों से बिलकुल जुदा है अपने आप में स्थिर है। सामान्य विशेष 
स्वरूप है। अपने से जुदे किसी भी पदार्थ को न तो ग्रहण ही करता है और न छोडता ही है। अपने आप 
में पूर्ण निर्मल है। आदि मध्य और अन्त से रहित है। अपनी साहजिक दीप्ति से निरन्तर देदीप्यमान 
रहता है। यही इसकी लोकोत्तर की महिमा है जो नित्य ही उदित रहती है। अब जिसके ऊपर कोई आव- 
रण कथमपि सम्भव नही है ॥४२॥। 
(अथात्मधारणामनुमोदते) अव भात्मा की ज्ञान आधारता का समर्थन करते है-- 
उन्मुफ्तघुन्मोच्यमशेषतस्तत्तथात्तमादेषभशेष तस्तत्‌ । 
यदात्मनः संहततसवंदाक्ते: पुवंस्य सन्धारणमात्मनीह (४३४ 
अस्वयार्थ -- (सह॒तसवेशक्ते ) सझ्चित कर लिया है समस्त सामथ्ये को जिसने ऐसी (मआात्मनः) 
आत्मा का (इह) इस (आत्मनि) आत्मा में (यत्‌) जो (पुर्णस्थ) परिपूर्ण ज्ञान का (सन्धारणम) भले 
प्रकार धारण करना है (अस्ति) है (तत्‌) वह (अशेषतः) समग्र रूप से (उन्म्रोच्यम) त्यागने योग्य का 
(उन्मुक्तम्‌) त्यागना है (तथा) तथा (तत्‌) वह (अशेषत ) समग्र रूप से (आदेयमु) ग्रहण करने योग्य 
का (आत्तम्‌) ग्रहण करना है । 


( २९६ ) 


सं० टीका--(इह अस्मिन्‌) इस (आत्मनि-चिद्रूपे) चेतन्यस्वरूप आत्मा मे (आत्मनः-क्षानस्वरूपस्य) 
ज्ञानमय आत्मा का (तत्‌-प्रसिद्धम्‌) वह-प्रसिद्ध (सन्धारणम्‌-धारण-एकाग्रताप्रापणस्‌ ) एकाग्रता को प्राप्त 
करना (कौद्शस्य) कंसी आत्मा का (संहतेत्यादि -संहता-निवारिता सर्वा कर्मोपाधिजाशक्ति: सामर्थ्य॑ 
येन तस्य) जिसने समस्त कर्मोपाधिजन्य सामथ्यं का निवारण कर दिया है अर्थात्‌ स्वाभाविक आत्मिक 
शक्ति को प्राप्त कर लिया है उस ([पृर्णस्य-सम्पूर्ण त्ञानशक्तिविशिष्टस्य) सम्पूर्ण ज्ञान शक्ति से युक्त 
अत्मा का (तत्‌-यत्सन्धारणम्‌ ) जो सम्यक्‌ प्रकार से धारण करना है (तदेव) वही (अशेषत -सामस्त्येन) 
अशेष रूप से-परिपूर्ण रूप से (उस्मोच्यम्‌ उन्मोक्‍तुं त्यक्तूं योग्यमू-शरीरादि) उस्मोचन करने योग्य- 
त्याग करने योग्य-शरीर आ।दि का (उन्समुक्तम्‌-त्यक्तम्‌ ) त्याग करना (अस्ति) है (तथा--येन प्रकारेण 
सर्व त्यक्तम्‌ तेनेव प्रकारेण तत्‌ आत्मसन्धारणम्‌ ) जिस प्रकार से सब का त्याग किया गया है उस ही 
प्रकार से उस आत्मीय वस्तु का सन्धारण-आत्तमा में भले प्रकार से धारण करना है (अशेषत ) पूर्णरूप 
से (आदेयं-ग्रहीतुं योग्य-दशनज्ञानादि) ग्रहण करने योग्य दर्शन ज्ञान आदि का (आत्तम्‌-गहीतम्‌) ग्रहण 
करना है (आत्मन-उपादानमेव हेयोपादेययो: परित्यागग्रहणमित्यपभिप्रायः) आत्मा के स्वरूप का ग्रहण 
करना ही त्यागने योग्य का त्यागना तथा ग्रहण करने योग्य का ग्रहण करना है यह इसका अभिषप्राय 
साराश है ॥॥४३॥ 
भावाथ-आत्मा के द्वारा आत्मा के स्वरूप रूप ज्ञान दर्शन आदि गुण ही ग्रहण करने योग्य है 
उनका ग्रहण करना ही हेय-त्यागने योग्य का त्यागना तथा ग्रहण करने योग्य का ग्रहण करना है। 
वास्तविकता तो यह है कि प्रत्येक पदार्थ अपने ही गुण पर्यायों को ग्रहण करता है अन्य के गुण पर्यायो को 
नही । अत जब वह अपने ग्रुण पर्यायों को ग्रहण करता है तब यह अर्थात्‌ सिद्ध होता है कि वह अन्य का 
ग्रहीता न होने से स्वभावत अन्य से घुकत ही है। कोई भी जीव पर का ग्रहण तो कर ही नहीं सकता 
परन्तु मिथ्या श्रद्धा मे पर का ग्रहण करने वाला अपने को मान लेता है। मिथ्या श्रद्धा मिटने पर अपने 
को ज्ञानस्वभावी पर के ग्रहण त्याग से रहित पाता है। यह श्रद्धा को दृष्टि है जब स्वरूप में रमण कर 
केवल ज्ञान को प्राप्त करता है तब सर्वेथा ग्रहण त्याग से रहित हो जाता है ॥४३॥। 
(अथास्यानाहारकत्वं शड्क्‍्यते) अब इस ज्ञान के अनाहारकता की शका करते हैं-- 
व्यतिरिक्त परद्रव्यादेवं ज्ञानमवस्थितम्‌ । 
कथमाहारक॑ तस्याद्येन देहो5स्य शजद्भ[यते ॥४४॥ 


अन्वयार्थ -- (एवम) पूर्वोक्‍त प्रकार से (ज्ञानम्‌) ज्ञान (परद्रव्यात्‌) परद्रव्य से (व्यतिरिक्तम्‌) 
भिन्‍न-पृथक (अवस्थितम्‌) स्थित रहा । (तत्‌) वह ज्ञान (आहारकम्‌) कर्म नोकर्म वर्गंणाओ का ग्रहण 
करना रूप आहा रक (कथम्‌) कैसे किस प्रकार से (स्यात्‌) हो सकता है (येन) जिससे (अस्य/ इस ज्ञान 
के (देह) शरीर की (शडक्यते) शद्भा की जाय । 


( २९७ ) 
सं० टीका--(तत्‌-ज्ञानम) वह ज्ञान (आहारकम्‌-आहाय॑वस्तुग्राहकम ) भाहरण करने योग्य वस्तुओं 
का ग्रहण करने वाला (कथम्‌) कंसे (स्यात्‌) हो सकता है (कैनप्रकारेण स्यात्‌ ) किस प्रकार से हो सकता 
है (न केनोंपि) किसी भी प्रकार से नही (तस्यामूततेत्वात्‌) क्योकि वह ज्ञान स्वभाव से अमू्त हैं (आहार- 
कस्य मृतंत्वात्‌ु) और आहाये-आहरण करने योग्य-पदार्थ मृत है (त्त्‌ किम) वह कौन (यत्‌-ज्षानम्‌) जो 
ज्ञान (एवं-अस्येभ्य इत्यादि पुर्वोक्त युवत्या) आत्मा से भिन्‍न सभी अन्य पदार्थों से पृथक इत्यादि पूर्वोक्त 
युक्ति से (परद्रव्यात्‌) परद्रव्य से (व्यतिरिक्तं-भिन्‍नम्‌ ) भिन्‍न-जुदा (अवस्थितस्‌-सुप्रतिष्ठभ्‌) अवस्थित है 
(अस्य-ज्ञानस्य ) इस ज्ञान के (देह: शरीरम) शरीर (येन फर्थ शडक्यते-आरेक्यते सम्भाव्यते) कैसे सम्भव 
हो सकता है (न कथमपि) अर्थात्‌ किसी भी प्रकार से नही (अस्थानाहारकत्वात्‌) क्योंकि यह ज्ञान स्व- 
भाव से अनाहा रक है अर्थात्‌ पर पुद्गलादि का ग्रहण करने वाला नही है । 
पावार्थ--जब पूर्व मे अनेक युक्तियो द्वारा ज्ञान को पर पदार्थों से पृथक सिद्ध कर दिखाया है तब 
वह ज्ञान आहारक-शरीर के योग्य पुदूगलो का ग्रहण करने वाला केसे हो सकता है अर्थात्‌ किसी भी 
प्रकार से नही । साथ ही ज्ञान स्वभावत अमूतं है वह मूर्त पुदगलो का ग्राहक कथमपि सम्भव नही हो 
सकता है। अत. ज्ञान के शरीर की आशका करना ही उपयुक्त नही है । 
(अथालिद्भमालिद्भबते) अव आत्मा के-शान के-जब शरीर ही नही है तब शरीर सम्बन्धी लिज्ज 
भी नही है यह दिखाते हैँ-- 
एवं ज्ञानस्प शुद्धस्य देह एवं थे विद्यते । 
ततोी देहमयं ज्ञातुर्नलिड्भगाः मोक्षकारणम ॥४५॥ 
अन्वयार्थ-- (एवम्‌) इस प्रकार से (शुद्धस्य) शुद्ध (ज्ञानस्य) ज्ञान के (देहः) देह-शरीर (एव) ही 
(न) नही (विद्यते) है (ततः) तब-इसलिए (ज्ञातुः) ज्ञानो के (देहमयम्‌) शरीर रूप (लिद्भमु) लिड् 
(मोक्षकारणस) मोक्ष का कारण (न) नही (स्थात) है। 
सं० टीका--(एवं मूततेत्वामूर्तेत्वप्रकारेण) मूर्तता तथा अमूर्तता के भेद से (यतः शुद्धस्य-निष्कल्मषस्य 
ज्ञानस्य) जिस कारण से कर्मंमल रहित ज्ञान के अर्थात्‌ शुद्ध ज्ञान के (देह एवं निश्चयेन न विद्यते नास्ति) 
निश्चय से शरीर ही नही है (ततः-तस्मादु-देहाभावात्‌ ) देह का अभाव होने से (ज्ञातु -ज्ञायकस्थ) ज्ञाता- 
ज्ञानी (पुंस ) पुरुष के (लिड्वं-पाषण्डिलिड्धम्‌-पृहिलिड्भध' वा) पाखण्डी का लिज़-वेश तथा गृहस्थ-श्रावक 
का लिज्भवेश (न मोक्षकारणम्‌-त सुकतेर्मागंट) मोक्ष का कारण नही है (हेतुगर्भित-विशेषणमाह) हेतु है 
गर्भ मे जिसके ऐसा विशेषण कहते हैं (देहमयम्‌-देह निवृत्तम्‌) देह से बना हुआ (यदि देहः स्वकीयों न) 
यदि शरीर अपना नही है (रतहि तदाश्षितं लिड्धें स्वकीयं कर्थ स्थात्‌) तो शरीर के आश्रित लिज्भ-वेश 
अपना केसे हो सकता है ? अर्थात्‌ किसी भी तरह से नही । 
भावार्थ-ज्ञानी के ज्ञान शवित के अचिस्त्य प्रभाव से समस्त बाह्य वस्तुओ से निर्ममत्व भाव का 
प्रादुर्भाव प्रकट हो जाता है अतएवं वह जड़ पौदूगलिक शरीर को भला अपनाने का भाव कैसे कर सकता 


( २९८ ) 


है। वह जानता है कि यह शरीर मूत्ते है स्पश रस गन्ध वर्ण वाला है और मैं उससे सर्वथा भिन्न अमूते 
हैं, ज्ञाता द्रष्टा स्वभाव वाला हूँ ऐसी स्थिति मे शरीर के साथ मेरा स्वामित्व कैसे हो सकता है। जब 
स्वामित्व ही नही तब वह शरीर मोक्ष का कारण भी कैसे माना जा सकता है। शरीर की क्रिया तो जड 
को क्रिया है वह मोक्ष के लिए साधन कंसे बन सकती है। अत शरीर सम्बन्धी लिड्र चाहे वह श्रावक 
का हो और चाहे मुनि का केवल बाह्य शारीरिक लिज्ुमात्र को मोक्ष के प्रति कारणता नही है । वह कार- 
णता एकमात्र आत्मिक गुण स्वरूप रत्नत्रय सम्यग्दशन सम्यस्ज्ञान एव सम्यक्चारित्र को ही हो सकती है । 
अत निश्चय नय को दृष्टि मे बाह्य लिज्भ का कोई महत्त्व नही है। 


(तहि को मोक्षमार्ग' इतिचेत) तो मोक्ष का मार्ग क्या है यदि ऐसी आपकी आशका हो तो उत्तर 
मे कहते हैं-- 
दर्शनज्ञानचा रित्रत्रयात्मा तत्त्वमात्मचः । 
एक एवं सद्या सेव्यो सोक्षसार्गों सुसुक्षरा ॥४६॥ 


अन्वयार्थ -- (आत्सनः) आत्मा का (तत््वमृ) यथार्थ स्वरूप (दर्शन-ज्ञान-चारित्न-न्नयात्मा) सम्यगू 
दशन-सम्यग्ज्ञान ओर सम्यकृचारित्र के त्रिकत्व रूप हैं अतएवं (मुमुक्षुणा) मोक्ष को चाहने वाले पुरुष 
के द्वारा (सदा) सर्वदा-हमेशा (एकः) एक (एव) ही (मोक्षमार्ग:) मोक्षमार्ग-रत्नत्रय स्वरूप मोक्ष का 
उपाय (सेव्य ) सेवन-आराधन करने योग्य है । 

सं० टीका--(मुमुक्षुणा-मोक्तुमिच्छुना) मुक्त होने की इच्छा करने वाले (पुसा) पुरुष के द्वारा 
(एक एव-जिनोपदिष्ट एव-न समिथ्योपकल्पितः) भगवान्‌ जिनेच्ध प्रभु के द्वारा उपदेश को प्राप्त एक ही 
किन्तु अन्य वादियो ढ्वारा कल्पित अतएवं मिथ्या-झूठा नही (सोक्षमार्ग -मोक्षसाधनोपाय ) मोक्षमार्गे- 
मोक्ष के साधन के उपाय (सदा-नित्यम) हमेशा (सेव्य'-आश्रयणीयः) सेवन करने योग्य अर्थात्‌ आश्रय 
करने योग्य हैं (कोदक्ष:) कैसा-मोक्षमार्ग (दर्शनेत्यादिः-स्वश्रद्धान-स्वज्ञान-स्वचरण-त्नयस्वरूप:) आत्म- 
श्रद्धान आत्मज्ञान आत्माचरणरूप अर्थात्‌ उक्त तीनो स्वरूप (एतत्न्नयमन्तरेण तस्यानुपलब्धे.) क्योकि इन 
तीनो के विना मोक्ष की प्राप्ति नही होती है (पुन) और (आत्मन ) आत्मा का [(तत्त्व-स्वरूपम्‌) असली 
स्वरूप (दर्शनादित्नयमन्तरेणात्मस्वरूपाभावात्‌) दर्शन आदि तीनो के बिना नहीं वन सकता है (मोक्षमा- 
गंस्प दर्शनादिव्रयात्मकत्वात्‌ च) साथ ही दर्शन आदि तीनो के बिना मोक्षमार्ग भी नहीं बन सकता है 
क्योकि वह भी दर्शन आदि तीनो स्वरूप है। अत एक के सिद्ध होने पर दूसरे की सिद्धि अनायास ही 
हो जाती है। 

भावार्थ -- सम्यकदशनज्ञानचारित्राणि मोक्षमार्ग -ऐसा सूत्र है जिसका अर्थ है कि द्रव्कर्म भाव- 
कर्म नोकर्म से रहित एक अपने चेतन स्वभाव का अपनेरूप श्रद्धान, उसी का अपनेरूप ज्ञान और उसी मे 


स्थिर हो जाना यही सग्यकदशनज्ञानचारित्र है। यही वास्तविक मोक्षमार्ग है। इसके विपरीत कर्म और 


( २९६ ) 


कर्मफल जो शरीरादि, रागादि मे अपने रूप की श्रद्धा, ज्ञान और उसी कर्म फल मे अपने रूप, एकरूप 
स्थिरता यह संसार मार्ग है। चेतन्यरूप आत्मा, रागादि व शरीरादि तीनो एकमेक हो रहे है। अज्ञानी का 
अपनापना-अपने स्थितत्व का भान उस मिले हुए पिण्ड मे हो रहा है, तीनो की मिली हुई सत्ता को ही 
वह अपनी सत्ता मानता है यह भिथ्यात्व है। इस मिले हुए पिण्ड मे अनुभव करने वाला तो चेतन्य ही है 
अत. मिले हुए रहते हुए भी मात्र अपने चेतन्यपने मे ही अपनी सत्ता का भान होना अपनापना आना 
यही सम्यक्दन-ज्ञान है और उसी निज सत्ता में ही स्थिर रह जाना यह सम्यक्चारित्र है। जहाँ इन तीनो 
की एकता होती है वहाँ पर्याय मे होने वाले रागादि भावों का अभाव होने लगता है। यही रागादि के 
नाश का वास्तविक उपाय है। रागादि और शरीरादि मे अपनापना यही ससार की जड है, राग-ह्वष की 
उत्पत्ति का मूल कारण है। अपने चैतन्य स्वरूप मे अपनापना, एकत्वपना यही धर्म का मूल है इसके बिना 
धर्म की शुरुआत ही नही होती है। इसी की प्राप्ति में जो सहयोगी-सहचारी है उनको व्यवहार मोक्ष- 
मार्ग कहते हैं। रागादि का होता ही द्वु ख है, रागादि का अभाव वही आत्मिक सुख है। जितना रागादि 
का अभाव उतना परमात्मपना है और रागादि का सवंथा अभाव ही परमात्मा होना है। वह मात्र आत्म- 
स्वभाव के निरन्तर अनुभव करने से ही होता है ॥४६॥।। 


(अथ तमेव सोक्षसार्ग भागेयति) अब उस पूर्वोक्त दर्शनादित्रय को ही मोक्षमार्गता का समर्थन 
करते हैं-- 
एको मोक्षपथो य एप नियतो हष्ज्ञप्तिवत्त्यात्मक 
स्तन्नव स्थितिसेति यस्तमनिश्यं ध्यायेच्च तं चेतति । 


तस्मिन्नेव निरन्तरं विहरति द्रव्यान्तराण्यस्पशन 
सोइवश्यं समयस्य सारमचिरात्नित्योदयं विन्दति ॥४७॥ 


अन्वयार्थ--(यः) जो (एष.) यह (दृग्लप्तिवृतत्यात्मकः) दर्शन ज्ञान चारित्र स्वरूप (एकः ) एक- 
अद्वितीय (सोक्षपथः) मोक्षमार्ग (वियतः) नियत-निश्चित है (यः) जो (पुसान) पुरुष (तत्रेव ) 
उस ही मे (स्थितिम्‌) स्थिति-स्थिरता को (एति) प्राप्त करता है (च) और (तम्‌) उसका (अनिश्षस ) 
निरन्तर (ध्यायेत्‌) ध्यान करता है (च) और (तम्‌) उसका (चेतति) चिन्तन-विचार करता है 
(द्रव्यान्तराणि) अन्य द्रव्यो का (अस्पृशन्‌) स्पर्श नही करता हुआ (तस्मिन्‌) उसमे (एवं) ही (निरन्तरभ) 
निरन्तर-सदा काल (विहरति) विहार-विचरण करता है (सः) वह पुरुष (अचिरात ) शी घ्र-थोडे समय मे 
(नित्योदयम्‌ ) निरल्तर उदित रहने वाले (सम्रयस्थ) समय-आत्मा के (सारम) सार-निर्मल स्वरूप को 
(अवश्य) अवश्य (विन्दति) प्राप्त करता है। 


सं० टीका--(य:-सर्वजनप्रसिद्ध ) सभी मनुष्यों में ख्याति प्राप्स जो (सोक्षमरार्ग -ताना सिथ्यासति 
विजृस्मित;, अनेकता दधानो5पि) नाना भ्रकार की मिथ्या बुद्धियो से वृद्धि को प्राप्त हुआ अतएवं अनेकता- 


( ३०० ) 


नानारूपता को धारण करता हुआ भी (स एप: सोक्षपथः) वह यह मोक्षमार्ग (दृग्रित्यादि:-द्शनज्ञानर्चा- 
रिन्नत्नयात्मक: सन्‌ ) सम्यर्द्शन ज्ञान चारित्र रूप से तीन प्रकार का होता हुआ (एकः) एक है (न त्व- 
नेकधा) किन्तु अनेक प्रकार का नही है (नियत.-अनेक प्रमाण नयोपन्यासंनिश्चित.) अनेक प्रमाण और 
नयो के समर्थनों से निश्चित (य-पुमान्‌) जो पुरुष (तत्नेब-मोक्षपथे-दर्शवादिरूपे) दर्शनादि तीनो स्वरूप 
उस ही मोक्षमार्ग मे (स्थितम्‌-निश्चलताम्‌ ) निश्चलता को (स्वात्मनः) अपनी आत्मा को (एति-प्राप्नोति) 
प्राप्त करता है (च-पुन ) और (अनिशम्‌-निरन्तरम्‌) निरन्तर-सदा (तम्‌-रत्नत्नयरूप मोक्षपथस्‌) उक्त 
रत्नत्रय स्वरूप मोक्षमार्ग को (एकाग्रोभत्वा) एकाग्र होकर (ध्यायेत्‌-ध्यान विषयोकुर्यात्‌) ध्यान-चिन्तन- 
मनन का विषय करे (पुन') फिर (य.) जो-पुरुष (तम्‌-मोक्षपथस््‌) उक्त मोक्षमार्ग का (सकल कर्मफल 
चेतना सनन्‍्यासेन शुद्धज्ञानचेतनामयी भत्वा) समस्त कर्म चेतना तथा कर्मफल चेतना के परित्याग से शुद्ध 
ज्ञान चेतनास्वरूप होकर (चेतति-महुर्मुहरनुभवति) वार-बार अनुभव करता है (निरन्तरम्‌-प्रतिक्षणम्‌) 
प्रत्येक समय (तस्मिन्नेव दर्शनादिव्रयात्मके मोक्षपये) उस ही दर्शन आदि तीन स्वरूप मोक्षमार्ग मे 
(बिहरति-अनुचरति) विचरण करता है (कीदृक्ष:-सन्‌) कैसा होता हुआ-- (द्रव्यान्तराणि-परद्रव्याणि) 
अपने से भिन्न द्रव्यो का (अस्पृशन्‌-अनाश्रयन्‌ ) आश्रय नही करता हुआ (मनागपि स्वकीयान्यकुर्वेन्‌) अर्थात्‌ 
थोडे समय के लिए भी उनको अपना नहीं मानता हुआ (स-पुमान्‌) वह पुरुष (अचिरात्‌-शीघ्रम्‌) शीघ्र 
(तज्भूबे तृतीयभवादी वा) उस ही भव में अथवा तीसरे आदि भव मे (अवश्यसू-नियसतः) नियम से (सम- 
यस्यपदार्थस्थ-सिद्धान्तशासनस्य वा )पदार्थ के अथवा सिद्धान्त शासन के (सारम्‌-परमात्मानम्‌-ठंकोत्कीर्णस्व- 
भावम्‌) टकोत्कीर्ण स्वभाव स्वरूप-परमात्मपद रूप सार को (विन्दति-लभते) प्राप्त करता है (साक्षात्‌ 
परसात्मा भवतीति यावत्‌) अर्थात्‌ साक्षात्‌ परमात्मा हो जाता है। (कीदृशम्‌) कैसे सार को (नित्योदयम्‌- 
नित्यमुदीयमानम्‌) निरन्तर उदय को प्राप्त करने वाले । 
भावार्थ--जब यह जीव स्व-पर का भेदविज्ञान करता है, द्रव्यक में-भ वकर्म-नोकरम से भिन्न अपने 

आपको ज्ञाता-द्रष्टा चैतन्यरूप अनुभव करता है, तब पहले ग्रुणस्थान से इसके चौथा गुणस्थान होता है । 

वहा अतरग में तो अनन्तानुबधी कंषाय और मिथ्यात्व का अभाव होता है तथा वहिरग मे अन्याय- 
अभक्ष्य-अनाचा र रूप प्रवृत्ति का अभाव होता है। सच्चे, वीतरागी देव-शास्त्र-ग्ुर ही पूजनीय हैं, अन्य 
नही, ऐसी श्रद्धा होती है। यही से मोक्षमार्ग चालू होता है । 

यहाँ साधक जब आत्मानुभव को जल्दी-जल्दी करने का पुरुषार्थ करता है तो अप्रत्याख्याना- 

वरण कषाय इसके मद होने लगती है और बहिरग मे अगुव्नतादिक बारह त्रुतों का धारण तथा ग्यारह 

प्रतिमाओ के अनुरूप आचरण शुरू होता है। यहाँ तक गृहस्थ अवस्था है--पाँचवाँ गुणस्थान है। यहाँ 

पर साधक अभ्यास के द्वारा आत्मानुभव का समय वढाता है और अन्तराल कम करता जाता है फल- 

स्वरूप, प्रत्याख्यानावरण कषाय मद पडने लगती है। ओर, अभ्यास करते-करते जब इसके अन्तमुंहर्त में 

एक बार आत्मानुभव होने की योग्यता वनती है, तब अच्तरग में तो प्रत्याख्यानावरण का अभाव होता 


( ३०१ | 


है और बहिरग मे अद्वाइस मूलगुणो का पालन तथा नग्त-दिगम्बर मुनि अवस्था के अनुरूप आचरण होने 
लगता है। यहाँ साधक जब भात्मानुभव से हटता है तो मूलगुणो के पालनरूप प्रवृत्ति मे अथवा स्वा- 
ध्याय, चितवन आदि मे लगता है । 
छठे गुणस्थान मे जब भात्मानुभव होता है तो सातवाँ गुणस्थान हो जाता है। यदि उस आत्मानु- 
भव से नीचे न गिर कर यह साधक ध्यान की लीनता को बढाता है तो सातवें से आठवाँ--नवा-दसवा, 
ये गुणस्थान होते है। वहाँ अतरग मे सज्वलन कषाय तीज से मद, मदतर, मदतम होती चली जाती है 
और ध्यानस्थ अवस्था चलती रहती है, जिसे शुवलध्यान कहा गया है। आठवें, नवें तथा दसवें गुणस्थान 
मे ध्यानस्थ अवस्था रहते हुए उसमे गहराई उत्तरोत्तर बढती जाती है । सातवें में डबकी लगाता था और 
फिर बाहर आ जाता था। आठवे में भीतर ड्बता जाता है परन्तु अभी सतह पर बुलबुले उठ रहे हैं । 
और अधिक गहराई मे जाता है तो बुलबुले उठने भी बद हो जाते हैं। आत्मज्ञान की गहनता के फलस्व- 
रूप सक्ष्मलोभ का भी अभाव होकर कषाय रहित बारहवाँ गुणस्थान होता है। इसके पश्चात्‌ शुक्लध्यान 
के दूसरे पाये के द्वारा आत्मा के ज्ञान-दर्शन-सुख-वीय अनतता को, पूर्ण विकास को प्राप्त हो जाते है-- 
तेरहवाँ गुणस्थान हो जाता है। यहाँ पर शरीर का और शरीर सम्बन्धी कर्मे-प्रकृतियों का सम्बन्ध अभी 
शेष है । यहाँ बिना किसी प्रयत्न या इच्छा के, मेघ की गर्जना के समान सह॒ज-स्वाभाविक रूप से, वाणी 
खिरती है जिससे प्राणीमान्र को आत्मकल्याण का, अनत दु ख से छूटने का और परमात्मा बनने का मार्ग 
मिलता है। पुन' शुक्लध्यान का पाया वदलत। है--तीसरे पाये से योग-निरोध करते हुए चौदहवें गुण- 
स्थान मे प्रवेश करते है, और फिर चौथे शुक्लध्यान द्वारा शरीर से भी रहित होकर सच्चिदानन्द पर- 
मात्मा हो जाते हैं । 
गुणस्थानो की इस परम्परा मे एक महत्त्वपूर्ण बात यह है कि अध्यात्म, करणानुयोग और चरणा- 
नुयोग--इन तीनो का कार्य साथ-साथ चलता है। चेतना मे लगना, कषाय का हटना और आचरण का 
परिवर्तित होना-- ये तीनो एक साथ होते है। अत आचाये अनुरोध करते है कि ऐसा परमात्मपद प्राप्त 
करने के लिए निरन्तर अपने स्वभाव का ही चितवन कर उसी का मनन कर उसी मे लीन हो जा यही 
मोक्षमार्ग है । 
(अथ लिडुस्य वयर्थ्य साधयति) अब लिख़-बाह्मवेश की व्यर्थता को सिद्ध करते है-- 

ये त्वेन॑ परिहृत्य संचतिपथ प्रस्थापितेतात्मना 

लिड्भ द्रव्यमये वहस्ति समतां तत्वावबोधच्युताः: । 

नित्योदग्योतमखण्डसेकमतुलालोक॑ स्वभावप्रभा- 

प्राग्मार समयस्थ सारससलं नाद्यापि पद्यन्ति ते ॥४दा। 


अन्वया्थ-- (तत्त्वावबोधच्युताः) वस्तुस्व॒रूप के ज्ञान से भ्रष्ट (ये) जो पुरुष (एनम्‌) इस नि३चय 


( ३०२ ) 
मोक्षमार्ग को (परिहृत्य )परिहार-परित्याग करके (संवृतिपथप्रस्थापितेन) व्यवहा रमार्ग पर आरूढ (आत्मना | 
अपने द्वारा (द्रव्यमय्रे) शरीररूप (लिज्रो) लिज्-वेश मे (ससतास) ममता को-मोहजनित ममत्व को 
(वहन्ति) धारण करते हैं (ते) वे पुरुष (नित्योद्योतम्‌) निरन्तर प्रकाशित रहने वाले (अखण्डम्‌ ) अखण्ड- 
परिपूर्ण (एकम्‌) अद्वितीय (अतुलालोकम्‌) अनुपम प्रकाशयुक्त (स्वभावप्रभा प्राग्भारम) स्वाभाविक प्रभा 
केसमूह से युक्त (असलम्‌) निर्मल (समयस्य) समय-आत्मा के (सारम्‌) सार को अर्थात्‌ परमात्मपद को 
(अद्यांपि) अभी भी (न) नही (पश्यन्ति) देखते हैं अर्थात्‌ यही प्राप्त करते है 


सं० ठोका-- (ते-पुरुषा:) वे पुरुष (अद्यापि-इदानीमपि-साक्षात्स्वरूप प्रकाशनावसरेषपि) आज भी 
अर्थात्‌ प्रत्यक्षकूप से आत्मा के स्वरूप के प्रकट करने के समय पर भी (समयस्य सारमृ-आत्मानम ) 
आत्मा-निर्मेल परमात्मस्वरूप आत्मा को (न पश्यन्ति नेक्षन्ते) नही देखते हैं अर्थात्‌ प्रत्यक्ष नही करते है 
(कीद्क्षम्‌) कैसी आत्मा को (नित्योद्योतम्‌-सदाप्रकाशमानम्‌ ) सर्वेदा देदीप्यमान (अखण्डम्‌-सम्पूर्णस) 
खण्डरहित परिपूर्ण (एकस्‌-कर्सद्रतरहितम्‌) कर्मह्ेत से शून्य (अतुलालोकस्‌-अनुपमेयप्रकाशम्‌) उपमा 
रहित प्रकाशरूप (तत्प्रकाशसदशस्यापरस्थाभावात्‌ ) क्योकि आत्मा के प्रकाश के समान अन्य के प्रकाश 
का सर्वथा अभाव है (स्वेत्यादि -स्व एवं भाव--पदार्थ;, तस्य प्रभा-ज्ञान अथवा स्वभावज्नानस्थ प्रभा-द्योत- 
कत्वम्‌ तया प्राग्सार पुर्वंभुतम्‌) आत्मा रूप पदार्थ के ज्ञान से भरपुर अथवा स्वभाव ज्ञान की प्रभा से 
व्याप्त-ओतप्रोत (असलम्‌-निर्मेलम्‌) निर्मल (ते के) वे कौन (ये-पुरुषा) जो पुरुष (आत्मना कृत्वा) अपने 
ही द्वारा (व्रव्यमये-नाग्न्यत्रिदण्डि प्रमुखद्रव्य निर्मापिते) नग्तता त्रिदण्डी प्रधानद्रव्य से विरचित (लिड्रे- 
वेषे) लिज्भ वेश में (भसताम--“अहं श्रमण.” अह श्रमणोपासकश्चेतिमसत्वम्‌ ) मैं श्रमण हूँ तथा मैं श्रमणों 
का उपासक हूँ इस प्रकार के ममत्व को (वहन्ति-कुवेन्ति) क रते हैं (कोद्क्षाः) कैसे (ये तत्त्वेत्यादिः-तत्त्वस्प 
वस्तुयाथात्म्यस्य अवबोध* - परिज्ञान तेन च्युता:) जो वस्तु के यथार्थ ज्ञान से शून्य है अर्थात्‌ जिन्हे आत्म- 
स्वरूप का परिज्ञान नही है। (कीद्शेनात्सना) कैसी आत्मा से (समिित्यादिः-सवृतिपथे-कल्पनापथे-प्रस्था- 
पितेन आरोपितेन ) कल्पना के मार्ग मे आरूढ आत्मा से (कि कृत्वा) क्‍या करके (एनमु-दर्शनज्ञान चारित्र 
लक्षणम्‌-भावलिड्भम्‌) सम्यर्दर्शन ज्ञानचा रित्र स्वरूप भावलिड्भ को (परिहृत्य-मुक्त्वा) परिहार-परित्याग 
करके (इतस्तो द्रव्यलिड्े प्रवृत्तस्य न मुक्तिरित्यभिप्रायः) इधर-उधर से द्रव्यलि्ध मे प्रवृत्त पुरुष के मुक्ति 
नही होती है यह इसका फलिताथर्थ है । 

भावार्थ -वस्तु के वास्तविक स्वरूप से अनभिज्ञ अन्ञानी जन आत्मस्वरूप रूप रत्तत्रयात्मक 
निदचय मोक्षमार्ग को छोडकर मात्र बाह्यवेश जो नग्नता रूप है अथवा त्रिदण्डिता आदि विविधरूप मय 
है उसी मे ही अनुरक्त हो मैं श्रमण हूँ अथवा मैं श्रमणो का उपासक हूँ इस प्रकार के ममकार तथा 
अहड्भार को धारण करते हैं वे मोक्ष को प्राप्त करने मे सवेथा एवं सवेदा असफल ही रहते हैं ॥४५॥ 


(अथ व्यवहार विमूढ्यति) अब व्यवहार की विमूढता को प्रसिद्ध करते है-- 


( ३०३ ) 


व्यवहार विम्ुद॒हृष्टयः प्रमार्थ कलयन्ति नो जनाः । 
तुषबोधविमुग्धबुद्धप/ कलयन्‍्तीह तुष न तण्डुलम्‌ ॥४६॥ 


अन्वयार्थ--(व्यवहारविमृढद्प्टयः) व्यवहार से विमूढ-व्यामुर्ध दृष्टि वाले (जना:) मनुष्य 
(परसार्थम्‌) यथार्थ-निश्वय को (न) नही (कलयल्ति) प्राप्त कर पाते है (तुषबोधविसम्ृग्धबुद्धब.) तुष के 
बोध से व्यामोहित बुद्धि वाले मनुष्य (इह) इस लोक में (तृषम्‌) तुष को (कलयन्ति) प्राप्त करते हैं 
(तण्डुलम्‌) चावल को (न) नहीं प्राप्त करते हैं । 
सं० टीका--(व्यवेत्यादिः - व्यवहारेण-असणश्रमणो पासकलक्षणद्विविधेन लिड्भेन मोक्षमार्ग' इति 
स्वरूपेण विमूढा मोहिता दृष्टियेषा ते) मोक्षमार्ग स्वरूप श्रमण तथा श्रमणोपासक लक्षणरूप दो प्रकार के 
लिज्ुरूप व्यवहार से व्यामोहित दृष्टि वाले (जना.-लोकाः) मनुष्य (परमार्थ-निश्चयम्‌) परमार्थ-यथार्थ 
निदइचय को (न कलयन्ति-त प्राप्तुवन्ति-च जानन्ति बा) नही प्राप्त कर पातै अथवा नही जान पाते है 
(तस्य स्वयमशुद्धद्रव्यानु भवनात्मकत्वे सति परमार्थत्वांभावात्‌) क्योकि वह व्यवहार स्वय ही अशुद्ध द्रव्य 
का अनुभव करने वाला है अतएव परमार्थ नही है (अत्न दृष्टान्तोपन्‍्यास ) इस विषय मे दृष्टान्त देते है-- 
(इह-जगति) इस जगत मे [(तुषेत्यादि:-तुषबोध:-तण्डुलाच्छादकत्वज्ञानं तेव विमुग्धा सर्वर्मिदं तुषमेवेति 
विमुग्धा विमोहिता बुद्धियेंषां ते जना:) चावल को आच्छादन करने वाले के ज्ञान से विपरीत बुद्धि वाले 
अर्थात्‌ यह सब तुष ही है इस प्रकार से जिनकी बुद्धि विमोहित है वे मनुष्य (तुषम्‌-तन्दुलाच्छादिकां 
त्वचभ) तन्दुल-चावल को ढाकने वाली त्वचा को (कलयन्ति-जानन्ति) जानते हैं (पुनस्तत्न स्थितं तण्डुलं 
अक्षत न जानन्ति) किन्तु उस तुष मे रहने वाले अक्षत-चावल को नही जानते हैं। (तत्न तस्य परिज्ञाना- 
भावात्‌) क्योकि उन्हे “उस तुष मे चावल की स्थिति का ज्ञान नही है। (वेतालीय नास छन्‍्दः) यह 
वैतालीय नाम का छन्द है-- 
पड़विषमे5ष्टो समे कलास्ताश्च समे स्पुर्नों निरन्तरा:। 
न समान्न पराञ्चिता कला वंतालीये रलोगरु: ॥१॥ 


अन्वयार्थ - (वेतालीये) वेतालीय छन्‍्द में (विषसे) विषम पाद में अर्थात्‌ प्रथम तथा तृतीय पाद 
में (घदकला ) छह मात्राएं होती हैं (रलो) रगण लघु (गुरु.) और गुरु होता है (समे) सम पाद मे अर्थात्‌ 
द्वितीय और चतुर्थ पाद मे (ताश्च) वे मात्राएं (अष्ठो) आउ-मात्राएँं होती हैं रगण लघु और ग्रुरु है। 
(ससे) सम पाद में (निरच्तरा”) निरन्तर (न) नही (स्युः) होती हैं (अत्र) इस वैतालीय छनन्‍्द मे (समा) 
सम (कला) कला (पराक्षिता) पराश्षित (न) नही (स्थात्‌) होती है (इति छन्दः) इस प्रकार यह वैता- 
लीय छन्द है (उक्त लक्षण सद्भावात्‌) क्योकि उक्त इलोक मे उपर्युक्त वेतालीय छन्‍्द का लक्षण पूर्णतया 
घटित होता है । 

भावार्थ--भसली मोक्षमार्ग तो सम्यक्दर्शेन ज्ञान-चारित्ररूप है अर्थात्‌ पर से भिन्न अपने निज 
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स्वभाव की श्रद्धा-ज्ञान और उसी मे स्थितरूप आचरण यही मोक्षमार्ग है। इसके अलावा जिन-वाणी मै जो 
कुछ कथन किया गया वह इसी के बाहरी साधनों की दृष्टि से किया गया है। बीमारी एक है--राग-द्वेष 
दवाई एक है--पर से-परक्षत भावो से भिन्न न्तिज स्वभाव मे रमण करना अथवा निजस्वरूप का अनुभव । 
इसके बिना मोक्षमार्ग कभी न हुआ है न होगा । जो मोक्ष को प्राप्त नही हुए वे इसी आत्मानुभव के 
अभाव की वजह से नही हुए । शरीरादि को निजरूप अनुभव करने से मोह बढा है वह निज स्वभाव को 
अपने रूप अनुभव करने से ही मिटेगा। दवाई को किसके साथ लेना चाहिए यह बताया है-दृध के 
साथ, पानी के साथ अथवा चीनी की चासनी के साथ । अज्ञानी ने क्या किया-दृध तो पी गया दवाई 
लेना भूल गया । यही बात यहाँ पर बताई है। मुनिन्रत धारण किया, महान्नत पालन किया, तपस्था की 
परन्तु आत्मानुभव के बिना मात्र किड्चितमात्र पुन्यबंध तो कर लिया और उससे सन्तुष्ट हो गया। जो 
आत्मानुभवरूप दवाई थी वह नही ली, रोग कैसे मिटे । पुन्य के फल से शारीरिक कष्ट दूर हो सकता है 
परन्तु आत्मिक आनन्द तो कषाय के अभाव से होता है और कषाय का अभाव आत्मानुभव बिना नही हो 
सकता । मुनिपना, तपस्या, ब्नरत, दशन, स्तुति, शास्त्र अध्ययन के माध्यम से आत्मानुभवरूप दवाई लेनी 
थी। इनको माध्यम बनाकर स्वभाव मे ठहरना था--स्वरूप मे ड्बकी लगानी थी--वह तो लगाई नही, 
अत बीमारी कंसे मिटे । 

व्यवहार तो उपचार है ओर जो उपचार को ही परमार्थ मान लेता है वह बहिरात्मा है-मोक्ष- 
मार्ग से बाह्य है। परमार्थ के ज्ञानपुर्वक व्यवहार का ज्ञान सही होता है। जिनको परमार्थ का ज्ञान नही 
है उनका व्यवहार भी झूठा है कहने मात्र है। इसी प्रकार परमार्थ की दृष्टिपूर्वक जो व्यवहा र-आचरण है 
वह साधन कहलाता है। परमार्थ की दृष्टि बिना वह साधन किसका कहलावे । जैसी दृष्टि होतो है वेसी 
ही सृष्टी होती है। परमार्थ की दृष्टि बिना जो आचरण करते हैं वह चाहे आगमेनुकल ही हो परन्तु 
मोक्षमार्ग का साधन नही होता ॥।४६॥ 

(द्रव्धलिद्धिनां कुतः स्वरूपाप्राप्तिरिति चेत्‌ ) द्रव्यलिज्धियो को आत्मस्वरूप की प्राप्ति क्यों नही 
होती है यदि यह तुम्हारा प्रश्न हो तो उत्तर देते हैं-- 

द्रव्यलिड्भरममका रमीलिते ह इयते समयसार एव न। 
द्रव्यलिजड्भ मिह यत्किलान्यतो ज्ञानमेकसिदमेव हि स्थतः ॥५०॥॥ 


अन्वयार्थ--(द्रव्यलिद्भममकारमी लिते. ) द्रव्यलिड्ध-शा रीरिक नग्न दिगम्बर मुद्रा के ममत्व से अधे 
पुरुषों को (समयसार') समय--आत्मा का सार--सर्वोपरि प्रमात्मरूप (एवं) ही (न) नही (दृश्यते) 
दिखाई देता है। (यत्‌) क्योकि (इह) इस ससार मे (द्रव्यलिद्भम॒) द्रव्यलिज्भ अर्थात्‌ शरीर सम्बन्धी 
मुद्रा विशेष-परिपूर्ण नग्नता-दिगम्बर मुद्रा (किल) निरचय से (अन्यत ) आत्मा से भिन्न पुद्गल द्रव्यरूप 
शरीर से (स्यात्‌) होती है ओर (इदम्‌) यह (एकम्‌) एक-अद्वितीय-असाधारण (ज्ञानमु) ज्ञान (हिं) 
निश्चय से (स्वत ) आत्मा से (एव) ही (स्यात्‌) होता है। 
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सं० दीका-(समयसार:-समयेषु-पदार्थेषु-सारः) पदार्थों में श्रेष्ठ-आत्मपदार्थ (एब-निश्चितम्‌) 
निश्चितरूप से (न दृश्यते-नेक्ष्यते) नही दिखाई देता है (कः) किन्हे (द्रव्यलि ड्रे-भ मणो5हं-भ्रमणोपासको- 
$हमिति यः समकारः-अहड्धारः तेन-मीलितेः--आच्छादिते:-पुम्भिः) द्रव्यलिज्ज मे “मैं भ्रमण हूँ .मैं श्रमणो 
का उपासक हूँ इस प्रकार का जो अहड्भार उससे आच्छादित-परिव्याप्त पुरुषो को (क्रुत ) किससे (यत्‌- 
पस्मात्कारणात्‌) जिस कारण से (किल इति स्पष्टम्‌) किल-यह अव्यय स्पष्ट अर्थ का वाचक है अर्थात्‌ 
स्पष्टरूप से (इह-जगति) इस जगत मे (द्रव्यलिड्भमू-वेषधारणादि चिह्नम्‌) शारीरिक वेष धारण आदि 
चिह्नस्वरूप (अन्यतः-परद्रव्याच्छरीरादेः) परद्रव्य शरीर आदि से (भवर्ति) होता है (होति निश्चितम्‌) 
हि-यह अव्यय निदिचत अर्थ का वाचक है अर्थात्‌ निश्चय से (हदं-प्रसिद्धम्‌) यह प्रसिद्ध (एकम्‌-अद्वितीयम्‌ ) 
अद्वितीय-असाधा रण (ज्ञानसेव-परसात्म-ज्ञानमेव) परमात्मज्ञान (स्वतः-स्वरूपात्‌) स्वरूप से-आत्मा से 
(जायते) उत्पन्न होता है (नान्‍्य-तस्तत्‌) वह ज्ञान आत्मा से भिन्न किसी द्रव्य से नही उत्पन्न होता है 
(नान्यत्ततः) इसलिए वह ज्ञान आत्मा से भिन्न नही है किन्तु आत्मरूप ही है। 


भावार्थ-जो जिससे उत्पन्न होता है वह उसका ही कहलाता है अन्य का नही । अत आत्मा से 
उत्पन्न होने वाला ज्ञान आत्मा का ही होगा अन्य का नहीं ॥ इस कथन से ज्ञान का उत्पादय उत्पादक 
सम्बन्ध एकमात्र आत्मा के साथ ही है अन्य पुद्गलादि अचेतन द्रव्य के साथ नहीं। अत ज्ञानी आत्मा 
का भावलिड् है और वही साक्षात्‌ मोक्षमार्ग है जिसकी खबर द्रव्यलिड्र के मोही जीव को सर्वंथा ही 
नही है अतएवं उसे आत्मस्वरूप की प्राप्ति नही हो सकती ॥५०॥। 
(अथ शास्त्रे परसार्थ सन्‍्यते) अब शास्त्र मे परमार्थ-परमात्मा का चिन्तन प्रस्तुत करते हैं-- 
श्रलमलमतिजल्पदविकल्पेरनल्प्‌ रमसिह परसाथबचेत्यतां नित्यमेकः । 


स्वरसविस ररपुर्णज्ञानविस्फूतिमान्रान्न खलु समयसारादुत्तरं किजिचदस्ति १६१ 


अन्वयार्थ--(अतिजल्पे:) अत्यधिक कथनों से (अनलपेः) बहुत-प्रचुर (दुविकल्पेः) दुष्ट-दोषयुक्त- 
विकल्पो-मनोविचा रो मानसिक कल्पनाओ से (अलम्‌-अलम्‌) व्यर्थ है व्यर्थ है--अर्थात्‌ कुछ पूरा पडने 
वाला नही है (इह) इस जगत्‌ मे (अयसृ) इस (एकः) एक (परमार्थ.) उत्कृष्ट आत्मा का ( नित्यम) 
सदा-निरन्तर (चेत्यताम्‌) चिन्तन-अनुभवन करो (खलु) निश्चय से (स्वरस विसरपूर्णज्ञानविस्फूर्तिमान्नात ) 
आत्मिक रस के समूह से परिपूर्ण ज्ञान के विकास स्वरूप (समयसारात्‌) परमात्मा से (उत्तरम्‌) उच्च 
(किज्चित्‌) कोई चिन्तनीय-अनुभवनीय (न) नही (अस्ति) है । 


सं० टी ०--(अलमलं-पुर्यताम्‌-पुर्यताम्‌) पूरा पडो-पूरा पडो (कैः) किनसे (अतिजल्पै--इदं मोक्ष 
हेतुः, इंदं नेत्यादि वचो जल्पने ) यह मोक्ष का हेतु है यह नही है इत्णदि व ग्व्यवहारों से (पुन) फिर 
किनसे (अनलप -प्रचुरें') अत्यधिक-बहुतायत (दुविकल्पै:-तत्तस्मानससड्ूल्पै.) उन-उन मानसिक सड्ल्पो 
दुविचारों से (अलमलम्‌) व्यर्थ है व्यर्थ है (अथवा तद्दिशेषणम्‌) अथवा “अतिजलप ” का विशेषण (दुर- 
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दुष्टा विकल्पा यत्नातिजल्पे ते) ये अति-प्रचुर-जल्प-भाषण दुष्ट विचार हैं (जल्पस्य-विकल्प पूर्व- 
कत्वात्‌) क्योकि भाषण मात्र विकल्‍प पूर्वक ही होते हैं (इह-जग ति) इस जग्रत्‌ू-लोक मे (नित्यम्‌) सदा 
(एक.) एक अद्वितीय-असहाय (अयम्‌) इस (परमार्थ -परा-उत्कृष्ठा-मा ज्ञानादि लक्ष्मीर्यस्य स चासावर्थ ) 
जिसमे उत्कृष्ट अनुपम-ज्ञानादि लक्ष्मी विद्यमान है उस पदार्थ का (कुतः) कैसे (आत्मसार्थ:) आत्मारूप 
पदार्थ का (चेत्यतामृ-ध्यायताम्‌ ) अनुभव चिन्तन ध्यान करो (खलु-निश्चितम्‌) निश्चितरूप से-निश्चय से 
(समससारात्‌-परसात्मन:-सकाशात्‌ ) समयसार-परमात्मा से (उत्तरम्‌ु-अपरमस्‌) दूसरा (किड्च्चित्‌-क्रिमपि) 
कोई भी (ध्येयम्‌) ध्यान-चिन्तन-मनन करने योग्य (नास्ति) नहीं है (कीद्शात्‌-तस्मात्‌) कैसे उस 
समयसार-प रमात्मा से (स्वेत्यादि:-स्वस्य-आत्मन.-रसः:-तस्य विसर:-सम्‌ हः तेन पूर्ण-परिपुर्ण तच्च तत्‌ ज्ञान 
च विस्फू्तिमात्नं-विस्फुरणकात्स नये यत्र तस्मात्‌) आत्मा के आनन्दरूप रस के समूह से परिपूर्ण ज्ञान 
का है विकास जिसमे ऐसे परमात्मारूप पदार्थ से । 


भावाथ--सच्चे देवशास्त्र गुरु से, पचपरमेष्ठी से अथवा चौबीस तीर्थंकरो से कोई उत्कृष्ट श्रेष्ठ 
नही है। परन्तु मोक्षमार्ग की प्राप्ति मे उससे भी श्रेष्ठ अपना निज स्वभाव है क्योकि पचपरमेष्ठी भी 
इसी मे ठहर कर अपने पद को प्राप्त हुए हैं। उन्होने भी यही कहा है कि हम अपने स्वभाव का आनन्द 
ले रहे हैं तुम भी अपने स्वभाव मे लग जाओ तो हमारे जेसा आनन्द तुम भी प्राप्त कर सकते हो, तुम 
भी परमात्मा बन सकते हो । पच्रपरमेष्ठी व चौबीस तीथंकरों मे लगने का फल, उसके ग्रुणगान करने 
का फल पुण्यबध है जबकि निज स्वभाव में लगने का फल सवर निजेरापूर्वेक मोक्ष प्राप्ति है। 

वह आत्मस्वभाव ही एक परमनज्ञान है, वही एक पवित्र दर्शन है, वही एक चारित्र है तथा वही 
एक निर्मल तप है। 

सत्पुरुषो को वही एक नमस्कार योग्य है, वही एक मगल है, वही एक उत्तम है वही एक शरण है। 

अप्रमत्त योगी को वही एक आचार है, वही एक आवश्यक क्रिया है तथा वही एक स्वाध्याय है । 

पचपरमेष्ठी तो हमे हमारे निज स्वभाव की खबर देने वाले हैं। वे निज स्वभाव में लगे है और 
हमे निज स्वभाव की खबर वताने वाले हैं कि यह तेरा निज स्वभाव है तू उसमे लगकर अनन्त सुख को 


प्राप्त कर सकता है । 
अत उसी का चितवन कर--उसी का मनन कर, उसी की भावना कर उसी मे लीन होकर एक 


हो जा यही मोक्षमार्ग है, यही साक्षात मोक्ष है । 
(अथ शास्त्र परिसमापयत्‌ तन्माहात्म्यमावर्ण्यते) अब शास्त्र को पूर्ण करते हुए उसके माहात्म्य का 
वर्णन करते हैं-- 
इदमेक॑ जगच्चक्षुरक्षयं याति पूर्णाताम्‌ । 
विज्ञानधनमानन्दमयमध्यक्षता नयत्‌ ४५२॥ 


( ३०७ ) 


अन्वयार्थ-- (आनन्दमयम्‌ ) आनन्द स्वरूप-अनन्त सुखमय (विज्ञानघनम्‌ ) अनन्त ज्ञानमय-आत्मा 
को (अध्यक्षताम्‌) प्रत्यक्ष (नयत्‌) कराता हुआ (एकम्‌) अद्वितीय- (जगच्चक्षु:) जगत का नेत्र समान 
(अक्षयम्‌) अविनाशी अर्थात्‌ अनन्त काल पर्यन्त स्थायी (इदम) यह समयसार नामक शास्त्र (पूर्णताम्‌) 
पूर्णता-समाप्ति को (याति) प्राप्त हो रहा है । 

सं० टी ०--(इदम्‌-अध्यात्मतरज्िणीनामशास्त्रमू-समयप्राभृत वा) यह अध्यात्म तरज्धिणी नाम 
का शास्त्र अथवा समयप्राभूत (एकम्‌-सकलशास्त्रातिशायित्वात्‌-परसात्मस्वरूपप्रकाशकत्वात्‌) परमात्मा 
के स्वरूप का प्रकाशक होने से समस्त शास्त्रों मे शिरोमणि अतएव अद्वितीय (अक्षयम्‌-आचन्द्राकंस-शास्वतं 
सत्‌ ) जब तक चन्द्र और सूर्य है तब तक निरन्तर रहने वाला (पुर्णताम्‌-भव्यताम्‌-पूर्णतां-सम्पूर्णताम्‌ ) भव्यता- 
सम्पूर्णता-समाप्तिता को (याति-प्राप्नोति) प्राप्त करता है (कीदृशस्‌) कंसा शास्त्र (जगच्चक्षु:-जगस्नेत्नम्‌- 
तत्प्रकाशकत्वात्‌ू) जगत्‌ का प्रकाशक होने से ही जगत के नेत्र के समान (पुनः कीदृशम्‌) फिर कंसा 
(विज्ञानधनम्‌-भात्मानम्‌) विज्ञानघन-केवल ज्ञान स्वरूप-आत्मा की (अध्यक्षताम्‌) प्रत्यक्षता को (नयतृ्‌- 
प्रापयत्‌) प्राप्त कराता हुआ (कीदृशम्‌-तम्‌) कंसी उस आत्मा की (आनन्दमयम्‌-आत्यन्तिकसुखनिवृत्तम ) 
अत्यन्त-अन्त मे होने वाले सुख से सम्पन्न अर्थात्‌ मोक्ष सम्बन्धी अविनश्वर सुख से सहित (इृदमु-शास्त्रम्‌ | 
इस शास्त्र को (ब्रह्मप्रकाशकत्वात्‌ शब्दब्रह्मायमाणम्‌) ब्रह्म--आत्मा के परिपूर्ण स्वरूप का प्रकाशक होने 
से शब्द ब्रह्दे के समान आचरण करने वाले (अधीोत्योत्तमम्‌-सोख्यं विन्‍्दरति) अध्ययन करके ज्ञानी उत्तम 
सुख-अविनाशी मोक्ष सुख्र को प्राप्त करता है (इत्यभिप्रायः) यह इसका फलितार्थ है। 


भावार्थ --यह अध्यात्मतरद्धिणी अथवा समयप्राभुत नामक शास्त्र ज्ञानहप तथा वचनरूप नेत्र के 
समान है अर्थात जैसे नेत्र दृष्यमान पदार्थों को स्पष्टरूप से दिखाता है वैसे ही यह शास्त्र भी ज्ञानरूप नेत्र 
तथा शब्दरूप नेत्र से आत्मा के असली स्वरूप को स्पष्टरूप से दर्शाता है अनुभव कराता है ॥॥५२॥। 

(अथात्म तत्त्वोपसंहार दंध्वत्थते) अब आत्मतत्त्व का उपसहार अतिशयरूप से प्रकट करते है-- 


इतीदमात्मनस्तत्त्व  ज्ञानसान्रमवस्थितम । 
अखण्डमेकमचल॑ स्वसंवेद्यमबाधितम ॥४३॥ 


अन्वयार्थं--(इति) पूर्वोक्त प्रकार से (आत्मनः) आत्मा का (तत्त्वम) वास्तविक स्वरूप (अखण्डत््‌) 

खण्ड रहित (एकम््‌) अद्वितीय (अचलम्‌) निरचल (स्वसवेद्यम्‌) अपने द्वारा ही अनुभव करने योग्य 

(अबाधितस्‌) प्रत्यक्ष तथा परोक्ष प्रमाणो से सर्वथा वाधा रहित (ज्ञानमात्रमू) ज्ञानस्वरूप (अवस्थितम्‌) 
स्थित-सिद्ध हुआ । 

स० टी ०--(इति-उक्तयुकत्या) पूर्वोक्त युक्तिसे (ज्ञानसात्रं-ज्ञानमयम्‌ ) ज्ञानस्वरूप (इदम्‌ ,यह (आत्मन:) 

आत्मा का (तत्त्वम्-स्वरूपम्‌ ) स्वरूप (अवस्थितस्‌-सुप्रतिष्ठम्‌ ) सुप्रतिष्ठित हुआ (ज्ञानादपरस्य तत्नाभावात्‌ 

तस्य तन्मयत्वाच्च ) क्योकि ज्ञान से भिन्न किसी अन्य द्रव्य का आत्मामे सद्भाव नही है। (अन्यथा अचेतनत्व- 


( ३०८ ) 


भसज्भात्‌) यदि आत्मा को ज्ञानमात्र-ज्ञानस्वरूप न कहा जाय किन्तु अन्य द्रव्यरूप कहा जाय तो अचेतनर्ता 
का प्रसज्ञ उपस्थित होगा क्योकि आत्मा से भिन्न सभी द्रव्ये अचेतनरूप ही हैं । (अखण्डम-परवादिभि:- 
प्रसाणे खण्डयितुमशक्यत्वात्‌) परमत वादियो के द्वारा प्रमाणो से यह आत्मा खण्डित नहीं हो सकता है 
इसलिए अखण्ड है। (एकम्‌-कर्मोपाधिनिरपेक्षत्वात्‌) कर्मेरूप उपाधि से निरपेक्ष होने के कारण एक है-- 
अद्वितीय है। (अचलम्‌-शास्वतत्वात्‌ ) शाइवत-नित्य होने से अचल है (स्वसवेद्यम्‌-स्वानुभव प्रत्यक्षत्वात ) 
स्वानुभव से प्रत्यक्ष होने के कारण- अपने द्वारा ही अनुभवगोचर होता है इसलिए स्वसवेद्य है (अवाधि 
तम्‌-तत्स्वरूपबाधकस्य प्रमाणस्य कस्यचित्परमाणोश्चासम्भवात्‌ ) आत्मा के स्वरूप को बाधित करने वाले 
किसी भी प्रमाण के परमाणु मात्र का भी सम्भव न होने से अवाधित है । 


भावाथं--यह ज्ञानस्वरूप आत्मा एक है अर्थात्‌ इसमे अन्य का परमाणु भी उपलब्ध नही है अत- 
एवं अद्वितीय है। अखण्ड है अर्थात्‌ अन्य मतावलम्बियो द्वारा स्वीकृत प्रमाणो के जरिए इसका खण्डन 
किसी भी तरह से सम्भव नही है अतएवं अखण्ड है। अचल है अर्थात्‌ नित्य होने से अपने चेतन्य स्वरूप 
से चलायमान नही होता है अतएवं अचल है। स्वसवेद्य है अर्थात्‌ आत्मा अपने द्वारा ही अपने को वेदन 
करता है अनुभव मे लाता है अन्य के द्वारा नही अतएवं स्वसवेद्य है। अवाधित है अर्थात्‌ किसी भी 
प्रमाण से या अन्य किसी भी द्रव्य से बाधा को प्राप्त नही होता है अतएव अवाधित है आकुलता से रहित 
है। इस प्रकार से परिपूर्ण ज्ञानस्वरूप आत्मा वस्तुत उक्त सभी विशेषणो से विशिष्ट है क्योकि ज्ञान 
की परिपूर्णता के साथ वे सब विशेषण अपने आप ही आत्मा मे आ मिलते हैं । 

यद्यपि आत्मा ज्ञानादि अनन्त गुणो का एक अखण्ड पिण्ड है तथापि उसे यहा ज्ञान मात्र कहा गया 
है सो इसका यह तात्पय कदापि नही है कि आत्मा मे एक ज्ञान ही है अन्य ग्रुण नही है। यहा तो आत्मा 
को अन्य द्वव्यो से प्रथक सिद्ध करने के लिए उसका खास गुण जो ज्ञान है उसी का नाम इसलिए लिया 
गया है कि वह ज्ञानगुण अन्य किसी भी आत्मेतर द्रव्य मे उपलब्ध नही होता है। साथ ही आत्मा उसी 
के द्वारा अन्य समस्त पदार्थों को जानता है अनुभव करता है अतएव यह ज्ञान ही अव्याप्ति अतिव्याष्ति 
तथा असम्भवरूप दोषत्रय से रहित होने के कारण आत्मा का सुलक्षण या असाधारण लक्षण है। इसलिए 
आत्मा ज्ञानमात्र है यह सिद्ध किया गया है। इससे ज्ञान के साथ अविनाभाव सम्बन्ध रखने वाले वे 
अनन्त गुण भी सिद्ध हो जाते हैं जो आत्मा मे विद्यमान है स्वय ही आत्मस्वरूप हैं ॥५३॥ 


(इति श्रो समयसारपचस्याध्यात्सतरंगिण्पपरनामधेयस्य व्याख्याया नवमो5ड्धू: समाप्त. ।) 
इस प्रकार से श्री समयसार के पद्यों की व्याख्या मे जिसका अपरनाम अध्यात्म-तरगिणी है 


यह नववा अचछ्ू समाष्त हुआ। 


फेर 


| 


अथ स्याद्वाद अधिकार 
अजीज आजा 5 


(अथ स्वरूपनिरूपणानन्तरं विशदस्याह्रादविद्यानवद्यवादविनोदवेदनाय पातिकापच्य निगद्यते) अब 
आत्मा के स्वरूप का निरूपण करने के बाद निर्मल स्याद्वाद विद्या के निर्दोषवाद के विनोद-आनन्द को 
जानने-अनुभव करने के हेतु प्रारम्भिक पद्य को कहते हैं-- 


प्रश्न स्थाह्माद शुद्धचर्थ वस्तुतत््व व्यवस्थितिः । 
उपायोपेयभावहइ्च मसनार्भूयोइपिचिन्त्यते ॥५४॥ 
अन्वयार्थे-- (अत्न) इस समयसार की परिसमाप्ति के अवसर पर (स्याद्वादशुद्धयर्थम॒) स्याद्वाद 
सिद्धान्त की निर्मेलता के हेतु (वस्तुतत्त्व ध्यवस्थितिः) वस्तु के असली स्वरूप की व्यवस्था (च) और 
(उपायोपायभावः) उपाय भाव तथा उपेयभाव का (मनाक्‌ ) यत्किव्न्चित्‌थोडासा (भूयो5४पि) फिर भी 
(चिन्त्यते) चिन्तन करते है-विचार व्यक्त करते हैं। 
सं० टीका--(अन्न-समयसारपद्यपूर्णताप्रस्तावे) इस समयसार के पद्मों की समाप्तिरूप पूर्णता के 

समय (भूयो5पि-पुनरपि-पु्वें तत्त्वस्वरूप-मुकतम्‌ ततो5पि पुनः) पहले आत्मतत्त्व के स्वरूप का कथन किया 
अब फिर भी (मनाग-संक्षेपतः) सक्षेप से (किड्चित) कुछ (वस्त्वित्यादिः-वस्तुनः तत्त्वं-स्वरूपं-तस्य 
व्यवस्थितिः-व्यवस्था ) वस्तु के स्वरूप की व्यवस्था का (चिन्त्यते-विचायंते च) चिन्तन-विचार करते 
हैं (उपेत्यादि:-उपाय:-स्वप्राप्तये दर्शनज्ञानचारित्र प्राप्तये-उपाय:, उपेय: तेनोपायेन प्राप्य: आत्सा तयोर्भाव: 
स्वरूपस्‌-चिन्त्यते) दर्शन ज्ञान चारित्र की प्राप्ति के लिए जो भात्मस्वरूप रूप है वही उपाय है उस उपाय 
के द्वारा जो प्राप्त करने के योग्य है वह आत्मा ही उपेय है उन--उपाय-उपेय दोनो के स्वरूप का विचार 
करते हैं (किसर्थभ) किसलिए ? (स्यादित्यादिः-स्याह्माद:-अनेकान्तवाद:-तत्न यदेव तत्‌-तदेवातत्‌, यदेक॑ 
तदेवानेकस्‌, द्रव्येपर्यायापंणातू, यदेव सत्‌॒तदेवासत्‌ स्वपर द्रव्य क्षेत्रकालभाव विवक्षातः यदेव नित्य 
तंदेवानित्य॑ द्रव्यपर्यायापंणांत्‌-इत्यादि-अनेकान्तस्य युक्तितो5ष्छ्सहस्न्या निरूपणात्‌ तस्य शुद्धचर्थ-प्रतिपाद्य 
चित्तध्वान्तनिवारणात्‌ तस्य स्वतः शुद्धत्वाच्च) स्याद्वाद अर्थात्‌ अनेकान्तवाद- उस स्याद्वाद मे जो तत्‌ 
है वही अतत्‌ है जो एक है वही अनेक है द्रव्य और पर्याय की विवक्षा से । जो सत्‌ है वही असत्‌ है स्वपर 
द्रव्य क्षेत्र काल और भाव को विवक्षा से। जो नित्य है वही अनित्य है द्रव्य और पर्याय की अपेक्षा से । 
इत्यादि अनेकान्त का युक्तियो द्वारा अष्टसहस्त्री मे निरूपण किया गया है । उसकी शुद्धि के लिए अर्थात्‌ 
प्रतिपादन करने योग्य वस्तु के विषय में मन में जो मिथ्यान्धकार वना हुआ है छाया हुआ है उसका 
विनाशक होने से तथा उस स्याद्वाद के स्वभावत. शुद्ध होने से भी । | 


और और औ९ आर 


( ३१० ) 

भावार्थ--यद्यपि वस्तु अनतगुणात्मक है परतु पूर्व मे ज्ञान की मुख्यता से आत्मा को ज्ञान 
मात्र कहा है। वस्तुत आत्मा कथन और चिंतन के समय ज्ञानमात्र ही नहीं, सामान्य 
विशेषात्मक है। सामान्य द्रव्याथिकदृष्टि का और विशेष पर्यायाथिकदृष्टि का विषय है। द्रव्याथिक- 
दृष्टि और पर्यायाथिकदृष्टि का कथन एक दूसरे से विरोधी है। द्रव्यदृष्टि जब वस्तु को एक 
नित्य, सतरूप एवं ततरूप कहती है तब पर्यायदृष्टि अनेक, अनित्य, असतरूप और अततरूप कहती है। 
दोनो ही वस्तु धर्म है। जब एक दृष्टि का कथन करते हैं तव दूसरी दृष्टि का विषय गौण हो जाता है 
अभाव नही हो सकता क्योकि वस्तु द्रव्याथिक+पर्यायाथिक रूप है। जैसे रुपये की दो साइड है--कोई 
एक साइड ऊपर होने से दूसरी साइड नीचे हो जाती है परन्तु अभाव नही हो सकता । दोनो दृष्टियो के 
विषय का ज्ञान होने पर ही पूरी वस्तु का ज्ञान होता है जो प्रमाण का विषय है और उसी को सम्यकज्ञान 
कहा है। दोनो दृष्टियो का विषय एक साथ-एक समय मे है, परन्तु दोनो का एक साथ कथन नही कर 
सकते । एक को पहले और दूसरे को बाद मे ही कहना पडता है इसलिए स्थाह्वाद को अपनाना पडा जो 
कथन करने की सही पद्धति है जेंसे-- 

(१) वस्तु कथचित सामान्यरूप है, (२) वही वस्तु विशेषरूप है, (३) दोनो धर्म एक साथ हैं, 
(४) परन्तु दोनो को एक साथ कथन नही कर सकते इसलिए अवक्तव्य है। (५) दोनो धर्म साथ-साथ 
होने पर भी सामान्‍य को मुख्य किया है, (६) फिर विद्येष को मुख्य किया है, (७) फिर दोनो धर्म साथ- 
साथ होने पर दोनो ही मुख्य हैं परन्तु एक साथ नही कहे जाते अत अवक्तव्य कहा है। 


एक दूपरा प्रकार भी है अनेकातात्मक वस्तु को कथन करने का । वस्तु मे अनत धर्म होते हैं। 
अनत गुणों को एक साथ नही कह सकते । एक ग्रुण को मुख्य करते हैं तब बाकी गौण हो जाते हैं । जेसे-- 
आत्मा के ज्ञानगुण को मुख्य किया । आत्मा का ज्ञानगुण ही ज्ञानरू्प है - दर्शन चारित्र आदि ग्रुण ज्ञान- 
रूप नही है अत अज्ञानरूप है। आत्मा को ज्ञानरूप कहने मे एक ग्रुण का कथन हुआ उसी समय कथचित 
अज्ञान स्वरूप कहने से ज्ञान के अलावा बाकी अनन्त ग्रुणो का कथन अज्ञान शब्द के द्वारा आ गया क्योकि 
बाकी अनन्त गुण ज्ञानरूप नही है। इस प्रकार आत्मा कथचित ज्ञानरूप है कथचित अज्ञानरूप है इसके 
द्वारा अनत्तगुणात्मक वस्तु का कथन हो जाता है। 

तीसरा प्रकार यह है कि आत्मनामा वस्तु अनतग्रुणात्मक है अभेद अखण्ड है। पर्यायरूप परिणमनकर 
रही है। पर्याय स्वभाव और विभावरूप है। उसका कर्म के साथ निमित्त नैमेत्तिक सम्बन्ध है शरीर के साथ 
सयोग है और इसके अलावा बाहरी पदार्थों का स्त्री-पुत्नादि-परिग्रह का सम्बन्ध है । ऐसी वस्तु का कथन 
करना है, इस प्रकार करना है कि एक अकेली वस्तु का ज्ञान भी हो जावे और उसके अलावा जितने सम्बन्ध 
जिस-जिस प्रकार के नजदीक और दूर के हैं उनका उसी रूप का सही ज्ञान हो जावे। इसके लिए निश्चय 
दृष्टि और व्यवहारदृष्टि के द्वारा वस्तु का कथन किया गया है। नय वस्तु को बदली नही करती परन्तु 
वस्तु जैसी है उसका उसी रूप से परिपादन करती है । 
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आत्मानामा वस्तु ज्ञानगुण के साथ एकरूप है। रागादि आत्मा के साथ ज्ञान के समान 
एकरूप नही है । कर्म अलग द्रव्य है जिससे साथ निमित्त नेमेत्तिक सम्बन्ध है- उसी के फल स्वरूप 
आत्मा के साथ शरीर का सम्बन्ध है और उसके आगे परिग्रह का सम्वन्ध है। १ इसलिए आत्मा ज्ञान- 
स्वरूप है यह कथन निशचयदृष्टि का विषय हुआ। २ रागादि क्योकि आत्मा के हो अशुद्ध अनित्य परि- 
णमन हैं अत भशुद्ध निश्चयनय से यह कथन हुआ । ३ अचवतग्रुणादिरूप है अत समझाने के लिए भेद करके 
कथन किया । अभेद में भेद किया परन्तु वास्तव मे वे गुण आत्मा के ही हैं। अत अनुपचारित सद्भ्त 
व्यवहार दृष्टि का विषय बना और ४ कर्म सम्बन्धित मतिश्रुत ज्ञान उपचारित सद्भूत व्यवहार का 
विषय बना । ५ कर्मका सम्बन्ध अन्य द्रव्य है परन्तु निमित्त नेमेत्तिक सम्बन्ध रखे हुए है अत आत्मद्र॒व्य 
के साथ जोडे गये इसलिए असद्भूत अनुपचरित व्यवहार का विषय बना और ६ शरीरादि का सम्बन्ध 
और उसके आगे का सम्बन्ध कम का फल है, इसलिए उपचारित असद्भृत व्यवहार का विषय बना | 
अत यह अच्छी तरह समझ में आ जाता है कि आत्मा का किस-किस प्रकार का सम्बन्ध किस- 
किसके साथ है । 
व्यवहार शब्दका अर्थ उपचार है अर्थात्‌ अभेदमे भेदका उपचार है और सयोग मे एकपने का उपचार 
है । इसलिए व्यवहार को समझने के लिए उपचार को मिथ्या समझे और जिसमे उपचार किया हो उसको 
सही समझे । जैसे संयोग मे एकपने का उपचार है वहा एकपने को मिथ्या समझे परन्तु सयोग को सही 
मानना चाहिए। निश्चयदृष्टि का अर्थात्‌ एक अकेली वस्तु का ज्ञान हुए बिना सयोग का सही ज्ञान नही 
हो सकता । सयोग को सयोग कहते हुए भो सयोग में एकपना नहीं मिठेगा । अत निरचयदृष्टि का ज्ञान 
जरूरी है। 
पर्यायदृष्टि का ओर व्यवहा रदृष्टि का ज्ञान नही होगा तो पर का किस-किस प्रकार का सम्बन्ध 
है उसको आत्मा से दूर करना कैसे सम्भव होगा। स्व-स्त्रो और परस्त्री का भेद नही होगा, ब्रतो का 
पालन करने मे त्याग ग्रहण नहीं हो सकेगा इंसलिए यहाँ पर भी दोनो दृष्टियो का ज्ञान जरूरी है। 
जन शासन मे उपचार कथन बहुत है कही भेद मे अभेद का उपचार है जैसे शरीरादि मे, कही अभेद 
में भेद का उपचार है जैसे गुणो का भेद क रके कथन करना । कही निमित्त नैमेत्तिक मे कर्त्ता कर्म का उपचार 
है जेसे कर्मादि मे । कही साधन में साध्य का उपचार है जैसे धन को प्राण कहना, वहा प्राणो का उप- 
चार अन्न मे है ओर अन्न का धन मे है। वैसे ही वीतरागता रूप चारित्र का उपचार विशद्ध भावो मे और 
उसका उपचार बाहरी ब्रतादि क्रिया मे है। आत्मदर्शन का उपचार जिनदर्शन मे है स्वाध्याय का उप- 
चार शास्त्र अध्ययन मे है। यह निमित्तादि की अपेक्षा उपचार है। वहा उनको साधन तो समझता 
परन्तु साध्य नही समझना चाहिए। इस प्रकार व्यवहार के मर्थ को सही समझने पर ही नय विवक्षा 
सही बैठेगी और वस्तु का सही स्वरूप समझने मे आवेगा। 


एक अनेकात का कथन दो चीजो की तुलना करने मे होता है जैसे एक ही लाइन को छोटी की अपेक्षा 
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बडी कहना और बडी की अपेक्षा छोटी कहना । यह भी कथन कथचित--या अपैक्षा से किया जाता है। 

जिस दृष्टि का जो विषय है उसी दृष्टि से वह वैसा हो है अन्यथा नही हो सकता | क्योकि दूसरी 
दृष्टि का विषय और है इसलिए दूसरी दृष्टि के विषय को जिन्दा रखने के लिए अगर पहले नय विवक्षा 
नही खोली है तो भी” लगाया जाता है। एक दृष्टि के विपय को मुख्य करके और दूसरी दृष्टि को गौण 
करे तब सम्यक्‌ एकात होता है । दूसरी दृष्टि का अभाव करने पर मिथ्या एकात होता है । पययिदृष्टि 
के ज्ञान के विना व्यवहारदृष्टि का ज्ञान भी सही नही होता | मात्र व्यवहारदृष्टि का ज्ञान भनज्ञानी के 
लिए परमार्थरूप ही हो जाता है अत दोनो दृष्टियो का ज्ञान ही सम्यक्‌ है। जब तक उपचार कथन का 
अर्थ सही ढय से नही करेंगे तव तक नय विवक्षा सही तरह से समझ मे नहीं आ सकती । 

इसके अलावा नैगम, सग्रह, व्यवहा र, ऋजुसूत्र, शब्द, समभिरूढ और एवशभूत आदि भी नयो के 
भेद हैं। निक्षेपादि के द्वारा भी वस्तु का परिपादन होता है ॥५४॥ 

(अथ तत्न ज्ञानस्यातदात्मकत्ववादि वादमनूद्य तत्समाधानसन्धानमाधत्ते) अब सर्वप्रथम ज्ञान को 
जश्ञानस्वरूप स्वीकार नही करने वाले वादी के वाद-कथन का अर्थात्‌ पूर्व पक्ष का अनुवाद करके उसका 
स्थाह्ाद की दृष्टि से समाधान का सयोजन प्रस्तुत करते हैं-- 

बाह्यार्थें: परिपीतमुज्कित निज प्रव्यक्तिरिक्तीभव- 
द्विभ्रान्तं पररूप एव परितो ज्ञान पश्मोः सीदति । 
यत्तत्तत्तदिह स्वरूपत इति स्याद्वाविनस्तत्पुन- 
दूरोन्मग्नघधतस्वभावभरतः पुराण समप्तुत्मज्जति ॥५५॥ 

अन्वयार्थ-- (पशो* ) अज्ञानी-एकान्ती-हठाग्रही का (ज्ञानम्‌) ज्ञान (बाह्माथें.) बाह्य-शेयरूप पदार्थों 
से (परिपीतम्‌ ) परिपूर्णरूप से पिया गया अर्थात्‌ ज्ञेयरूपता को प्राप्त हुआ अतएवं (उज्म्चितनिज प्रव्यक्ति- 
रिक्तीभवत्‌) अपने स्वभाव के परित्याग से शून्यता को प्राप्त हुआ (परित.) सब तरफ से (पररूपे) 
पर-ज्ञेय के रूप मे (एव) ही (विश्रान्तम्‌) विश्र।न्ति-समाप्ति को प्राप्त होता हुआ (सीदति) वाश को 
प्राप्त होता है । (इह) इस जगत मे (यत्‌) जो ज्ञानादि वस्तु (अस्ति) है (तत्‌) वह (स्वरूपतः) स्वभाव 
से (तत्‌) उसी रूप (अस्ति) है (पुन*) और (स्पाह्ादिन.) स्याह्मादि.-स्याद्वाद सिद्धान्त को मानने वाले के 

(तत्‌) वह ज्ञान--या ज्ञानादिरूप वस्तु (द्रोन्मग्नघन स्वभावभरत ) चिरकाल से व्याप्त निरन्तर स्व- 
भावरूप समूह से (पुणणम्‌) पूर्ण-भरपूर अर्थात्‌ अपने गुण पर्यायों से भरी हुईं (समुन्मज्जति) सम्यक्‌ प्रकार 
से प्रकाशमान रहती है। 

सं० ठी ०--(पशो -पश्यते-बध्यते-कर्मेति पशु'-अज्ञानी तस्थ अतत्स्व्ाव वादिनो5ज्ञानिनः) जो वस्तु 

का स्वभाव नही है उसको ही वस्तु का स्वभाव स्वीकार करने वाला अज्ञानी कर्मों को ही बाधवता है 
अतएव पशु-अज्ञानी है उसके (ज्ञानमृ-बोध ) ज्ञान-बोध (सीदति-विशीर्णतां याति-युक्तिवलाभावात्‌) युव्ति 


2. 
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रूप बल का अभाव होने से नाश को प्राप्त करता है (कीद्शम्‌-तत्‌) वह ज्ञान कसा है (बाह्याथें:-अचेतन- 
पदार्थ.) बाह्य-अचेतन-पदार्थो से (परिपीतम्‌-ततः समुत्पत्तेस्तदाकार धारित्वात्तत्स्वरूपेण ज्ञानम्‌) शेयाकार 
रूप परिणमन के समय ज्ञान स्वय ही ज्ञेयरूपता को धारण करता है मतएव वह ज्ञान ज्ञेगो से पिया गया 
हो समझा जाता है (उज्ल्चितेत्यादि:-उज्श्चिता त्यक्ता निजपुष्यक्तिः स्वश्राकट्यम्‌ तया रिक्‍्तोभवत्‌-स्वरूपा 
वेदकत्वात्‌) स्वरूप को न जानने के कारण जिसने अपने स्वरूप की प्रकटता को ही छोड दिया है (पुनः) 
ओर (परितः-समन्‍्तात्‌ु) सब तरफ से (पररूपे-परात्मके-अचेतनादो द्रव्ये) पररूप-अचेतनादि द्रव्य में 
(विश्रान्तमू-एव निश्चयेन न स्वस्व॒रूपे) ही विश्वान्त-विलीन हो जाता है अपने खास स्वरूप मे नही रहता 
है (ज्ञानस्थार्थ प्राकट्यम्‌-न तु स्वप्राकट्चम्‌) ज्ञान मे अर्थ-बाह्य पदार्थ को जानने की ही प्रमुखता है अपने 
को जानने की नही (ज्ञानन्तु ज्ञायते खलु-अर्थप्राकट्ययान्यथानुपपत्त्या इत्यतदात्मकत्व॑ बदतो ज्ञानाभाव- 
प्रसज्भातू-अनवस्थादिदोषदुृष्टत्वात्‌) ज्ञान तो निश्चय से जानता ही है यदि नहीं जानता तो भआर्थ की 
प्रकटता ही नही बन सकती थी इसलिए ज्ञान, ज्ञानरूप न होकर पदार्थरूप ही होता है ऐसा कहने वाले 
के ज्ञान के अभाव का प्रसद्ध आता है साथ हो अनवस्था आदि दोष भी उपस्थित होते है (ननु-स्वात्मनि 
क्रियाविरोधात्स्वरूपप्रकाशात्मकत्न कथम, तदभावात्‌ परस्वरूपेण व्यवस्था) शकाकार का कहना है कि 
ज्ञान में स्वय को जाननेरूप क्रिया का विरोध होने से निज को ज्ञान द्वारा प्रकाशित करना अर्थात्‌ खुद को 
जानना कंसे हो सकता है अतगव स्वय को न जान सकने के कारण पर को जानने से ही ज्ञान की व्यवस्था 
बन सकती है अन्यथा नही (इतिचेत) यदि ऐसा तुम्हारा कहना है तो (न) वह ठीक नही है। (प्रदीपस्य 
स्वप्रकाशनवत्‌ ज्ञानस्थापि स्वपरप्रकाशात्मकत्वात्‌) क्योकि जैसे प्रदीप स्वपर-अपने को तथा अपने से 
भिन्न घटपटादि पदार्थों को प्रकाशित करता है वेसे ही ज्ञान भी स्वपर-अपने को तथा अपने से भिन्न 
पदार्थों को भी प्रकाशित करता है अर्थात्‌ अपने को भी जानता है और अपने से जुदे चेतन-अचेतन पदार्थों 
को भी जानता है। ऐसी स्थिति मे (का स्वात्मनि क्रियाविरुद्धा) ज्ञान मे अपने को जानमनेरूप क्रिया से 
क्या विरोध हुआ अर्थात्‌ कुछ भी नही (न तावद्धात्वर्थ लक्षणा भवनाभावग्रसद्भात) धात्वर्थ लक्षणा क्रिया 
का विरोध तो हो ही नही सकता क्योकि उक्त क्रिया का विरोध हो तो भवन्तरूप क्रिया के अभावरूप 
दोष का प्रसज्भ उपस्थित होगा। (उत्पत्तिलक्षणायास्तस्या अनद्भीकाराच्चज्ञप्तिलक्षणाया विरोधाभावात्‌) 
और उत्पत्ति लक्षणरूप उक्त भवनरूप क्रिया को आपने स्वीकार भी नहीं किया है इसलिए भी ज्नप्ति 
लक्षण जाननारूप क्रिया मे कोई विरोध भी नहीं है। (पुनरः-भूषः) फिर (इति युक्‍त्या) इति-पूर्वोक्‍्त 
युक्ति से (स्थाह्नदिनः-भनेकान्तमतावलम्बिन:) अनेकान्त मत का अवलम्बन करने वाले स्याद्वादी 
के (तत्‌-ज्ञानम्‌) वह ज्ञान [(पूर्ण-स्वगुण पर्यायरभिन्त सत) अपने ग्रुण और पर्यायो से अभिन्न-एक 
होता हुआ (समुन्मज्जति-सर्वेक्न स्वप्रकाशकत्वेन समुच्छलत्ति) सब जगह भआर्थात्‌ सभी ज्ञेयों के जानने मे 
स्वप्रकाशकरूप से अर्थात्‌ अपने को जानते हुए ही पर को जानने मे प्रवृत्त होता है (इति किम) यह कैसे 
(इह-जगति) इस जगत में (यत्‌-ज्ञानादि) जो ज्ञान आदि (अस्ति) है (तत्‌-) वह ज्ञान आदि (तत्स्वरूपम्‌- 
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स्वपरप्रकाशात्मकम्‌) अपने को तथा पर को प्रकाश करने-जानने वाला रूप ही होता है (तत्‌-ज्ञानादि) 
वह ज्ञान आदि (स्वरूपतः-स्वभावतः) स्वभाव से (तत:-तदात्मक स्यात्‌) स्वपर प्रकाशकरूप ही होता है 
(कुतः) कंसे (दुरेत्यादि.-दुरं-अवन्त कालमृ-उन्मग्न'-स्वगुणिनि लय॑ गत' घनः-निरन्तरमृ-यः स्वभाव:-स्वरुपं- 
तस्य भरः अतिशयः तस्मात्‌) वह ज्ञानगुण अनन्तकाल पर्यन्त अपने ग्रुणीरूप आत्मद्रव्य मे लीन हुआ 
हमेशा ही अपने जाननेरूप स्वभाव के समूह से (स्वरूपस्यस्वरूपिणिलीनत्वात्तदात्मत्वमेव) क्योकि स्वरूप 
स्वरूपी मे हो लीन होमे से स्वरूपी ही होता है पररूपी नही । 

भावार्थं--अज्ञानी-वस्तु के यथार्थ स्वरूप से अनभिज्ञ पुरुष एकान्त को ही पकड बैठता है उसके 
वस्तुस्वरूप जैसा नही है वसा ही प्रतिभासित होता है । उन्ही मे से कोई अज्ञानी एकान्ती ऐसा मानते हैं 
कि ज्ञान ज्ञेयाका ररूप ही होता है। उनकी इस मान्यता से ज्ञान जब ज्ञेयाकार रूप ही होता है तव उसका 
अपना निज का कोई अस्तित्व न रहने से वह सर्वथा नाश को प्राप्त होता है। लेकिन स्याद्वादी उसी 
ज्ञान को ज्ञेयाकार मानते हुए भी यह कहते है कि ज्ञान ज्ञानरूपता को नही छोडता है वह स्वाकार होते 
हुए ही ज्ञेयाका ररूप परिणमन को प्राप्त करता है। अत उसका कभी भी द्रव्यदृष्टि से नाश नही होता है 
नाश जब भी होता है तब पर्यायदृष्टि से ही होता है क्योकि पर्याय क्षणनइवर है ॥५५॥ 


(अथाभिन्नवादिनो-मतसाशडक्य स्याड्थिन्‍्नत्व समाचेष्टते) अब अभिन्‍नवादी के मत को आशा 
रूप मे उपस्थित करके कथड्चित्‌-विवक्षा के वश से भिन्‍नता का प्रतिपादन करते हैं-- 
बिद॒वं ज्ञानमिति प्रतक्‍्यं सकल॑ हृष्दवा स्वतत्त्वाशया 
भूत्वा विश्वसयः पश्ुः पशुरिव स्वच्छन्दमाचेष्टते । 
यत्तत्तत्पररूपतो न तदिति स्पादह्ाददर्शो पुनन- 
विश्वाडिच्रमविश्वविश्वघटितं तस्य स्वतत्त्वं स्पृशेत्‌ ॥५६॥ 


अन्वयार्थ--(पशुः) अज्ञानी (विश्वम्‌) विध्व-जगत्‌ (ज्ञानम्‌) ज्ञानमय है (इति) ऐसा (प्रतकक्‍य) 
तर्क-विचार करके (सकलम्‌) सकल-विश्व-जगत को (स्वतत्त्वाशया) आत्मतत्त्व की आशा से (दृष्ट्वा) 
देखकर (पशु ) पशु के (इव) समान (स्वच्छन्दम्‌) स्वच्छन्द-स्वतन्त्र-स्वेच्छानुसार (आचेष्ठते) चेष्टा 
करते है। (पुन ) किन्तु (स्याद्वाददर्शो) स्याह्वाद-कथब्चिद्वाद से वस्तुस्वरूप को अवलोकन करने वाला 
अनेकान्ती (यत) जो वस्तु (तत्‌) निज स्वरूप है (तत्‌) वह वस्तु (तत्‌) निज स्वरूप ही है (पररूपतः) 
पर-पदार्थ रूप (न) नही है (इति) ऐसी (प्रतक्‍्य) तर्कंणा करके (तस्य) उस वस्तु के (स्वतत्त्वम्‌) निज 
स्वरूप को (विश्वात्‌) जगत से भिन्‍न (अविश्वविश्वघटितम्‌) विश्वरूप न होता हुआ ज्ञेयाकार रूप से 
विश्वमय (स्पशेतू) जानता है। 

सं० टीका--(नन्‌ यद्भक्तं स्पाह्नदिभिरभिन्‍्न तदिष्टमेव) शकाकार कहता है कि स्याद्वाद सिद्धा- 
न्तियो ने जो वस्तु मे अभिन्‍नता कही है वह हमे भी इष्ट ही है (तथाहि-) उसका स्पष्टीकरण निम्न 
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प्रकार से है -- (प्रतिभास एवेदस्‌) यह प्रतिभास ही है (यत्‌ प्रतिभासते तत्‌ प्रतिभास एब) जो प्रतीत- 
मालूम होता है वह प्रतीत ही है मालूम ही पडता है (यथा-प्रतिभासस्वरूपम्‌-प्रतिभासमानं चेद॑ जगत्‌ 
जैसे प्रतिभासमान-प्रतीति मे आने वाला यह जगत्‌ प्रतिभासरूप ही है--प्रतीति का विषय ही है (नचात्न 
जगत ॒प्रतिभासमानत्वमसिद्धमू) यहा जगत की प्रतिभासमानता प्रतीति विषयता असिद्ध नहीं है 
(साक्षादसाक्षाचच तस्य प्रतिभासमानत्वे शब्दविकत्पगोचरातिक्रान्तत्वेन वक्‍तुमशक्‍ते:) क्योकि प्रत्यक्ष तथा 
प्रोक्षरूप से जगत की प्रतिभासमानता शब्दों और विकलपो का विषय न होने से कही नही जा सकती 
(प्रतिभासश्चिद्रप-एव) और वह प्रतिभास-प्रतीति चेतन्यरूप ही है (अन्यथा) प्रतिभास को चेतन्यरूप न 
मानने से (प्रतिभासविरोधात्‌) प्रतिभास नही वन सकेगा (तस्य पुरुषाद्वतत्वात्‌ू) क्योकि वह प्रतिभास 
पुरुपाद्वैतरूप ही है (इति) इस प्रकार से (विश्वम्‌-) विश्व-जगत्‌ को (ज्ञानम्‌) ज्ञानरूप (प्रतक्‍्ये-विचाय) 
विचार्य--विचार करके (कया) किससे (स्वतत्त्वाशया-स्वप्रतिभासान्तः प्रवेशाशया) अपने चेतन्य स्वरूप 
प्रतिभास के मध्य में प्रवेण करने की आशा से (सकलम्‌-दृष्दवा-प्र तिभाससय सर्वे विलोक्य) समस्त विश्व 
को प्रतिभास स्वरूप देखकर (पुरुषाद्वेतमननम्‌) पुरुषाह्नेत मानना अर्थात्‌ पुरुषरूप स्वीकार करना (तस्य 
च देशकालाकारतो विच्छेदानुपलब्धेः नित्यत्वं-सर्वेगतत्वं-निराकारत्वञच व्यवतिष्ठते) और उस पुरुषाद्वत 
के देश से काल से तथा आकार से कोई विच्छेद-विनाश उपलब्ध नही होता है इसलिए वह नित्य है स्व 
व्यापक है और निराकार भी है। (न हि कश्चिद्देश, काल: आकारश्च प्रतिभास शून्यः) कोई देश, कोई 
काल से तथा कोई आकार प्रतिभास से शृन्य नही है (प्रतिभासविशेषाणा नोलमृखादीनां विच्छेदात्‌ तेषाम- 
सत्यत्वात्‌ू) जो नील मुखादि प्रतिभास हैं वे असत्य हैं-मिथ्या हैं उनके विच्छेद की उपलब्धि होने से 
आपका प्रतिभासमानरूप हेतु अनेकान्तिक दोप से दूषित है यदि ऐसा आपका कहना हो तो इसके उत्तर 
मे हमारा यह कहना है कि (यदि ते न प्रतिभासन्ते तहि सन्‍्तीति कथं ज्ञायते) यदि वे नोल मुखादि प्रति- 
भास विशेष प्रतिभासित नही होते हैं तो वे हैं ऐसा आप कंसे जानते है ” (त्तो न तैरनैकान्तिकः) इस- 
लिए उन नील मुखादि प्रतिभास विशेषों से जो आपके मत मे मिथ्या है हमारा प्रतिभासमानरूप हेतु 
अनेकान्तिक दोष से दूषित नही है। (यच्च कारकक्रियासेंद क्मफल लोकद्वेत विद्या$विद्या वन्ध मोक्षद्दय 
तद्गाधकम भ्यधायि तदपि निरस्त तेषां प्रतिभासस्वभावत्वादन्यथा व्यवस्थानायोगात्‌) और जो कारक 
क्रिया भेद कर्म फल लोकद्वंत विद्या अविद्या बन्धर मोक्ष द्वेत को उस हेतु का बाधक कहा है वह भी खडित 
हो जाता है क्योकि वे सभी प्रतिभास स्वरूप हैं यदि ऐसा न माता जायेगा तो पदार्थ व्यवस्था ही नही 
वन सकेगी। (यदपि पक्ष हेतु दृष्टान्तानामुपनिषद्दाकयाना च॒ प्रतिभासनमप्रतिभासनमिति दृषणो:झ्धावन 
तदपि प्रत्याख्यात॑ प्रतिभासमात्रात्मत्वात्तेषाम) और जो पक्ष हेतु दुप्टान्तो तथा उपनिषद्‌ वावयों का प्रति- 
भासन अप्रतिभासनलूप दूषण का उद्भावन किया है वह भी खण्डित हो जाता है क्योकि वे भी प्रतिभा 
स्वरूप ही है। (पञ्चविशतिसास्योपकल्पितानां-प्रकृत्यादीनां तथात्वे हेतुत्वे दोषाभावात्‌) सांख्यो के द्वारा 
कर्पित प्रकृत्यादि पच्चीस तत्त्व भी प्रतिभास स्वरूप होने से हेतु मे कोई दोप नही आता है (स्याह्ादि- 
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नासनैकान्तात्मकत्वे साध्ये सत्वादिसाधनवत्‌) जैसे स्याह्वादियो के अनेकान्तरूप साध्य मे सत्वादि साधन 
को कोई दृषण दूषित नही कर सकता । (तत्त्वानां यबमनियमानशनादीना संप्रज्ञात्ासप्रज्ञातयोगफलकोवल्या- 
दीनां च प्रतिभासात्मकत्वेन तदन्त. प्रविष्टत्वसिद्धे:) तत्वों के यम नियम अनशन आदिको के तथा सम्प्र- 
ज्ञात असम्भ्ज्ञात घोग फल कंवल्य आदिको के भ्री प्रतिभास स्वरूप होने से इन सभी की भी हेतु से ही 
सिद्धि हो जाती है (नैयायिककोपकल्पित प्रमाणप्रसेयादिषोडशतत्त्ववत्‌) जैसे नैयायिको के द्वारा प्रकल्पित 
प्रमाण प्रमेय आदि सोलह तत्त्व सिद्ध होते है। (एवं मीमासोपकल्पिताना भट्ट प्रभाकरोपकल्पिना चात्म- 
जन फलादीना, योगाचार सोत्नान्तिक वेभाषिकमाध्यमकाड्डीकृताना क्षणक्षयलक्षणाना च चतुरायंसत्याना 
च वेशेषिकाइगीकृत द्रव्यगुणकर्सादीना षण्णां पदार्थानां लौकायितकरेष्ट पृथ्व्यादीना चतुर्णा नास्तिकाध्यासित 
नास्तीति तत्त्वस्थ च गगनकुसुसादीनां च प्रतिभासमानत्वेन प्रतिभासान्त: प्रविष्टत्वसिद्धे: ) इसी प्रकार से 
मीमासको द्वारा कल्पित तथा भट्ट प्रभाकर द्वारा कल्पित आत्माजन फल आदियो का योगाचार सौत्रा- 
न्तिक वैभाषिक माध्यमको द्वारा स्वीकृत क्षण क्षय ही है स्वरूप जिन्‍्हो का ऐसे चतुराय्य सत्यो का तथा 
वेशैषिको द्वारा अद्भीकृत द्रव्यगुण कम आदि षट्‌ पदार्थों का लौकायतिको द्वारा अभीष्ट पृथ्वी आदि चारो 
का तथा नास्तिको द्वारा प्रतिपादित स्वीकृत नास्तिरूप तत्त्व का तथा आकाश कुसुम आदिको का भी 
प्रतिभास मानतारूप होने से प्रतिभासान्त प्रविष्टता सिद्ध होती है इसलिए प्रतिभासमानत्व हेतु से सभी 
प्रतिभासस्वरूप साध्यो को सिद्धि हो जाती है। (अप्रतिभासमानत्वे तद्‌ व्यवस्थाविरोधात्‌ ) यदि उक्त 
सवो को अप्रतिभासमानरूप मान लिया जायेगा तो उनकी कोई व्यवस्था ही नही बच सकेगी (तथापि 
तदज्भोकारेडनिष्ट तत्त्वसिद्धि प्रसद्भात्‌ न केषाचित्स्वेष्टततत्वसिद्धिरतः प्रतिभासमानत्वमेष्टव्यम्‌) व्यवस्था 
नही वनने पर भी उनको स्वीकार करने पर तो अनिष्ट तत्त्वो की सिद्धि का प्रसज्भध उपस्थित होगा इस- 
लिए किन्‍्ही के भी अपने अभीष्टठ तत्त्व की सिद्धि नही हो सकेगी अतएव प्रतिभासमानता को स्वीकार कर 
लेना चाहिए । 
(तथाचोक्‍्तम्‌) जैसा कि कहा गया है-- 
सर्व॑ वे खल्विदं ब्रह्म नेह नानास्ति किझचन। 
आराम तस्य पश्यन्ति न तत्पश्यति कश्चन ॥१॥ 
अन्वयार्थ-- (व) निश्चय से (इंदम्‌) यह (सर्वेमृ) समस्त जगत (खलु) निश्चितरूप से (त्रह्ध) 
व्रह्मामम (अस्ति) है (इह) इस जगत में (किब््चन) कोदे (नाना) ताना-अनेक (न) नही (अस्ति) है 
(तस्य) उस ब्रह्म की (आरामम्‌) माया को ही (पश्यन्ति) देखते हैं (तमृ) उस ब्रह्म को (कश्चन्‌) कोई भी 
(न) नही (पश्यति) देखता है। 
(इति) पूर्वोक्‍त प्रकार से (विश्वमयी) विश्वमय (भूत्वा) होकर (कश्चित्‌) कोई (अद्वंतवादी) 
अद्वगैतवादी “ब्रह्मा के अतिरिक्त किसी दूसरे को नही कहने वाला” (पशु.) अज्ञानी (पशुः) पशु के (इंच) 
समान (अज्ञानोव) अज्ञानी पशु के समान (स्वच्छन्दं-निरकुशत्वेन) निरकुशतारूप स्वच्छन्द वृत्ति से 


( ३१७ ) 


(आचेष्ठते-स्वेच्छयेइते) अपनी इच्छानुसार चेष्टा करता है (प्रतिभासविशेषाणां पररूपत्वेन सत्यत्वात्‌ ) 
वयोकि जितने भी प्रतिभास विशेष वे सबके सब परपदार्थ रूप ही होने से सत्य ही है। (पुन) किन्तु 
(स्पाद्वाददर्शो ) स्याद्वाद दृष्टि से देखने वाला (कश्चित्‌) कोई स्याद्वादी-अनेकान्ती (युकक्‍त्या) युक्ति से 
(तस्य-वस्तुनः) उस वस्तु के (स्वतत्त्वमू-स्वस्वरूपतः:-स्वरूपम्‌) अपने स्वरूप से निज स्वरूप को (स्पुशेत ) 
जानता है (इति किम्‌) ऐसा क्यो ? (यत्‌ृ) जो (ज्ञानादि स्वरूपेण) ज्ञानादि के स्वरूप से (स्यात्‌) हो 
(तत्‌) वह (तत्त्वम) तत्त्व (अस्ति) है (तत्‌-ज्ञानादि) वह ज्ञानादि (पररूपत:-परस्वरूपतः) परपदार्थ के 
स्वरूप से (तत्वमृ) तत्त्व (न) नही (भवति) होता है (अन्यथा) यदि ज्ञानादि तत्त्व को परपदार्थ के 
स्वरूप से माना जायगा तो (सर्वस्योभयरूपत्वे) सब के उभयरूप होने से (तह्िशेष निराक्षतेः) उस पदार्थ 
की विशेषता का निराकरण होगा जिससे (नोदितो दधि खादति किमुष्दूं चाभिधावति) प्रेरणा किया हुआ 
दही को नहीं खाता है और ऊठ की तरफ क्यो दोडता है ? (इत्यतिप्रसद्भस्य दुनिवारत्वात्‌) ऐसा अति- 
प्रसड्भ दुनिवार हो जायेगा । (कीद्क्षम-तत्वमू) कैसा तत्त्व ” (विश्वात्‌-समस्त पदार्थाद्धि न्‍नम-पृथक्‌ ) 
समस्त पदार्थों से पृथक (पुनः) फिर कसा (अविश्वेत्यादि-अविश्व-अविश्वस्वरूपं॑ तच्च तद्िश्वेन- 
विश्वपदार्थेन घटितं च निष्पादितं विश्वपरदाथपरिच्छेदकत्वात्‌ु) विश्वस्वरूप न होता हुआ भी विश्व के 
पदार्थों से निष्पन्त क्योकि ज्ञान स्वय ही विश्व के पदार्थों का परिच्छेदक-जशञायक-जानने वाला है। 
भावाथें--जो वस्तु जिस रूप है वह वस्तु सदा उस रूप ही है अन्य रूप नही । यह वस्तु तत्त्व है। 
इसमे कभी भी फेरफार सम्भव नही है। कोई वस्तु परवस्तु से वस्तु नही कहलाती है किन्तु अपने गुण 
पर्यायो से ही वस्तु कही जाती है क्योकि जिसमे निज के गुणो और उनके विकार स्वरूप पर्यायो का वास 
होता है वही वस्तु वस्तु शब्द से व्यवहृत होती है अन्य वस्तु के ग्रुण पर्यायो से नही । अत जो एकान्ती 
अज्ञानी वस्तु स्वरूप से अनभिन्ञ हैं वे ही वस्तु को अन्य वस्तु रूप कल्पित करते है। ज्ञानाद्वतवादी सारे 
जगत को ज्ञानस्वरूप ही मानता है अन्य रूप नही । इस सिद्धान्त का खण्डन करते हुए आचार्य ने स्थाह्माद 
के द्वारा ही जगत के तमाम पदार्थों की स्वरूप व्यवस्था प्रस्तुत की है जो किसी भी विवेकी के विवेक का 
विषय बन सकती है। ज्ञान ज्ञानहूप मे रहकर ही समस्त ज्ञेयो को ज्ञेयाकार रूप से परिणत होकर जानता 
है इस दृष्टि से ज्ञान में सभी ज्ञेय समा जाते हैं। इसका यह आशय कभी नही है कि ज्ञेय अपने-अपने 
अस्तित्व को नष्ट करके ज्ञानरूप हो जाते हैं या ज्ञान अपने अस्तित्व को खोकर ज्ञेयरूप हो जाता है। किन्तु 
इसका अभिप्राय यह है कि ज्ञान ज्ञानरूप मे रहकर ही ज्ञेगयो को जानता है और ज्ञेय भी शेयरूप रहकर 
ही ज्ञान मे प्रतिभासित होते है दर्पण की तरह । जैसे दर्पण अपने अस्तित्व को कायम रखता हुआ ही 
स्वच्छता से अपने में प्रतिविम्वित पदार्थों को अपनी प्रथकता के साथ ही पदार्थों की प्रथकता को प्रकट 
करता हुआ ही प्रकट करता है वैसे ही ज्ञान भी अपने द्रव्यक्षेत्र काल और भाव मे रहता हुआ ही पर- 
पदार्थों को द्रव्य क्षेत्र काल और भाव को प्रथक रखता हुआ ही उन्हे जानता है उनके स्वरूपमय होकर 
नहीं ॥५६॥ 


है 


( ३१८ ) 


(अथानेकत्ववादसा रेक्यकत्वमारेकते) अब अनेकत्ववाद को प्रकट करके एकत्ववाद को प्रकाशित 
करते हैं-- 


बाह्मार्थग्रहणस्वभावभरतो विश्वग्विचित्रोललस- 
ज्ञेयाकारविशीर्ण शक्तिरभितस्त्रुट्यन्‌ पशुनंश्यति । 
एकद्रव्यतया सदाप्युदितया भेदभ्रमं ध्वंसय- 

च्ेक॑ ज्ञाननबाधितानुभवर् पश्यत्यनेकान्तवित्‌ ॥५७॥ 


अन्वयार्थ-- (बाह्यार्थग्रहणस्वभावभरत.) वाह्य पदार्थों के ग्रहणरूप स्वभाव के अतिशय से 
(विश्वग्विचित्रोल्लसज्ज्ञेयाकार विशीर्ण शक्ति.) सब तरफ नाना प्रकार के प्रकाशमान ज्ञेगयो के आकारो 
से उपक्षीण शक्ति वाला अतएव (अभित.) सब ओर से (त्रुट्यन्‌) ट्टता-नष्ट होता हुआ (पशु.) अज्ञानी 
एकान्तवादी (नश्यति) नाश को प्राप्त होता है। किन्तु (अनेकान्तवित्‌) अनेकान्त को जानने वाला 
शानी-स्याह्वादी (एकद्रव्यतया) एक द्रव्यस्वरूप होने से (सदाईपि) हमेशा ही (उदितया) उदित रहने से- 
प्रकाशमान होने से (सेदल्रमम्‌) भेद के भ्रम को (ध्वंसयन्‌) दूर करता हुआ (च्ञानम॒) ज्ञान को (एकम्‌) 
एक-अद्वितीय (अबाधितानुभवनस्‌ ) बाधा रहित अनुभव वाला (पश्यति) देखता है-जानता है-अनुभव 
करता है। 


सं० टीका- (पशु:-सोगताख्योइज्ञानी ) अज्ञानी सौगत-बुद्धमतानुयायी (नश्यति-नाश याति) नाश 
को प्राप्त करता है (तत्कल्पितो ज्ञान क्षणो युक्‍त्या न व्यवस्थामेति-इत्यर्थ ) अर्थात्‌ सौगत कल्पित ज्ञान- 
क्षण युक्ति से व्यवस्था को नही प्राप्त करता है (कीदक्ष स.) वह कसा है ” (अभितः-समन्तात्‌) सब 
तरफ से (तुटचन्‌ विनश्यनू-पुर्वेक्षणस्वलक्षणनिमूल विनश्यदुत्तरमुत्पादयति) स्वलक्षण स्वरूप पूर्व क्षण को 
निर्मुल नष्ट करता हुआ उत्तर क्षण को उत्पन्न करता है अतएव नाश को प्राप्त होता हुआ (पुनः कीदृक्ष ) 
फिर कैसा--( विश्वागित्यादि --विश्वक्‌-सामस्त्येन, विचित्रा-नीलपीताद्यनेकप्रकाराः, उल्लसन्त -स्वाका- 
रापंणेनोल्‍लसन्त -गच्छन्त , ते च ते ज्ञेयाना-ज्ञानविषयभूताना नोलादिक्षणानामाकारा ज्ञाने स्वाकारापेकत्व 
ते* विशीर्णा-अनेकधा जाता शक्ति* सामर्थ्य यस्य-) समसस्‍्तरूप से नीलपीत आदि अलेक प्रकार के अपने ही 
आकार से शोभमान ज्ञान के विषयभूत ज्ञेयो के नील पीत आदि क्षणो के आकार जो ज्ञान मे अपने हो 
आकार रूप से प्रतिविम्बित हुए हैं उनसे जिसकी शक्ति अनेकता को प्राप्त हुई है (नीलपीतादीना क्षणि- 
फत्वात-तदुत्पत्तितस्तवाकारमनु कुर्वाणं ज्ञानम-तदध्यवसायत प्रमाण क्षणिक कारकगृुणाना कार्यसद्भा- 
बात) नीलपीत आदिको के क्षणिक होने से उन नीलादि की उत्पत्ति से उनके ही आकार को अनुसरण 
करने वाला ज्ञान उनके ही अध्यवसाय-निश्चल से प्रमाणरूप होता हुआ क्षणिक होता है क्योकि कारण के 
गुणो का कार्य मे सद्भाव होता है। (क्षणिकम्‌ हि सर्वम) सभी पदार्थ क्षणिक हैं यह निश्चय है। 
(यत्सत्तत्क्षणिकम) जो सत्‌ है वह क्षणिक है (यथाघट ) जैसे घट (सन्ति च नीलपीतानि च) और नील 


कि 


( ३१६ ) 


पीत आदि भी सत्‌ हैं। (घटाद्यवययवों न कपालाशमन्तरेणोपलभ्यते ) घट आदि का अवयव कपालाश के 
विना उपलब्ध नही होता है (स हि अवयबी अवयवेषु वर्तेसान: प्रत्यवयवं साकल्येन बतेते एकदेशेन वा ?) 
वस्तुत वह अवयवी अवयवो में रहता हुआ प्रति अवयव में पूर्णछहूप से रहता है अथवा एकदेश रूप से 
(यदि साकल्येन तदा यावन्तो5वयवास्तावस्तोष्बयविन ) यदि पूर्णरूप से रहता है तो जितने अवयवब हैं 
उतने ही अवयवी होगे । (ततन्नापि चावयवकल्पतायासनवस्था ) और उन अवयवियो मे भी अवयवो की 
कल्पना होने पर अनवस्था दोप होगा। (एकदेशेन चेत्‌ ) यदि यह कहो कि वह अवयवी एकदेशरूप से अव- 
यवो मे रहता है (तदा भंगित्वप्रसगात्‌-एकत्वं न स्थात्‌) तो भज्िता का प्रसद्भ होने से एकत्व नही वन 
सकेगा। (इत्यादि युकत्या नीलपीताद्यवयवा एवं) इत्यादि युक्ति से नील पीत आदि अवयब ही हैं। 
(बाह्मेत्यादि.-क्षणिकलक्षणानां बाह्यार्थानां ग्रहण तदेवस्वभाव: स्वरूपं यस्य भरतो5अप्रतिशयात्‌ ) क्षणिक 
स्वभाव वाले बाह्य पदार्थों का ग्रहण करना रूप ही जिसका स्वभाव है ऐसे ज्ञान के अतिशय से (ज्ञानमपि 
क्षणिकम्‌ ) ज्ञान भी क्षणिक है (तदप्ययुक्तम्‌) यह कहना भी युवितयुकत नही है अर्थात्‌ अयुक्त है (यतः) 
कारण कि (अनेकान्तवितृ-स्याद्वादी) अनेकान्त को जानने वाला स्याद्वादी (एक-पूर्वापरविव्तेव्यापितया- 
अह्वितीयम्‌ ) पूर्वापर-प्रथम एवं द्वितीय आदि पर्यायों में व्यापक होने से अद्वितीय-असाधारण (ज्ञानस) 
ज्ञान को (पश्यति) देखता है (कीदृक्ष तत्‌) वह ज्ञान कैसा ? (अबाधितेत्यादिः-अबाधितं-प्रमाणरनुभवर्न 
यस्य तत्‌ ) प्रमाणो से बाधा रहित है अनुभव जिसका--जिसका अनुभव प्रमाणों से बाधित नही है भर्थात्‌ 
प्रमाण सिद्ध है (न च कस्यापि-ईदुशी प्रतीतिममया क्षणिक वस्तु लब्धसिति) मैने क्षणिक वस्तु को प्राप्त किया 
ऐसी किसी की भी प्रतीति नही होती है (सर्वेषा साधारणस्थुलघटादीनां प्राप्ते:) क्योकि सभी के साधारण 
तौर हर स्थूल घटादि की प्राप्ति होती है (एकद्रव्यतया-अहं मतिज्ञानी स एवाहं श्रुतज्ञानी यदेव मयादृष्ट 
तदेव मया लब्धसित्येकद्रव्यत्वेत्न) में मतिज्ञानी हूँ वही मैं श्रुतज्ञानी हँ । जिसे मैंने देखा था उसे ही मैंने प्राप्त 
किया इत्यादि एक द्रव्यरूप से (भेदक्रमं भिन्‍नज्ञानभ्रान्तिमु) भेद के भ्रम को अर्थात्‌ भिन्‍न ज्ञान की 
पब्रान्तियो को (ध्वसयन्‌ू-विनाशयन्‌ ) विनाश करता हुआ (अन्यथा जीवान्तरवत्‌ स्वात्मन्यपि भेद- 
प्रसदगात्‌ ) यदि ऐसा न माना जाये तो जीवान्तर-अन्य जीव की तरह अपनी आत्मा मे भी भेद का प्रसद्ध 
उपस्थित होगा (कोदृक्षया तया ?) कंसी एकंद्रव्यता से (सदाप्युदितया-सदा नित्यं, आवालगोपाल 
चाण्डालावालादीना प्रसिद्धया विद्यमानतया) जो निरन्तर वालक से लेकर गोपाल चाण्डाल आदिको 
के भी विद्यमान है। 
भावायं--सोगत ने ज्ञान को जेयो के आकाररूप ही मानकर ज्ञेयो की क्षणनइवरता के साथ ज्ञान 
को भी क्षणनश्वर माना है जो अनुभव से तो विरुद्ध है ही साथ ही प्रत्यक्षादि प्रमाणो से भी वाधित है। 
इसी बात को अनेकान्त की दृष्टि से सिद्ध किया गया है और कहा गया है कि जैसे मैंने मतिज्ञान की 
अवस्था जिसे जाना था उसी को अर्थ में श्रुतज्ञान की दशा में जान रहा हें इस कथन से ज्ञान एक द्रव्य 
स्प ही है अनेक ज्ञेय द्रव्यरूप नहीं । साथ ही ज्ञान क्षणनण्वर भी नही है क्योकि वह नित्य द्रव्य का नित्य 


( ३२० ) 
गुण है पर्याय की अपेक्षा से ही वह क्षणनश्वर कहा गया है क्योकि क्षणनश्व रता पर्यायरूप होती है। 
(अथक ज्ञानसतर्सात निराचिकीर्षुरनेकता ज्ञानस्यचिकीर्षति) अब ज्ञान एक ही है ऐसा जिसका 
मत है उसकी उक्त प्रकार की बृद्धि के निराकरण की इच्छा करने वाला ज्ञान की अनेकता की इच्छा 
करता है यह प्रकट करते हैं--- 
जेयाकारकलड्धूमेचकचिति प्रक्षालनं॑ कल्पव- 
न्तेकाफार चिकीर्षयास्फुठमपि ज्ञान पशुनेंच्छति । 
वचित्येष्प्पविचित्रतासुपगतं ज्ञानं स्वतः क्षालितं- 
पर्यायस्तदनेकतां परिम्ृशन्‌॒पश्यत्यनेकान्तवित्‌ ॥ ५८॥॥ 
अन्वयार्थ--(पशुः) अज्ञानी-वस्तुस्वरूप की यथार्थता से अनभिन्न (एकाकार चिकीषेंया) एक 
आकार को करने की इच्छा से (ज्ेयाकार कलड्ू सेचकचिति) ज्ञेगो के आकार रूप कलड् से कलड्ित 
ज्ञान मे (प्रक्षालनम) अनेक आकारो को साफ करने की (कल्पयन्‌) कल्पना करता हुआ (स्फुटमपि) 
अनेकाकार रूप से अति स्पष्ट (ज्ञानम्‌) ज्ञान को (न) नही (इच्छति) इच्छा करता है। किन्तु (अने- 
फान्तवित्‌) अनेकान्त का ज्ञाता विवेकी स्याद्वादी (पर्यायः) पर्यायो से (अनेकतामृ) अनेकाकारता को 
(परिमुशन्‌) स्वीकार करता हुआ (वैचित्ये) नाना ज्ञेयाकाररूप विचित्रता मे (अपि) भी (अविचित्रताम्‌) 
अनेकाका रता की शून्यता को (उपगतम्‌) प्राप्त (स्वतः) स्वभाव से (क्षालितम्‌) निर्मल (ज्ञानमृ) ज्ञान 
को (पश्यति) देखता है । 
स० ठीका-- (पशु-अज्ञानी-सांख्यादि: कश्चित्‌) कोई साख्य आदि अज्ञानी पुरुष (स्फुटमपि-अनेका- 
कारतया व्यकततमपि) अनेक आकर रूप से व्यक्त होते हुए भी (ज्ञानम्‌-) ज्ञान को (नेच्छति) नही 
चाहता है (कीदक्ष:-सन्‌) कैसा होता हुआ (एकेत्यादि:-ज्ञानस्य-एकाकारं-एकत्वम्‌-चिकीर्षया-क्तुंमिच्छया) 
ज्ञान को एकरूप करने की इच्छा से (ज्ञेयेत्यावि:-जसेयस्प-पदायेस्थ-आकार -ज्ञानेतदाकार: सएवं कलदु.- 
फालिसा-ज्ञाने तदाकारस्याभावात्‌-एकस्वभावत्वात्तस्यक्ठस्थ नित्यत्वात्‌ तेन सेचकः चित्रितः चित-शानम्‌- 
तत्र) ज्ञेय-ज्ञान के विषय बनने वाले पदार्थ का ज्ञान मे ज्ञेयाकार रूप होना ही कलड्ू है क्योकि ज्ञान मे 
तदाका रता-ज्ञेयाका रता का अभाव है कारण कि वह ज्ञान एक ज्ञान स्वभाव वाला ही है कूटस्थनित्य होने 
से, उस ज्ञेयाकारता से मेचक-चित्रित-श्ञान मे (प्रक्षालनं-अनेकाकारनिवारणम्‌) अनेक आकारो को दूर 
करने की चेष्टा को (कल्पयन्‌-कुर्वबनू) करता हुआ (तत्राह अनेकान्तवित्‌) उस विषय से कहते हैं कि- 
अनेकात का ज्ञाता (तत्‌-ज्ञानमू) उस ज्ञान को (पश्यति-ईक्षते) देखता है (कीदृशम्‌-तत्‌) कैसे उस ज्ञान 
को (पर्यायः-मतिश्ुतादिज्ञानविवतें:) मतिज्ञान, श्रुतज्ञान आदि विवर्तों-पर्यायो से (अनेकत्तां-कथडिचिद- 
नेकत्वम्‌) विवक्षा के वश से अनेकता को (परिमृशन्‌-अडगीकुरवन्‌) अद्भीकार करता हुआ (सर्वथकत्वे नाना 
ज्ेयग्रहणं न स्थात्‌) ज्ञान को सवंथा एकाकार मानने पर नाना ज्ञेयो का ग्रहण नही बन सकेगा (एकार्थ- 
ज्ञानस्य नित्यमसम्भवात्‌ तदभाषः स्थात्‌) एकार्थरूप ज्ञान की नित्यता कथमपि सम्भव नही है अतएवं उस 


( ३२१ ) 
एकार्थ ज्ञान का ही अभाव हो जायगा (तदुक्तसष्ठटसहलबाम्‌) यही बात अष्टसहल्री में कही गई है-- 
प्रमाणकारकेव्येक्त॑ व्यक्तजञ्चेन्द्रियार्थवत्‌ । 
ते च नित्ये बिकार्य कि साधोस्तेशासनाद्बहिः ॥१॥। 


अन्वयार्थें--(प्रमाणकारक:) प्रमाण-प्रत्यक्षादि-तथाकारक कतूं आदि से ज्ञान (व्यक्तम्‌) स्पष्ट 
है (च) और (इनच्द्रियार्थवत्‌) इन्द्रिय और अर्थ-पदार्थ के समान वहज्ञान (व्यक्तम्‌) व्यक्त-स्पष्ट है 
(च) और यदि (ते) प्रमाण और कारक अथवा इन्द्रिय और पदार्थ (नित्ये) नित्य (स्थाताम) हो (तहि) 
तो (विकार्यम्‌) विकाये-कर्म (कि) कौन (स्थात्‌) होगा (अतः) इसलिए (ते) वे नित्यवादी (साधोः) 
साधु (ते) तुम्हारे (शासनात्‌ ) शासन से (बहिः) बाहर है। 

(ननु ज्ञात पर्यायरनेकत्वं दधदशुद्धं स्थात्‌-पर्यायस्याशुद्धत्वस्यापतात्‌) शकाकार कहता है कि पर्यायों 
से अनेकता को धारण करने वाला ज्ञान अशुद्ध हो जायगा क्योकि पर्यायो को अशुद्ध कहा गया है (इति- 
चेन्न) यदि यह तुम्हारा कहना हो तो वह ठीक नही है (यत.) क्योकि (त्त्‌) वह ज्ञान (स्वतः-स्वभावतः) 
स्वभाव से (क्षालितं-निर्मेलम ) निर्मेल (अस्ति) है (ननु-ज्ञानस्थानेकत्वमेवेष्टं दृष्टेष्टानां तहिषयाणासिष्ठ- 
त्वात्‌ू-जगतोविचित्रत्वात्‌) शकाकार कहता है कि ज्ञान को अनेक रूप ही स्वीकार किया है क्योकि उस 
ज्ञान के विषयभूत पदार्थ जो प्रत्यक्ष और परोक्ष हैं अनेक रूप इष्ट हैं। जगत्‌ की ऐसी ही विचित्रता है 
(इतिचेन्त) यदि ऐसा तुम्हारा कहना हो तो वह उचित नही है (क्ुतः) कैसे (पर्यायापेक्षया) पर्यायों की 
अपेक्षा से (वेचित्येषपि) विचित्रता होने पर भी (एकज्नानद्रव्यतया) एक ज्ञानरूप द्रव्यता से (अविचित्रताम- 
एकस्वरूपतास्‌) एक स्वरूपता को (उपगतम्‌-प्राप्तम्‌) प्राप्त हुआ (अतः कथब्स्चिदेक॑-द्रव्यापंणात्‌) इसलिए 
द्रव्याथिक नय की अपेक्षा से कथब्व्चित्‌ एक (कथड्चिदनेकं-पर्यायापंणात्‌) तथा पर्यायाथिक नय की 
विवक्षा से कथड्चचित्‌ अनेक है ॥५८॥। 


भावाथे--एकान्ती-हठधर्मी ज्ञान को एकमात्र चेतन्याकार ही मानता है अन्य ज्ञेगो के आकारो को 
ज्ञान मे मलिनता मान उन्हे दूर करने की बलवती इच्छा से ज्ञान को ही नष्ट कर देता है। क्योकि ज्ञान 
स्वभावत ज्ञेयाकार परिणमनरूप है और वह उसे उन परिणमनों से युक्त देखता नहीं चाहता है। 
ऐसी स्थिति में ज्ञान की अवस्थिति ही नही बन सकती तब ज्ञान का नाश ही समझा जायगा। 
किन्तु अनेकान्ती-अनेक धर्म स्वरूप वस्तु को अद्धीकार करने वाला विवेकी कहता है कि ज्ञान का 
स्वभाव ही ज्ञेगो को जानने का है और वह जानना भी ज्ञान मे ज्ञेगो का आकाररूप परिणमन ही है जो 
पर्यायरूप है। अत पर्यायाथिक नय की विवक्षा से ज्ञान अनेकाकार रूप भी है तथा द्रव्याथिक नय की 
वियक्षा से एकाका२-चैतन्याकार भी है क्योंकि वह चैतन्याकार एकमात्र ज्ञानरूप ही है अन्य पदार्थरूप 
नही । इस तरह से ज्ञान एक भी है और अनेक भी है यह विवक्षा की प्रमुखता पर आधारित है, जिसे 
ग्रज्ञानी समझता ही नही है। 


( ३२२ ) 


(अथ परद्रव्यास्तित्वन्यस्तं ज्ञानं निराकृत्य स्वास्तित्वास्तिक्यमागभ्यते) अब परद्रव्य के अस्तित्व 
के अधीन ज्ञान का निराकरण करके अपने ही अस्तित्व से ज्ञान का अस्तित्व है यह प्रकट करते है-- 


प्रत्यक्षालिखितस्फुट स्थिरपरद्रव्यास्तितावश्चित:ः 
स्वद्रव्याववलोकनेन परितः शुन्यः पशुनश्यति । 
स्वद्रव्पास्तितयानिरूपष्य निपुर्ण सद्यः समुन्मज्जता 
स्पाद्ादी तु विशुद्धधोधमहसा पूरोभिवन्‌ जीवति ॥५६॥ 


अन्वयार्थ --(पशु:) अज्ञानी (प्रत्यक्षालिखितस्फुटस्थिर परद्रव्यास्तितावडिचितः) प्रत्यक्ष रूप से 
अतिशयप्रकाशमान-अतएव अति स्पष्ट रूप से स्थिर परद्रव्य के अस्तित्व से प्रतारित-ठगा हुआ (परित ) 
सब तरफ से (स्वद्रव्यानवलोकनेन) आत्मद्रव्य के नही देखने से (शून्यः) शृन्य-आत्मद्वव्य को नही मानने 
वाला (नश्यति) नाश को प्राप्त होता है। (तु) किन्तु (स्याद्वादी) अनेकान्ती-स्याद्वाद सिद्धान्तानुसारी 
(स्वद्रव्यास्तितया) अपने आत्मद्रव्व के अस्तित्व से (निपुणम्‌) अपने को भले प्रकार (निरूप्य) अवलोकन- 
जान करके (सद्यः) तत्काल (समुन्मज्जता ) देदीप्यमान (विशुद्धधोधमहसा) निर्मल ज्ञान के तेज से (पूर्णः) 
परिपूर्ण (भवन) होता हुआ (जीवति) जीता है अर्थात्‌ आत्मस्वरूप से विद्यमान रहता है । 


सं० टीका -- (पशुः-परद्रव्येण सदिति प्रतिपद्यमान. कश्चित्‌) परद्रव्य के रूप मे अपने अस्तित्व को 
स्वीकार करने वाला कोई अज्ञानी (नश्यति) नाश को प्राप्त होता है (स्वपक्षापक्षेपं॑ लक्षयति) अज्ञानी 
अपने पक्ष के समर्थन को प्रदर्शित करता है (परितः-सामस्त्येन) समग्र रूप से (स्वेत्यादि -स्वस्य आत्मतः 
द्रव्यम्‌-द्रवतिद्रोष्यति-अदुद्रवत्‌ स्वगुणपर्यायात्र्‌ इति द्रव्यं-तस्यानवलोकनेच स्वामित्यावीक्षमाणेन ) जो अपने 
गुणो और पर्यायों को प्राप्त कर रहा है भविष्य मे प्राप्त करेगा और धृत मे प्राप्त कर चुका हो वह द्वव्य 
कहलाता है ऐसे आत्मद्रव्य के परद्रव्य के समान स्वामित्व के न देखने से (शून्य.) अपने अस्तित्व से रहित 
(पुनः कोदक्ष:) फिर कैसा (प्रत्यक्षेत्यादि:-प्रत्यक्षेण-वेशद्ज्ञानेन-आलिखिता-आज्ञाता, स्फुटा-व्यक्ता-स्थिरा- 
अनेककाल स्थायित्वात्‌ सा चासो परद्रव्यास्तिता च, न च्‌ घटास्तित्व पटास्तित्वेइस्ति सर्वस्य स्वार्थ क्रिया- 
करणात्‌, न हि घटादय, घटादय इव पय आहरणलक्षणामर्थक्रिया कुवेन्ति घटादिज्ञानं वा इति-परास्तित्वा- 
भावेषपि तया वड्चचितः) प्रत्यक्ष-निर्मल ज्ञान से भले प्रकार अवगत अति स्पष्ठ और अनेक काल पर्यन्त 
स्थिर रहने वाले परद्वव्य के अस्तित्व से अर्थात्‌ घट का अस्तित्व पट में नही है क्योकि सभी पदार्थ सभी 
पदार्थों की अर्थ क्रिया करने वाले नही हो सकते । पठ आदि घट आदि की तरह जल धारण रूप अर्थ- 
क्रिया को नही करते हैं--अथवा पटादि घटादि के ज्ञान को नही करा सकते हैं इस तरह से परद्रव्य में 
अपने से भिन्न द्रव्य के अस्तित्व का अभाव होते पर भी--परद्वन्य के अस्तित्व से वड्चित-ठगा गया | 
(स्याह्वादी तु कथं व्यवतिष्ठते-अनेकान्तसतमति“-स्वतत्वं जीवति-स्थिर स्थापयति-इत्यर्थ ) किन्तु स्याद्वादी 
कैसे व्यवस्था करता है अर्थात्‌ अनेकान्त मतावलम्बी आत्मतत्त्व को स्थिरता के साथ स्थापित करता है। 


( ३२३ ) 


(कीद्क्ष:-) कैसा अनेकान्ती- (विशुद्धित्यादि-विशुद्ध्चान तेजसा) निर्मल ज्ञान के तेज से (पूर्णीभव्ने- 
स्वमनोरथं पुर्णीकुवेन) अपने मनो5इभिलाष को पूरा करता हुआ (कीदशेन-तेन) कंसे ज्ञान के तेज से 
(समुन्मज्जता-समुच्छता-जग्रति-प्रकाश गच्छता) सम्यक्‌ प्रकार से उछलने वाले अर्थात्‌ जगत्‌ में प्रकाशित 
होने वाले (कि कृत्वा) क्या करके (सद्यः-तत्कालम्‌) तत्काल-उसी समय-शी ध्र (स्वेत्यादि:-स्वस्य-भात्मन: 
द्रव्यास्तित्वं तथा) अपने आत्मद्रव्य के अस्तित्व से (निपुणम्‌-यथोक्‍तं-अस्तित्वम) पूर्वोक्‍्ते आत्मा के अस्ति- 
त्व को (निरूप्य-अवलोक्य ) देखकर-जानकर 
भावार्थ - यद्यपि एक द्रव्य का दूसरे द्रव्य मे नास्तित्व है तथापि अज्ञानी अपने आत्मद्रव्य के 
अस्तित्व को परद्रव्व के रूप मे अन्तहित कर अपने आत्मद्रव्य का नाश करता है परन्तु ज्ञानी स्याह्वादी अने- 
कान्‍्ती अपने ही निर्मल ज्ञान से अपने आत्मद्रव्य को स्वानुभव रूप से स्वीकार कर उसके पृथक अस्तित्व 
का स्थापन करता है जो यथाथ है। 
(अथ परद्रव्य स्वरूप ब्रह्मेतिवादितं प्रति परद्रव्येणासदिति सम्न्यस्यते) अब आत्मा परद्रव्यरूप है 
ऐसा कहने वाले के प्रति आत्मा परद्रव्य रूप नही है यह प्रतिपादन करते हैं-- 
सर्वेद्रव्यमयं प्रपद्य पुरुष दुर्वासनावासितः- 
स्वद्रव्यभ्रमतः पशुः फिल परद्रव्येषु विभ्षाम्यति । 
स्पाद्वादी तु समस्त वस्तुषु परद्रव्यात्मना नास्तिताम- 
जानन्निमंलशुद्धधोधभहिमा. स्वद्रव्यसेवाश्रयेत््‌ ॥६०॥ 
अन्वयार्थ-- (दुर्वासनावासितः) मिथ्या वासना से वासित (पशुः) अज्ञानी-मिथ्याज्ञानी (पुरुषम्‌) 
आत्मा को (सर्वेद्रव्यमयम्‌) समस्त द्रव्यस्वरूप (प्रपद्य) जानकर (किल) निरचय से (स्वद्रव्यश्नमतः) 
आत्मद्रव्य के भ्रम से (परद्रव्येषु) परपदार्थों मे (विश्वाम्यति) विश्राम को प्राप्त करता है अर्थात्‌ पर को 
ही आत्मा मान निश्चिन्त हो जाता है (तु) किन्तु (स्थाह्मादी) अनेकान्ती (समस्त वस्तुष) सभी पदार्थों मे 
(परद्रव्यात्मना) पर द्रव्यरूप से भर्थात्‌ कोई भी द्रव्य अपने से भिन्न द्रव्यरूप से (चास्तिताम) नास्तिता- 
अविद्यमानता को (जानन्‌) जानता हुआ (निर्मेलशुद्धयोधमहिम्ता) निर्मेल शुद्ध ज्ञान की महत्ता वाला ज्ञानी 
(स्वद्रव्यमू) अपने आत्मद्रव्य का (एवं), ही (आश्रयेत्‌) आश्रय-सेवन-करता है। 
सं० टीका --(पशु:-अद्व तेकान्तावलस्बी ) अद्वतरूप एकात का अवलम्बन करने वाला अज्ञानी (स्वेत्यादि:- 
स्वस्य द्रव्यं तस्प स्रमतः भ्रान्ते:) अपने आत्मद्रव्यके भ्रमसे (परव्रन्येषु-समस्त चेतनाचेतनेष्वपरद्रव्येष )समस्त 
चेतना तथा अचेतननारूप अन्य द्रव्यों में (किल-निश्चितम्‌) निश्चितरूप से (विश्राम्यति-विभ्रामं यात्ति) 
विश्वामको प्राप्त करता है (परद्रव्य-सर्वे स्वव्रन्यसिति छत्वा तिष्ठति)अर्थात्‌ सभी परद्रव्य को आत्मद्रव्यरूप 
मानकर बैठ जाता है (कि कृत्वा) क्या करके (पुरुष॑-ब्रह्म) पुरुष-ब्रह्म को (सर्वद्रव्यमयस्‌-समस्तचेतनेतर 
वस्तु सयम्‌) सभी चेतनाचेतन वस्तुरूप (प्रपद्य-अद्भीकृत्थ) स्वीकार करके (तदश्युंपगमे वेदवाक्‍्य “पुरुष 
एवेदं यद्भूतं यच्चभाव्यं स एवं हि सकल लोक प्रलयस्थितिहँतुरिति”) सर्व वस्तुमय मानने मे--जो है वह 


( ३२४ ) 


भौर जो पहले हो चुका है तथा आगे होगा वह सब पुरुष ही है समस्त लोक के प्रलय-विनाश तथा स्थिति 
का हेतु है ऐसे वेद वाक्यो को ही प्रमाणरूप से उपस्थित करता है (सर्वेषा प्रतिभासमानत्वेन प्रतिभासन्‍्त, 
प्रविष्टत्व) सभी पदार्थों के प्रतिभासमान होने से सभी पदार्थ-प्रतिभास के अन्दर समा जाते है (तस्येकत्वे) 
उसकी एकता में (घटप्ट लकुट मुकुट शकटादीना भेदस्तु) घट-पट लकुट 'लकडी' मुकुट शकट आदि का 
भेद तो (दुर्वासनावासित.-दुर्वासनया-भविद्यया सदसन्नित्यानित्यकानेकादिरुपेण प्रतिभासमानया वासित.- 
कल्पित इति बदन्‌ अद्वतदुर्वासनावासितः दुर्धाधनया अनादि कालभूतमहासोहाख्ययाइविद्यया वासितः- 
वासनाविषयौकृत.) सत्‌-असत्‌, नित्य-अनित्य, एक-अनेक आदि रूप से प्रतिभासमान होने वाली अविद्या 
से कल्पित हैं। ऐसा कहने वाले बअद्वेत-एकान्तावलम्बी, अद्वेत की खोटी वासना से ग्रसित हैं और 
अनादि काल की महामोहरूप अविद्या की वासना से गृहीत है। (स्याह्मादी तु) स्याद्वादी-भनेकान्ती तो 
(समस्तवस्तुषु-सर्वे पदार्थेषु) सभी पदार्थों मे (स्वद्नव्यमेव-स्वद्रव्येणास्तित्वमेव) आत्मद्रव्य रूप से अस्तित्व 
को ही (आभाश्चयेत्‌-भजेत्‌) आश्रय करता है-- भजता है। (कि कुवेन्‌-) क्या करता हुआ [तिषु-) उन पर- 
पदार्थों मे (परद्रव्यात्मना-परस्वरूपेण) परद्रव्य के रूप से (नास्तिताम्‌) नास्तित्व-अभाव को (जाननु- 
प्रसाणवलान्नास्तित्वभभ्युपगच्छन्‌ ) प्रमाण के बल से नास्तिता को निर्बाध रूप से जानता हुआ (कौदक्ष 

स.) वह कंसा (निर्मलेत्यादि:-- निर्मेलः द्रव्यमलकलद्धूरहितः, शुद्ध -भावकर्म विकलः स चासो बोधश्च 
तेन महिमा माहात्म्य यस्य सः) निर्मल ज्ञानावरणादि रूप द्रव्य कर्ममय कलड्ू से रहित, शुद्ध - राग-द्वेष 
मोह आदि भावकर्म से शून्य ज्ञान की महिमा-महत्ता से युक्त । 


भावार्थ- पुरुषाद्वेतवादी सारे जगत को एकमात्र पुरुषरूप ही देखता एवं जानता है। इस विषय मे 
वह “पुरुषएवेदम्‌” वह स्व जगत पुरुष ही है इत्यादि वेदवाक्य को प्रमाणरूप मे उपस्थित करता है ओर 
जब कोई जिज्ञासु यह जानने की इच्छा प्रकट करता है कि घट पटादि जुदे-जुदे दिखने वाले पदार्थों का 
भेद क्यो कर निषेध किया जा सकता है, जो जगत्‌ की अनेकता को स्पष्ट रूप से जाहिर करते हैं तव 
उत्तर मे वह कहता है कि अनादि कालीन मोहरूप अज्ञान के वश से हो वेसा प्रतीत होता है वस्तुत वेसा 
है ही नही इत्यादि । प्रत्यक्षापलापी अज्ञानी हठाग्रही परद्रव्य रूप से नास्तिता को न मानकर स्वद्गव्य को 
ही पररूप से स्वीकार कर आत्मतत्त्व का समूल नाश करता है। किन्तु अनेकान्ती विवक्षा के वश से पर- 
द्रव्यरूप से आत्मद्रव्य का नास्तित्व तथा स्व-आत्म-द्रव्यरूप से अस्तित्व को स्वकीय निर्मल ज्ञान से जाच- 
कर अपने मे ही अपने को भजता है अपनेरूप से, पररूप से नही । 

(अथ परक्षेत्रास्तित्वं निराकुरव॑न्‌ स्वक्षेत्रास्तित्वं तुदति) अब परक्षेत्र की अपेक्षा से आत्मा के अ स्तित्व 
का निराकरण करता हुआ स्याद्वादी-अनेकान्ती स्व-क्षेत्र की अपेक्षा से ही अस्तित्व का समर्थन करता है ८ 


भिन्लक्षेत्र निषण्ण बोध्यनियत व्यापारनिष्ठः सदा 
सीदत्येच वहिः पतन्तमभितः पश्यत्‌ पर्मांस पशुः । 


( ३२५ ) 


स्वक्षेत्रास्तितया निरुद्धरभसः स्याद्मादवेदीपुचत-.. 
स्तिष्ठत्यात्मनिरवातबोध्य नियत व्यापारदक्तिभवत्‌ ॥६१॥ 
अन्वयार्थ--( भिन्‍नक्षेत्रनिषण्ण बोध्यनियतव्यापारनिप्ठ:) पृथक क्षेत्र मे स्थित ज्ञेय-पदार्थो के जानने 
रूप निश्चित व्यापा रवान्‌ (पशुः) अज्ञानी एकान्ती (पुमासस्‌) पुरुष-आत्मा को (अभित ) सव तरफ सें-- 
(बहिः) बाहिर-परिक्षेत्र मे (पततन्तस्‌) ज्ञानरूप से जाता हुआ (पश्यन्‌) देखता है अतएवं (सदा) निरन्तर 
(एव) ही (सीदति) नाशको प्राप्त होता है। (पुनः) किन्तु (स्पाद्वादवेदी ) स्थाह्माद सिद्धान्ती (स्वक्षेत्रास्ति- 
तया) स्वक्षेत्र के अस्तित्व से (निरुद्धरभस.) परक्षेत्रमे गमनका निरोधी (आत्मनिरवातबोध्यनियत व्यापार- 
शवितः) अपने आत्मा में प्रतिविम्वित पदार्थों को निश्चित रूप से जानने की शक्ति वाला (भवन) होता 
हुआ (तिष्ठति) अपने आत्तमिक क्षेत्र मे ही स्थित रहता है । 
सं० ठीक- (फश्चिन्नैयायिकादि: पशु:-अज्ञानी ) कोई नेयायिक आदि अज्ञानी-वस्तु के वास्तविक 
स्वरूप से अनभिज्ञ पुरुष (सीदत्येव-स्दस्थित्यभावाद्विषादं यात्येव) अपनी आत्मा की स्थिति के अभाव से 
विपाद को ही प्राप्त करता है (कि कुवंन) क्या करता हुमा (अभितः-समन्‍्तात्‌) सब ओर से (बहि.- 
पतन्तम्‌ स्वक्षेत्रात्परक्षे त्रपतत्तम) अपने स्थान से पर के स्थान पर जानने वाले (पुमासमृ-आत्मानम्‌) 
पुरुष-आत्मा को (पश्यनू-अवलोकयन्‌ ) देखता हुआ (सदा-नित्यम्‌) सवंदा-हमेशा (भात्मनः व्यापकत्वा- 
ज्रीकारातू) क्योकि आत्मा को सव्वे व्यापक स्वीकार किया है (कीदक्ष:-सः) वह अज्नञानी कंसा है ? 
(भिन्‍लेत्यादिः--भिन्‍न च तत्‌ क्षेत्नं तत्न निषण्ण-वर्तमानं तच्च तद्बोध्यं ज्ञातु योग्य द्वव्यं च तत्न नियतः 
निश्चितः व्यापार: सन्निकर्षादिक्रिया-आत्मा मससा सयुज्यते, मन इन्द्रियेण, इन्द्रियं अर्थेन इन्द्रियाणा 
प्राप्पकारित्वनियसात्‌-इति सन्तिकर्षादि व्यापार: बोध्यक्षेत्रममनलक्षण तत्न निष्ठ ) भिन्‍न क्षेत्र मे वर्तमान 
गेय-जानने योग्य द्रव्य के विषय मे निश्चित-सबन्निकर्प आदि रूप क्रिया मे तत्पर अर्थात्‌ सर्वप्रथम आत्मा मन 
से संयुक्त होता है, मन इन्द्रिय से सयुक्त होता है, इन्द्रिय पदार्थ से सयुक्त होती है क्योकि इन्द्रियो को 
भाष्यकारी माना गया है अर्थात्‌ इन्द्रिया पदार्थों से मिलकर ही पदार्थों को जानती हैं ऐसा नियम है इस 
तरह से सन्तिकर्पादि व्यापार मे परिनिष्ठ यानी ज्ञेय पदार्थों के क्षेत्र मे गमन करने वाला (तत्पक्षावलम्बी 
स्वव्यवस्थानाभावात्सीदत्येव) अर्थात्‌ स्वक्षेत्र विनाश पूर्वेक परक्षेत्र गमन रूप पक्ष को अवलम्बन करने 
चाला एकान्ती आत्मतत्त्वकी स्थितिका अभाव होनेसे दु खी ही रहता है। (स्याद्वादवेदी पुन' कर्थ तिप्ठति ) 
और स्याद्गादी कैसे स्थित रहता है ? (स्वेत्यादि --स्वस्यक्षेत्रे अस्तिता अस्तित्वं तया निरद्धरभस“-स्स्नि- 
फर्षादीतां निरुद्धोरसस* वेग: येन स') जिसने स्वक्षेत्र के अस्तित्व से सन्निकर्षादि के प्रसार णो रोक दिया 
है (प्रमाण परोक्षादी सत्मिकर्षस्प गतादावतिश्रसद्भेन दृषितत्वात्‌ू) क्योकि प्रमाण परीक्षा आदि 
प्रन्यों मे सन्निकर्ष को गतादि में अतिप्रसद्भ होने से दूषित किया गया है (मायनसन्तिकर्पस्प घटरूपयों: 
समवेतयों सज्भावे समवेतयोघेंटरसयो. स फय न स्थात्‌ इति निरस्तत्वात्‌) अर्थात्‌ जैसे समकेद्-रमवाय 
पम्बन्ध से सम्बद्ध-घट और घटयत रूप में चाक्षुप सन्निकर्ष का सद्भाव होता है वैसे ही समरेत-समयाय 
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सम्बन्ध से सम्बद्ध-घट और घटगत रस मे वह चाक्ष॒ष सन्निकर्ष क्यो नही होता है इस तरह से सन्सतिकर्ष 
का खण्डन हो जाता है (रहें क्वचिदपिबोध्ये आत्मनों व्यापित्वं न इति वदन्‍्तं प्रति स्थादवादी कीदक्षो 
भवास्तिष्ठति ?) ऐसी स्थिति मे तो किसी भी वोध्य-जानने योग्य-द्रव्य मे आत्मा की व्यापकता ही नही 
बन सकेगी ऐसा कहने वाले के प्रति स्थाह्नादी कसा वनकर रहेगा ? (आत्सेत्यादि --आत्मनि-स्वस्मिनृ- 
निरवात-व्यवस्थितं तच्च यद्दोध्यं च स्वरूपलक्षण बोध्यमित्यर्थ: तत्न नियता-निश्चिता व्यापार शक्ति, येन स 
ईदक्षो भवन्‌ सन्‌) अर्थात्‌ ज्ञायक स्वरूप निज आत्मामे निरवात-व्यवस्थित-प्रतिविम्बित ज्ञेयरूप से स्थित 
पदार्थों को जाबनना ही जिसका निश्चित स्वभाव है ऐसा होता हुआ । 
भावार्थ--अज्ञानी-एका न्ती परक्षेत्रस्थ पदार्थों के आकार को धारण करने वाले आत्मा को स्वक्षेत्र 
को त्यागकर परक्षेत्र मे गया हुआ मानकर स्वक्षेत्र के विधात से आत्मा के विघात को अज्भीकार करता 
है परन्तु अनेकान्ती स्याद्वाद के प्रबल प्रकाश में जब वस्तु के स्वरूप को देखता है तब उसे यही दिखाई 
देता है कि आत्मा अपने क्षेत्र मे स्थित रहकर ही परक्षेत्रस्थ पदार्थों को अपने ज्ञान स्वभाव से तदाकार 
रूप से परिणत होकर जानता है अतएव स्वक्षेत्र की अपेक्षा से इसके अस्तित्व मे कोई बाधा उपस्थित 
नही होती है । 
(अथ परक्षेत्रे नास्तित्वाभावं वदन्तं प्रति परक्षेत्रे नास्तित्वं क्कणति) अब परक्षेत्र मे नास्तित्व के 
अभाव को कहने वाले वादी के प्रति परक्षेत्र मे नास्तित्व के स्राव का समर्थन करते हैं-- 
स्वक्षेत्रस्थितये पथरिवधपरक्षेत्रास्थितार्थोज्कनान- 
तुच्छीभूयपशुः प्रणस्यति चिदाकारान सहर्थवंसन्‌ । 
स्थाह्वादी तु बसन्‌ स्वधामनि परक्षेत्र विदर्ना स्तिताम्‌- 
त्यक्तार्थोडवि न तुच्छुतामनु भवत्याकारकर्षो परान्‌ ॥६२॥ 
अन्वयार्थ - (पशुः) अज्ञानी (स्वक्षेत्रस्थितये) अपने क्षेत्र मे स्थित रहने के हेतु (पृथग्विधपरक्षेत्र- 
स्थितार्थोज्ञनात्‌ ) विभिन्न परक्षेत्रो मे स्थित पदार्थो के परित्याग से (तुच्छीभ्ूय) निज स्वभाव से शून्य 
होकर (अथे.) परपदार्थों के (सह) साथ (चिदाकारान्‌) चैतन्य के आकारो को (व्मन्‌) त्यागता हुआ 
(प्रणस्यति) विनाश को प्राप्त होता है (तु) किन्तु (स्पाह्मादी) स्याह्मादसिद्धान्ती (स्वधामनि) अपने क्षेत्र 
मे (बसन्‌) रहता हुआ (परक्षेत्रे) परक्षेत्र मे (नास्तिताम्‌) नास्तित्व को (विदन्‌) जानता हुआ (त्यक्तार्थ-) 
परक्षेत्रस्थ पदार्थों को छोडता हुआ (अपि) भी (परान्‌) परपद्धार्थों का (आकारकर्षा) आकारधारी (सन्‌) 
होता हुआ (तुच्छताम्‌) शून्यता को (न) नही (अनुभ्नवत्ति) अनुभव करता है। 
स० ठीका--(पशु.-कश्चिदज्ञानी ) कोई अज्ञानी (प्रणश्यति-स्वक्षयं नयति) अपनी आत्मा के विनाश 
को-प्राप्त करता है (कि कृत्वा) क्या करके (पृथग्रित्यादि-पृथग्रू-भिन्‍न विधिः प्रयोजन येषान्ते ते'च ते 
परक्षेत्रे-स्वक्षेत्रादप रक्षेत्रे-स्थितार्थाश्च तेषा-उज्ञ्षन परिहरण तस्मात) भिन्न, प्रयोजन वाले परक्षेत्र मे स्थित 
ए्लाणों ने एरित्याग से (तुच्छीभूय-निस्स्वभाव भूत्वा) स्वभाव से शूल्य होकर (किमर्थम्‌) किस लिए 
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(स्वक्षेत्रास्थितये-स्वक्षेत्रभ वनाय ) अपने क्षेत्र मे रहने के लिए (स्याद्वादी तु) स्याद्वादी तो (पुनः) फिर 
(परान्‌-परिच्छेद्यपंदार्थानू) पर-परिच्छेद्यपदार्थान- जानने योग्य पदार्थों के (आकारकर्षी-आकार ग्राही 
सन्‌) आकारो को भ्रहण करने वाला होता हुआ (चरतुच्छताम्‌-न तुच्छभावताम्‌) तुच्छभावता को नही 
(अनुभवति) अनुभव करता है (ननु पराकारकर्षी स्यथाह्मदिबोध:ः पराथंग्राही स्यथादित्याञंडँयोमीह) 
शद्धाकार कहता है कि पर पदार्थों के आकारो को ग्रहण करने वाला स्याद्वादी का ज्ञान भी पेर- 
पदार्थों के आकारो को ग्रहण करने वाला होगा ऐसी आशड्ू मे उत्तर देते हैं--(त्यक्तार्थोइपित्यक्त पर- 
द्रव्यो5पि परिच्छिन्नस्ति) परपदार्थों का परित्यागी स्यादह्वादी भी परपदार्थों को जानता है ((त्यवताथेत्व॑ 
कथम्त) परपदार्थों का त्यागी कंसे ? (परक्षेत्रे-स्वक्षेत्रादपरक्षेत्रे चास्तिता बदनू-प्रतिपादयन्‌ ) अपने क्षेत्र से 
भिन्न क्षेत्र मे अपनी नास्तिता-अभावता को प्रतिपादन करने वाला (ननु परक्षेत्र इव स्वक्षेत्रे मेास्त्विति- 
चेन्तर) शड्भााकार कहता है कि जसे आत्मा परक्षेत्र मे नही रहता है बसे ही अपने क्षेत्र मे भी मत रहो तो 
आचार्य कहते हैं कि यह तुम्हारी आशडू उचित नही है (यत्त:)का रण कि (स्वधामनि-स्वक्षेत्रे) आत्मा अपने 
आत्तमिक क्षेत्र मे (वसन्‌-अस्तित्व भजन) अस्तित्व को धारण करता हुआ (पुनः) फिर (कि कुर्चन्‌ ) क्यो 
करता हुआ (चिदाकारानु-चित्यर्यायान्‌) चेतन्‍्य के आकारो-पर्यायो को (बमन्‌-उद्गिरन्‌) त्यागता हुआ 
(कः सह) किनके साथ (अर्थे:-पदार्थे:) परपदार्थों के साथ । 
प्ावां्थ - एकान्ती परक्षेत्रो मे स्थित परपदार्थों के आकारो को जो अपने ज्ञान मे ज्ञानाकार ही 
स्थित है उन्हे अपने क्षेत्र की स्थिति के हेतु छोड देता है क्योकि वह ऐसा जानता है कि परपदार्थी के 
समान ही यदि मैं उनके आकारो को नही छोडूगा तो मेरा निज का क्षेत्र ही नष्ठ हो जायगा अतएव वह 
चैतन्य के आकारो को भी छोड़ बैठता है इसलिए सर्वथा शून्य हो जाता है अर्थात्‌ आत्मा का नाएँ कर्र 
बेठता है। किन्तु स्याह्गादी परक्षेत्र स्थित पदार्थों के आकार को नही छोडता हुआ अपने क्षेत्र मे ही 
रहता है और परक्षेत्र में अपनी नास्तिता को भी कायम रखता है इस तरह से यह अनेकान्ती स्वक्षोत्रि 
स्थिति पूवेक परक्षेत्र स्थित नास्तिता को भी घारण करता है यही परक्षेत्न नास्तिता है ॥६२॥। 
(अथ स्वकालास्तित्वं प्रीणाति) अब अपने काल में अपने-अस्तित्व को पुष्ट करते हैं-- 

पुर्वालम्बितबोध्यनाश समये ज्ञानस्य नाश विदन्‌ 

सीदत्येव न किजचनापि कलयज्नत्यस्ततुच्छः पशुः । 

प्रस्तित्वं निज फालतो5स्प कलयत्‌ स्पाद्रादवेदी पुन्तः 


शर्त 
भर 


परास्तिष्ठति बाह्यवस्तुषुम्रुह॒रभूत्वा विनश्यत्त्वपि ॥६३॥ 


अन्वयोर्थ-- (पशुः) अज्ञानी-एकॉन्तवादी (पुर्वलिस्बितवोध्यनाशसमये) पूर्व समय में जेयाकीरंशेप॑ 
से उपस्थित ज्ञेगय के नाश के समय में (ज्ञानस्य) ज्ञान के (नाशम्‌) नाश को (बिदन्‌ू) जानती हो 
(अत्यन्ततुच्छ.) अतिशय रूप से अभाव स्वरूप (सन्‌) होता हुआ (क्िल्चेंनें) किसी पदार्थ को (अपि) भी 


(३२८ ) 


(न) नही (कलयन्‌ ) जानता हुआ (एवं) ही (स्ीदति) नाश को प्राप्त होता है (पुनः) किन्तु (स्थाद्वादवेदी) 
स्याद्वाद को जानने वाला ज्ञानी (अस्य) ज्ञान के (अस्तित्वम्‌) अस्तित्व को (निजकालतः) अपने काल से 
(कलयन्‌ ) सम्पादन करता हुआ (मुह) वार-बार (भूत्वा) उत्पन्न होकर (विनश्यत्सु) बाश होने वाले 
(बाह्मवस्तुषु ) बाह्य पदार्थों में (अपि) भी (मुहुः) बार-बार (भूत्वा) ज्ञायकरूप से होकर अर्थात्‌ उन्हे 
प्रति समय जानकर (अपि) भी (पृर्ण:) पूर्णछूप से (तिष्ठति) विद्यमान रहता है। 
सं० टीका-- (पशुःकश्चिदज्ञाती ) कोई अज्ञानी (सीदत्येव-विनश्यत्येच) विनाश को ही प्राप्त करता 
है (कि क्ुवंनू-) क्या करता हुआ (पुर्वेत्यादिः-पुव॑-स्वोत्पत्तिक्षणे, आलम्बितं-जेयस्वरूपेण अवलम्पबितं तच्च 
तद्बोध्य च शेयं तस्य नाशः क्षयः तस्य समये-क्षणे) पूर्व मे--अपनी उत्पत्ति के समय मे ज्ञेयरूप से अव- 
लम्बित-उपस्थित ज्ञेय के नाश के समय मे (ज्ञानस्य-बोधस्थ) ज्ञान के (नाश-विनाशम्‌) विनाश को 
(विदन्‌-जानन्‌ )जानता हुआ (अत्यन्त तुच्छ:-अत्यन्त-निश्शेष तुच्छः-निस्स्वभावः) पूर्णरूप से स्वभाव शून्यता 
से (सर्वेषा तुच्छस्वभावत्वात्‌ू-निरन्वय विनाशात्‌) क्योकि सभी पदार्थ तुच्छ स्वभाव वाने भर्थात्‌ अन्चय 
शनन्‍्य विनाश वाले हैं। (सो5पि वादी तुच्छस्वभावः तन्मध्ये पतितत्वात्‌) वह वादी भी तुच्छ स्वभाव 
वाला निरन्वय विनाश वाला है क्योकि वह भी उन सभी तुच्छ स्वभाव वालो के मध्य मे समाविष्ट है 
(किप्न्चनापि-किसपि चेतनाच्ेतनम्‌) किसी भी चेतन तथा अचेतन पदार्थ को (स्थिर न कलयन्‌) स्थिर 
नही मानता (पुनः) किन्तु (स्याह्मदवेदी) स्याद्वाद का ज्ञाता (पुर्ण:-पुर्वापर कालस्थायित्वेन पूर्णमनोरथः) 
पूर्वोत्तर काल मे स्थितिशील होने से ही परिपूर्ण मनोरथ बाला (तिष्ठति-आस्ते) स्थित रहता है। (कि 
कुर्बन) क्या करता हुआ (अस्य-ज्ञानस्य) ज्ञान के (निजकालत-स्वकालतः) अपने काल से (अस्तित्व॑ 
कलयन्‌ ) अस्तित्व को जानता हुआ (कि कृत्वा) क्या करके (मुहुः-पुनः) बार-बार (बाह्मवस्तुषु-बहिः 
पदार्थेषु) बाह्य पदार्थों मे (भूत्वा-तद्ग्राहक स्वरूपेणोत्पद्य) उन पदार्थों का ग्राहक रूप से उत्पन्न होकर 
(कीद्शेषु तेषु) कैसे पदार्थों में (विनश्यत्स्वषि-पर्यायापेक्षया-प्रतिक्षण विनाशं गच्छत्सु) पर्यायो को अपेक्षा 
से प्रति समय विनाश को प्राप्त करने वाले (अपिशब्दात्‌-द्रव्यादेशादविनश्यत्सु) द्रव्याथिक तय के भादेश 
से नष्ट नही होने वाले (बाह्मपदार्थेषु विनश्यत्स्यथषि) बाह्य पदार्थों के विनाश को प्राप्त होने पर भी 
(ज्ञानं न विनश्यति) ज्ञान नही नष्ट होता है (स्वकाले सत्त्वात्‌) क्योंकि ज्ञान अपने समय मे विद्यमान 
रहता है ॥६३॥। 
भावार्थ--वादी-एकान्ती के मत में सभी पदार्थ निरन्च विनाशशील हैं मतएव वह भी उनके मध्य 
अन्तहिंत होने से स्वय ही विनाशशील है। किन्तु प्रतिवादी अनेकान्ती के मत में पर्यायाथिक चय की 


विवक्षा ऐ फ री ' ९ “१ « होते हुए भी द्रव्याथिक नय की अपेक्षा से सभी पदार्थ नित्य है अवि- 
नहवर हैं” “ - पर्यन्त स्थित रहने वाले है। अत आत्मा भी उन्ही पदार्थों मे से एक 
थ से उभयरूप है यही स्वकालास्तित्व नाम का भज्भ है ॥६३॥ 


“व परकाल मे आत्मा के नास्तित्व का समर्थन करते हैं--- 


( ३२६ ) 


अ्र्थालम्बनकाल एवं कलयनु ज्ञानस्य सत्तवं बहि- 

शेपालम्बबलालसेन मतसा भ्राम्यन्‌ पशुनंद्यति । 

नास्तित्वं परकालतो5सप कलयनु स्थाह्ााववेदी पुन- 

स्तिष्ठत्यात्मनिरवातनित्यसहजज्ञानेकपुझ्जी भवन्‌ ॥६४॥ 

अच्वयार्थ--(पशु) अज्ञानी (अर्थालम्बनकाले) अर्थ-पदार्थ के आलम्बन काल में (एवं) ही 
(ज्ञानस्थ) ज्ञान के (सत्त्वमू) अस्तित्व को (कलयन्‌) जानता या मानता हुआ (बहिल्ेयालम्बन लालसेन) 
बाह्य ज्ञेयो के आलम्बन की लालसा वाले (मनसा) मन से (पश्राम्यन) वाह्य पदार्थों मे अवुरक्तता के 
वश से घूमता हुआ (नश्यति) नाश को प्राप्त होता है। (पुनः) किन्तु (स्थाद्वादवेदी) स्यद्वाद के स्वरूप 
का वेत्ता (अस्य) ज्ञान का (परकालतः) परपदार्थ के काल से (नास्तित्वम) नास्तित्व को-अभाव को 
(कलयन) जानता हुआ (अत्मनिरवातनित्य सहजज्ञानक पुञ्जीभवन्‌) आत्मा मे अवस्थित नित्य स्वाभा- 
विक ज्ञान का अद्वितीय पुञ्ज होता हुआ (तिष्ठति) स्थित रहता है । 
सं० टीका--(पशु -कश्चिदज्ञानी) कोई अज्ञानी (परकाले वस्तुनो$स्तित्ववादी) परद्रव्य के काल में 
वस्तु की अस्तित्वता को कहने वाला अविवेकी (नश्यति-स्वपक्षक्षयेणस्त्रयं क्षय याति) अपने पक्ष के विनाश 
से स्वय ही विनाश को प्राप्त होता है (कीद्क्ष: सन्‌ ?) कैसा होता हुआ (सनसा-चित्तेन) चित्त से (ऋत्वा 
स्राम्यनू-अन्यथार्थ स्थान्यथार्थकल्पनया भ्रम गच्छन्‌) पदार्थ के असली स्वरूप से विपरीत स्वरूप कल्पना 
करके भ्रम को प्राप्त होता हुआ (कोदृशेन तेन ?) कंसे चित्त से (बहिरित्यादिः-बहिल्ञेयं-बाह्माचेत- 
नादिद्रव्पं तदेवालम्बनं-अवलम्बनं तत्र लालसं यत्तेन) बाहिरी अचेतन आदि द्रव्यरूप आलम्बन मे लालसा 
रखने वाले (पुन कोदक्ष. सः) फिर भी वह अज्ञानी कैसा (अर्थेत्यादि:-अर्थस्य ज्ञेयस्थ आलम्बनं तदुत्पत्त्या- 
दिवशादवलम्बन तस्य काले-समये-एव) ज्ञेय-शान के हारा जानने योग्य-पदार्थ के आलम्बन अर्थात्‌ उस पदार्थ 
की उत्पत्ति आदि के वश से अवलम्बन काल मे ही (ज्ञानस्य) ज्ञान के (सत्त्वं-अस्तित्वम) अस्तित्व-सत्त्व 
को (कलयन्‌-अद्भीकुवंन्‌) अद्भीकार करता हुआ (तदुकतं तन्‍्मते) यही बात उसके मत मे कही गईं है-- 
अथस्यासम्भवे भावात्‌ प्रत्यक्षे व प्रमाणता । 
प्रतिवद्धस्वभावस्य तद्धेतुत्वे सम॑ दृयम्‌ ॥१॥। 


(अर्थालंबन लक्षणे परकाले सत्तवे स्वेदा सत्त्वप्रसड्भरात्‌ स्याह्मादवेदी पुन') ओर स्यथाद्वादवेदी 
(अस्य ज्ञानस्य) इस ज्ञान का (परकालतः-परकालेन) परपदार्थ के काल से (नास्तित्म-असत्त्वस) 


नास्तित्व-असत्त्व को (कलयन्‌-अद्भोकुर्वबनू) अज्भोकार करता हुआ (तिष्ठति-आस्ते) स्थित रहता है 
(ननु यथा परकालेन नास्तित्व स्थाह्दिनां तथा स्वकालेषपि तदस्तु इति चेत) शद्भधाकार कहता है 
कि जैसे स्यादह्बादियों के परद्रव्य के काल से ज्ञान का नास्तित्व है वैसे ही वह नास्तित्व अपने ज्ञान 
के काल से भी रहो यदि ऐसा तुम्हारा कहना है तो (न) वह कहना ठीक नही है (यतः) कारण 
कि (आत्मेत्यादि:-आत्मनि-चिद्रपे-निरवातमु-आरोपित तच्च तन्तित्य॑-द्रव्यरूपतया शास्वतम्‌-सहज ज्ञान 


( ३३० ) 


च चिद्रपस्य शास्वतिकत्वे ज्ञानस्थापि शाश्वतिकत्वात्‌ तत्काले तस्थ सद्भाव: तस्येकपुञ्जीभवन्‌-अद्वितीय 
समह सन्‌) चेतन्य स्वरूप आत्मा में स्थित द्रव्यरूप होने से नित्य स्वाभाविक क्योकि चेतन्यमय कत्तमा 
के नित्य होने से उसका ज्ञानगुण भी नित्य ही है अतएवं आत्मा के अस्तित्व काल मे ज्ञान का भी अस्तित्व 
रहता है ऐसे ज्ञान का अद्वितीय समुह होता हुआ । 
भावार्थ-पराधीन बद्धि अज्ञानी एक पक्षपाती पर के अस्तित्व काल में ही अपने ज्ञान के अस्तित्व 
को स्वीकार करने वाला पर के विनाश काल में अपने घिनाश को मानने वाला अपने अस्तित्व को ही 
खो बैठता है। किन्तु स्पाह्ादी स्वाधीन बुद्धि अनेकान्ती-अनेक पक्षो को विविध अपेक्षाओ से स्वीकार 
करने वाला स्व के अस्तित्व से ही अपने अस्तित्व-को मानता है पर के अस्तित्व से नही | अतएवं जिस 
काल ज्ञान परद्रव्य को जानता है उस काल मे वह अपने काल के अस्तित्व से ही अपने अस्तित्व को नियत 
करता है परज्ञेय पदार्थ के अस्तित्व काल से नही । यदि कोई यह कहे कि जैसे स्याद्वादी परद्रव्य के काल 
से अपने नास्तित्व को अद्भीकार करता है बसे ही अपने काल से भी नास्तित्व स्वीकार 
करे तो उसका यह कहना सर्वथा अनुचित है कारण कि आत्मा द्रव्यदृष्टि से नित्य है अतएव उसका ज्ञान 
गुण भी उसके आधार से नित्य ही है। क्योकि भाधार आधेय में यहा तादात्म्य सम्बन्ध है और जिनका 
तादात्म्य सम्बन्ध होता है वे गुण और गुणी नित्य ही होते हैं। उनका स्वकाल में भी नास्तित्व कथमपि 
सम्भव नही है। अतएवं परकाल के नास्तित्व के समान स्वकाल मे नास्तित्व नही है । स्वकाल मे नास्तित्व 
स्वीकार करने पर द्रव्य का ही मुलोच्छेद होगा। 
(अथ स्वभावास्तित्वमनुभूयते) अब स्वभाव की अपेक्षा से अस्तित्व का अनुभव करते हैं-- 
विभान्तः परभावभावकलना जन्िित्यबहिवस्तुषु- 
नव्यत्पेब पशु: स्वभावभहिमन्येकान्तनिदचेतन:ः । 
सर्वेस्मिन्नियतस्वभावभवनज्ञानाहिभकतो भवनु- 
स्थाहादी तु न नाशसेति सहजस्पट्टीकृत प्रत्यथः ॥६५७ 
अन्वयार्थे-- (पशु.) अज्ञानी एकास्तवादी हठाग्रही ( नित्यम्‌ ) निरन्तर ( परभावभाव 
कलनात) परभावो में आत्मभाव की कल्पना से (बहिर्वस्तुष) वाह्य पदार्थों मे (विभास्त ) 
विश्वान्ति को प्राप्त हुआ (स्वभाव महिमनि) निज चैतन्य स्वरूप की महिमा में (एकान्तनिश्वेतनः) 
अत्यन्त निश्चेतन “जड” वर्तंता हुआ (एबं) ही (नश्यति) नाश को प्राप्त करता है। (तु) किन्तु 
आऔ ओ पद का परिवेत्ता अनेकान्ती निराग्रही (सर्वस्सिनू) सभी पदार्थों मे (नियतस्वभावभवन 
कल है . वश्ावभाव के परिज्ञान से (विभकतः) उन समस्त परपदार्थों से पृथक्‌ (सबन्‌) होता 
। प्रत्यय.) स्वभाव से स्पष्ट प्रत्यक्ष--अनुभव रूप किया है जिसने अर्थात्‌ स्वभाव से 


“नाशम्‌) साश को (व) नही (एति) प्राप्त करता है अर्थात्‌ आत्म श्रद्धावान 
* . है। 


( ३३१ ) 


सं० टीका--(पशु:-प्रभावेनात्सानं मन्‍्यानः कश्चिदज्ञाता) परपदार्थ रूप से आत्मा को मानने 
वाला कोई अज्ञानी (नश्यत्येव) नाश को ही प्राप्त करता है (कोदृशः) कंसा (नित्यमृ-निरन्तरस) 
निरन्तर-हमेशा (बहिवंस्तुषु-नीलादिश्नेयक्षणेषु) नील आदि पदार्थो के समय मे (विश्रान्त.-स्थित ) स्थित 
(कुतः) कंसे (परेत्यादि:-परे च ते भावाश्वनीलपीतादयस्तेषां भाव:-स्वभाव तस्य कलना-ग्रहणम्‌-आत्म- 
सात्कतरणम्‌-तस्मात्‌) नील पीतादि परपदार्थों के स्वभाव को ही आत्मा का स्वभाव स्वीकार करने से 
(स्याद्वादवेदी तु न नाशमेति-विनाशं न प्राप्नोति) किन्तु स्थाह्वाद के स्वरूप का सवेत्ता विनाश को नही 
प्राप्त होता (कीद्शः:) कैसा स्थाह्रादी (सहजेत्यादि:-सहजः स्वभाविक' स्पष्टीकृतः प्रत्यय. ज्ञान येत्र सः) 
जिसने आत्मा के स्वभावभूत ज्ञान को सर्वथा स्पष्ट कर लिया है (स्वस्वभावनियतत्वात्‌) क्योकि आत्मा 
का स्वभाव नियत-निश्चित है (सर्वस्मात्‌-ज्ञेयातू-विभवतः भिच्चः) सभी ज्ञेय-पदार्थों से भिन्न (भवन्‌-सन्‌ ) 
होता हुमा (परभावस्वभावग्राहकत्वाभावात्‌) क्योकि आत्मा अपने से भिन्न किसी भी पदार्थ के 
स्वभाव का ग्राहक-ग्रहण करने वाला नहीं है। (कुतः) कंसे (नियतैत्यादि.-नियतः निश्चित: 
स्वभाव: चेतन्यादि स्वरूपम्‌ू-तेन भवत यस्य तच्च तज्ज्ञानंच तस्मात) जिसका चेतन्यादि स्वरूप रूप 
परिणमन निश्चित है उसके ज्ञान से (कीद्क्ष: सः) वह कसा (स्वेत्यादि:-स्वस्थभावः पर्याय, ज्ञानादि- 
लक्षण: तस्यमहिमा-मसाहा त्म्यं-यत्न तस्सिन्तात्मनि) जिस आत्मा में ज्ञानादि स्वरूप महिमा विद्यमान है 
उसमे (एकास्तेत्यादि:-एकान्तात्‌-सर्वथास्तित्वनास्तित्वादे. निर्गत चेतन ज्ञानं यस्य स.) जिसका ज्ञान 
सवेथा अस्तित्व एव सर्वथा नास्तित्वादि रूप एकान्तवाद से शून्य है (आत्मनि एकान्तज्नानाभावात्‌-अनेकान्त 
ज्ञानम्‌) आत्मा में एकान्‍्त ज्ञान का अभाव होने से अनेकान्त रूप ज्ञान होता है । 

भावार्थ--एकान्ती अपनी आत्मा को परपदार्थ स्वरूप ही मानता है अतएवं वह वाह्य पदार्थों मे 
आसवत रहता, है इसलिए वह अपनी आत्मा का विनाश करने वाला है अपनी आत्मा से वेखबर है। 
किन्तु स्पाद्वादी आत्मज्ञानी प्रत्येक पदार्थ को अपने-अपने निश्चित-नियत स्वरूप में ही परिणमनशील 
स्वीकार करता है अतएवं अपने आत्मपदार्थ को भी समस्त चेतन एवं अचेतन पदार्थों से स्वभावत प्रथक्‌ 
जानता है अतएवं वह अपने ज्ञानादि गुणों के पुञ्जभूत आत्मा का कदापि नाश नही होने देता है ज्ञानी 
की दृष्टि मे कूटस्थ नित्य कोई वस्तु है ही नही ॥६५॥ 

(अथापरपर्यायपर बरह्मनिषेधयन्‌ परस्वरूपेण सदित्युद्घाटयति) अब परपदार्थ रूप से आत्मा का 


निषेध करते हुए स्वरूप से आत्मा के अस्तित्व का उद्घाटन-निरूपण करते हँ--अर्थात्‌ आत्मा पररूप से 
नास्तिरूप है और निजरूप से अस्तिरूप है, यह प्रकट करते है-- 


प्रध्यास्यात्मनि सर्वेभावभवर्न शुद्धस्वभावच्युतः 
सर्वन्नाप्पनिवारितों गतभयः स्वर पशुः-क्तीडति । 
स्थाहादी तु विशुद्ध एवलसति स्वस्प स्वभाव भरा- 
दारूद: परभावभावविरहवब्यालोकनिष्कम्पित: 0६६४ 
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अन्वयार्थ-- (पशु) अज्ञानी एकान्ती (आत्मनि) आत्मा मे--अपने चेतन्य स्वरूप मे (सवभावभव 
नम्‌) समस्त पदार्थों के अस्तित्व को (अध्यास्प) आरोपित-कल्पित करके-- (शुद्धस्वभावच्युत ) अपने 
शुद्ध स्वभाव से स्खलित-रहित अतएवं (सर्वत्न) सभी अकतंव्यो में (अपि) भी (अनिदारित.) वेरुकावट 
प्रवृत्ति करने वाला (गतभयः) निर्भयरूप होता हुआ (स्वरम॒ ) स्वच्छन्द-मनचाही (क्रीडति) फ्रीडा करने 
लगता है (तु) किन्तु (स्थाद्ादी) स्वादह्याद से वस्तु स्वरूप की व्यवस्था को जानने वाला अथनेकान्ती 
(भरात्‌) अतिशयरूप से (स्वस्प) अपने ( स्वप्तावम्‌ ) स्वभाव को (आरूढः) प्राप्त हुआ अतएव 
(परभावभावविरह व्यालोक निष्कम्पित.) परपदार्थों तथा परपर्यायो के अभाव के विशिष्ट दर्णन से 
निशचल अत (विशुद्ध-) परिपूर्ण निर्मेल रूप से-- (एव) ही (लसति) शोभित होता है । 
सं० टीका--(सर्वभावसयं पुरुषम्‌-कल्पयन्‌ पशु:-फश्चिदत्ञानी) सर्वे पदार्थ स्वरूप आत्मा को स्वी- 
कार करने वाला कोई अज्ञानी (स्वरम्‌-स्वेच्छया) अपनी इच्छानुसार (यस्ननियमासनाभ्ावात्‌) यम, 
नियम, आसन आदि का अभाव होने से (क्रीडति विहरति-इतस्तत ) इधर-उधर सव जगह क्रीडा करता 
रहता है (कोद्क्ष ) कसा (गतभयः-गतः नष्ट, भयः-इहप्रलोकादि लक्षणोथस्थ सः) जिसका इस लोक 
तथा परलोक आदि का भय नष्ट हो चुका है (सर्वेस्य ब्रह्ममयत्वादिहपरलोकाद्यभावः) समस्त पदार्थों के 
ब्रह्म स्वरूप होने से ही इस लोक तथा परलोक आदि का अभाव सिद्ध होता है (पुन. सर्वेत्नापि-निषिद्धा- 
नृष्ठानेडपि) और शास्त्र से निपिद्धू-नही करने योग्य क्रियाओके करनेमे (अनिवारितः) वे रोक टोक होता है 
(अलाबूनिमज्जन्ति, ग्रावाणः प्लवन्ते, अन्घोमणिसवन्दिवत्‌ तमनड्गुलिरावतत्‌ उत्ताना वे देवगाबो वहन्ती- 
त्यादीना वेदवाक्याना पूर्वापरविरुद्धाता सातृगमनादि प्ररूपकाणा व सद्भावान्न तेषा कश्चिन्तिवारकः) 
अर्थात्‌ तुम्बडिया पानी मे डूबती है, पाषाण-पत्थर पानी मे तैरते हैं अन्धा आदमी मणि को पाया, उसको 
बिना अग्रुलि की ध्वनि व्याप्त करती है, ऊपर मुख किये हुए देवो की गायें तैरती हैं. इत्यादि वेद वाक्य 
जो पूर्वापर विरुद्ध है उनके और माता के साथ काम सेवन आदि के निरूपण करने वाले बचनो के सद्भाव 
से उनका कोई निवारण करने वाला नही है। (पुन.) और (शुद्धे त्यादिः-शुद्धस्वभावे च्यूतः शुभाशुभ 
पर्यायमयत्वात्‌) शुभ ओर अशुभ पर्यायस्वरूप होने से शुद्ध स्वभाव से शून्य (कि-कृत्वा) क्या करके 
(आत्मनि-चिद्रपे) चैतन्य स्वरूप आत्मा मे (सर्वेत्यादि.-सर्वभावाना-समस्तस्वभावाना भवनं-अस्तित्वम्‌-) 
सभी स्वभावो के अस्तित्व को (अध्यास्य-अध्यारोप्य) आरोपण करके । (स्याद्ादी तु) किन्तु स्थाद्वादी तो 
(विशुद्ध एव-निर्मेलस्वज्ञाननियत एव) पूर्णरूप से परिशुद्ध अपने ज्ञान मे निश्चित होकर ही (लसति“ 
विलासं करोति) विलास को करता है (वृष्टेष्टविरोधाभावात्‌) क्योकि इस निर्मल ज्ञान मे नियत रहता 
प्रत्यक्ष तथा परोक्ष किसी भी प्रमाण से विरुद्ध नही है (कीद्क्ष.-) कैसा (सरात्‌ू-अतिशयेन) अतिशय रूप 
त्मा के (स्वभाव-स्वरूपस्‌) स्वरूप को (आरूढः-विश्रान्तः) प्राप्त हुआ (स्वभावेन 
वभाव से सत्‌ रूप है (राह परस्वभावेनाप्यस्तु) यदि स्वभाव से आत्मा सर 
। वह सत्‌ रहो ऐसा वादी का कहना है (तन्निवारणार्थमाह) उसका निवा- 
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रण करने के हेतु कहते हैं अर्थात्‌ आत्मा स्वभाव से तो सत्‌ है परस्वभाव से सत्‌ नही है यह दिखाते है-- 
(परेत्यादि:-परे थ ते भावश्च चेतनाचेतनादयश्च तेषां भावाः पर्यायाः राग-द्ेष नीलपीतादय. तेषा विरहेणं- 
अप्तावेन व्यालोकः-स्वतत्त्वावलोकन तेन निष्कम्पितः-निश्चलः) आत्मा से भिन्न सभी चेतन तथा अचेतन 
पदार्थों के राग-द्ेष आदि तथा नीलपीतादि पर्यायों के अभाव से आत्मतत्त्व के अवलोकन द्वारा निश्चल है 
(प्रमाणप्रसिद्धत्वात्‌) क्योकि आत्मा का पूर्वोक्त स्वरूप प्रत्यक्षादि प्रमाणो से प्रसिद्ध है ॥६६॥ 


भावार्थ--एकान्ती दुराग्रही ज्ञान मे जशेयरूप से प्रतिभासित समस्त पदार्थों को सदाकाल अपने मे 
ही स्थित मानकर तद्गूप हुआ अपने शुद्ध स्वभाव से शून्य हो स्वय के अस्तित्व को नष्ट कर परपदार्थों मे 
. ही स्वच्छन्दता से प्रवृत्ति करता रहता है और उन्ही मे अपनी अनुश्ृ ति को स्वीकार करता है। किन्तु अने- 
कान्‍्ती स्याद्वादी अपेक्षा से वस्तुस्वरूप को देखने और जानने वाला--सभी परद्रव्यी से अपने ज्ञान स्वभाव 
को पृथक मानता हुआ उन्हे जानता है क्योकि ज्ञान का कार्य ही ज्ञेयो को जानने का है पर जेयरूप होने 
का नही । अतएवं अपने ज्ञान स्वभाव का अनुभव करता हुआ सदा काल अपने अस्तित्व को उन समस्त 
शेयो से भिन्न ही स्वीकार करता है । यही परभाव की अपेक्षा से निज भाव का नास्तित्व है ॥६६॥ 
(अथ सर्वस्य क्षणभद्भाभोगभड्धिसज्भुतस्थ॒ तत्त्वस्थ निरसनव्यसन नित्यत्व पणायते) सभी तत्त्वो 
को क्षणभगुरता का निरसन पूर्वक नित्यता की प्रतिज्ञा करते है-- 
प्रादर्भावविरामसुद्रितवह॒द्ज्ञानांशनानात्मना- 
निर्ननात्क्षणभद्भसद्भूपतितः प्रायः पशु्नेश्यति । 
स्थाह्वादी तु चिदात्सना परिसृश्ंश्चिद्वस्तु नित्योंदितं- 
टड्गेत्कीरंघनस्वभावमहिमज्ञानं_ मवत्‌ जीवति ॥६७॥ 
अन्वयार्थं--(पशुः) अज्ञानी-एकान्ती (प्रादुर्भाव विराम मुद्रितवहद्‌ ज्ञानांश नानात्मना) उत्पत्ति 
तथा विनाश से चिह्नित वस्तु को जानने वाले ज्ञान के अशो से ज्ञान के भी नाना रूप होने से (निन्ननित्‌ ) 
और अपने सिद्धान्त के निश्चयात्मक निर्णय से (क्षणभज्ज संगपतितः) क्षणनश्वरता की सगति में पतित- 
पडा हुआ अर्थात्‌ क्षणनश्वरता को स्वीकार करने वाला (प्रायः) बहुधा (चश्यति) नाश को प्राप्त करता 
है। (तु) किन्तु (स्थाह्दी) अनेकान्तात्मक वस्तु की व्यवस्था को अपेक्षावाद से जानने वाला कथज्चिद 
वादी- (चिहस्तु) चैतन्य स्वरूप आत्मपदार्थ को (चिदात्मना) चैतन्य स्वरूप से (परिमृशन्‌)/ निश्चय 
फेरता हुआ (नित्योदितम) निरन्तर उदित करने वाले ( टड्डबोत्कीर्ण घनस्वभावमहिमज्ञानम्‌ ) निरन्तर 
देदीप्यमान महिमाशाली ज्ञानस्वरूप (सवन्‌) होता हुआ (जीवति) सदा काल जीवित रहता है भर्थात्‌ 
कभी भी विनाश को प्राप्त नही होता है। 
सं० टीका--( प्रायः बाहुलवेन) बहुलता से (पशुः-सर्वेक्षणिकवादी कश्चिदज्ञानी) समस्त पदार्थसमृह 
को क्षणनश्वर स्वीकार करने वाला कोई अज्ञानी (नश्यति-सीदति) नाश को प्राप्त होता है (कीद्क्ष-) 
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अन्वयार्थ-- (पशुः) अज्ञानी एकान्ती (आत्सनि) आत्मा मे--अपने चैतन्य स्वरूप में (सर्वभावभ्व॑- 
नम) समस्त पदार्थों के अस्तित्व को (अध्यास्थ) आरोपित-कल्पित करके-- (शुद्धस्वभावच्युत ) अपने 
शुद्ध स्वभाव से स्खलित-रहित अतएवं (सर्वेत्र) सभी अकतेव्यों मे (अपि) भी (अनिदारितः) बेरुकावट 
प्रवत्ति करने वाला (गतभयः) निर्भयरूप होता हुआ (स्वरम्‌ ) स्वच्छन्द-मनचाही (क्रीडति) क्रीडा करने 
लगता है (तु) किन्तु (स्थाह्वादी) स्वाद्याद से वस्तु स्वरूप की व्यवस्था को जानने वाला अनेकान्ती 
(भरात्‌) अतिशयरूप से (स्वस्प) अपने ( स्वभावम्‌ ) स्वभाव को (आरूढः) प्राप्त हुआ अतएव 
(परभावभावविरह व्यालोक निष्कस्पितः) परपदार्थों तथा परपर्यायो के अभाव के विशिष्ट दर्शन से 
निशचल अत (विशुद्धः) परिपूर्ण निर्मल रूप से-- (एब) ही (लसति) शोभित होता है । 
सं० टीका-- (सर्वभावमय पुरुषम्‌ु-कल्पयन्‌ पशुः-कश्चिदज्ञानी) सर्वे पदार्थ स्वरूप आत्मा को स्वी- 
कार करने वाला कोई अज्ञानी (स्वरमृ-स्वेच्छया) अपनी इच्छानुसार (यम्नियसमासनाथभावात्‌) यम, 
नियम, आसन आदि का अभाव होने से (क्रीडति विहरति-इतस्तत.) इधर-उधर सब जगह क्रीडा करता 
रहता है (कीदक्ष:) कंसा (गतभयः:-गतः नष्ठः भयः-इहफ्रलोकादि लक्षणोयस्थ सः) जिसका इस लोक 
तथा परलोक आदि का भय नष्ट हो चुका है (सर्वेस्य ब्रह्ममयत्वादिहपरलोकाह्यभ्ावः) समस्त पदार्थों के 
ब्रह्म स्वरूप होने से ही इस लोक तथा परलोक आदि का अभाव सिद्ध होता है (पुनः सर्वेत्नापि-निषिद्धा- 
नुष्ठानेषपि) और शास्त्र से निषिद्ध-नही करने योग्य क्रियाओके करनेमे (अनिवारित.) बे रोक टोक होता है 
(अलाबूनिमज्जन्ति, ग्रावाणः प्लवन्ते, अन्चोमणिसवन्दिवत्‌ तमनड्गुलिरावतत्‌ उत्ताना वे देवगाबो बहन्ती- 
त्यादीता वेदवाक्याना पूर्वापरविरुद्धानां सातृगसनादि प्ररूपकाणां च सद्भावान्त तेषा कश्चिन्तिवारकः) 
अर्थात्‌ तुम्बडिया पानी मे डूबती हैं, पाषाण-पत्थर पानी मे तैरते हैं अन्धा आदमी मणि को पाया, उसको 
बिना अग्रुलि की ध्वनि व्याप्त करती है, ऊपर मुख किये हुए देवो की गायें तैरती हैं इत्यादि वेद वावय 
जो पूर्वापर विरुद्ध हैं उनके और माता के साथ काम सेवन आदि के निरूपण करने वाले बचनो के सद्भाव 
से उनका कोई निवारण करने वाला नहीं है। (पुत्ः) और (शुद्धे त्यादि.-शुद्धस्वभावे च्युतः शुभाशु् 
पर्यायमयत्वात्‌) शुभ और अशुभ पर्यायस्वरूप होने से शुद्ध स्वभाव से शून्य (कि-कृत्वा) क्या करके 
(आत्मनि-चिद्र॒पे) चैतन्य स्वरूप आत्मा मे (सर्वेत्यादि.-सर्वभावाना-समस्तस्वभावाना भवनं-अस्तित्वम्‌-) 
सभी स्वभावों के अस्तित्व को (अध्यास्य-अध्यारोप्य) आरोपण करके । (स्याद्वादी तु) किन्तु स्याद्वादी तो 
(विशुद्ध एव-निर्मेलस्वज्ञाननियत एवं) पूर्णझप से परिशुद्ध अपने ज्ञान मे निश्चित होकर ही (लसति- 
विलासं करोति) विलास को करता है (दृष्टेष्टविरोधाभावात्‌) क्योकि इस निमल ज्ञान मे नियत रहीं 
प्रत्यक्ष तथा परोक्ष किसी भी प्रमाण से विरुद्ध नही है (कीदृक्ष:-) कैसा (सरात्‌ू-अतिशयेन) अतिशय है 
से (स्वस्य-आत्मनः) आत्मा के (स्वभाव॑-स्वरूपस्‌ ) स्वरूप को (आरूढः:-विभ्रान्तः) प्राप्त हुआ (स्वभाविन 
सत्त्वात्‌) क्योकि आत्मा स्वभाव से सत्‌ रूप है (र्ताहि परस्वभावेनाप्यस्तु) यदि स्वभाव से आत्मा सत्‌ 
स्वरूप है तो परस्वभाव से भी वह सत्‌ रहो ऐसा वादी का कहना है (तन्निवारणार्थमाह) उसका निवा- 


( ३३३ ) 


रण करने के हेतु कहते हैं अर्थात्‌ आत्मा स्वभाव से तो सत्‌ है परस्वभाव से सत्‌ नही है यह दिखाते हैं-- 
(परेत्यादि:-परे च ते भावश्च चेतनाचेतनादयश्च तेषां भावा: पर्याया: राम-हेष नोलपीतादय- तेषां विरहेणं- 
अप्तावेन व्यालोक:-स्वतत्वावलोकन तेन निष्कम्पित:-निश्चलः) आत्मा से भिन्न सभी चेतन तथा अचेतन 
पदार्थों के राग-द्वेष आदि तथा नीलपीतादि पर्यायों के अभाव से आत्मतत्त्व के अवलोकन द्वारा निश्चल है 
(प्रमाणप्रतिद्धत्वात्‌) क्योंकि आत्मा का पूर्वोक्‍्त स्वरूप प्रत्यक्षादि प्रमाणो से प्रसिद्ध है ॥६६॥ 


भावाय--एकान्ती दुराग्रही ज्ञान में ज्ञेयरूप से प्रतिभासित समस्त पदार्थों को सदाकाल अपने मे 
ही स्थित मानकर तद्गूप हुआ अपने शुद्ध स्वभाव से शून्य हो स्वय के अस्तित्व को नप्ट कर परपदार्थो मे 
ही स्वच्छन्दता से प्रवृत्ति करता रहता है और उन्ही मे अपनी अनुभूति को स्वीकार करता है। किन्तु अने- 
कान्ती स्थाह्वादी अपेक्षा से वस्तुस्वरूप को देखने और जानने वाला--सभी परद्रव्यो से अपने ज्ञान स्वभाव 
को पृथक मानता हुआ उन्हे जानता है क्योकि ज्ञान का कार्य ही ज्ञेयो को जानने का है पर ज्ञेयरूप होने 
फा नही । अतएवं अपने ज्ञान स्वभाव का अनुभव करता हुआ सदा काल अपने अस्तित्व को उन समस्त 
जेयों से भिन्न ही स्वीकार करता है । यही परभाव की अपेक्षा से निज भाव का नास्तित्व है ॥६६॥।। 
(अथ सर्वेस्य क्षणभड्भाभोगभज्िसज्भतस्प तत्त्वस्थ निरसनव्यसन नित्यत्वं पणायते) सभी तत्त्वो 
को क्षणभगुरता का निरसन पूर्वक नित्यता की प्रतिज्ञा करते है-- 
प्रादर्भावविरामसुद्रितवह॒दज्ञानांशनानात्मता- 
नि्नानात्क्षण भद्भसद्भपतितः प्रायः पशुनेश्यति । 
स्थाह्ादी तु चिदात्मना परिसृशंधि्चिद्वस्तु नित्योंदितं- 
टड्डोत्कीर्णंघनस्वभावमहिछज्ञानं, भवच्‌ जीवति ॥६७॥ 
अन्वयाथे--(पशु:) अज्ञानी-एकान्ती (प्रादर्भाव विराम मुद्वितवहद्‌ ज्ञानाश नानात्मना) उत्पत्ति 
तथा विनाश से चिह्नित वस्तु को जानने वाले ज्ञान के अशो से ज्ञान के भी नाना रूप होने से (निन्ननात ) 
और अपने सिद्धान्त के निश्चयात्मक निर्णय से (क्षणभद्भ सगपतितः) क्षणनश्वरता की सगति में पतित- 
पडा हुआ अर्थात्‌ क्षणनश्वरता को स्वीकार करने वाला [प्राय-) बहुधा (नश्यति) नाश को प्राप्त करता 
हट । (तु) किन्तु (स्पाह्ादी ) अनेकान्तात्मक वस्तु की व्यवस्था को अपेक्षावाद से जानने वाला कथघल्चिद 
वादी- (चिद्स्तु) चैतन्य स्वरूप आत्मपदार्थ को (चिदात्मना) चैतन्य स्वरूप से (परिमृशन्‌) निदचय 
फरता हुआ (नित्योदितम) निरन्तर उदित करने वाले (टद्धोत्कीर्ण घनस्वभावमहिमन्तानम्‌ ) निरन्तर 
देदीप्पमान महिमाशाली ज्ञानस्वरूप (भव॒न्‌) होता हुआ (जीवति) सदा काल जीवित रहता हू बर्ात्‌ 
कमी भी विनाश को प्राप्त नही होता है। 
सं० टीका--(प्रायः बाहुलपेन) वहुलता से (पशु -सर्वक्षणिकयादी कश्चिदतानी ) समस्त पद यंसमह 
रो क्षणनधवर स्वीकार करने वाला कोई अज्ञानी (नश्यति-सीदति) नाश को प्राप्त होता है (सीद्क ) 


( ३३४ ) 

कैसा (क्षणत्यादिः-क्षणे पदार्थाना भज्भ-विनाशः तस्य सद्भः सद्भतिः-तत्न पतितः-तदज्जीकार परवशीभत.] 
प्रत्येक क्षण मे पदार्थों के विनाश के सज्च मे पडा हुआ आर्थात्‌ पदार्थों की क्षणनश्वरता के आधीन हुआ 
(कुत.) कंसे (निर्शानात्‌-स्वपक्ष सिद्ध दृत्टेष्ट प्रमाणनिर्णयात्‌) अपने पक्ष-क्षणनश्वरता मे साधकरूप से प्रसिद्ध 
प्रत्यक्ष और परोक्ष प्रमाणो के निर्णय से (कल्पनापोढ्मश्षात्तं प्रत्यक्ष स्वलक्षमनिर्देश्यमित्यादि लक्षणस:्भा- 
वात्‌) क्योकि जो काल्पनिक न हो तथा भ्रान्‍्त न हो और जिसके लक्षण का निर्देश करना आवश्यक 
नही वह प्रत्यक्ष प्रमाण है ऐसा प्रत्यक्ष प्रमाण का लक्षण कहा गया है। (ज्ञानाशेत्यादि: -ज्ञानानमाशा:- 
पर्याया: सुख-ढु खह॒द्धारादय: तेषां नानात्मना-परस्परं सर्वथाधभिस्तस्वभावेन) ज्ञानो के सुख-दु ख अहड्धार 
आदि रूप पर्यायों के परस्पर मे स्वंथा भिन्न स्वभाव वाले होने से (प्रादुरित्यादि:-पीतादिज्ञान क्षणाना 
प्रादर्भाव: उत्पत्ति, नोलादिज्ञान क्षणाना विराम विनाश तेन सुद्वितं लाज्छित वस्तु वहुतोति) पीतादि 
को विषय करने वाले ज्ञानो के क्षणो की उत्पत्ति से तथा नीलादि को विषय करने वाले ज्ञामों के क्षणो के 
विनाशसे सहित वस्तुको जानने वाला होने से (नन्‌ स्थाद्वादिया प्रतिक्षण क्षणिकाना पर्यायाणां सज्भावात्सुगत 
गतिगमनसारमसणसेव विभावपर्यायाणा तु नारकादीनांतुस्थायित्वाध्युपगमेषपि तेघामसत्वात्‌) शकाकार 
कहता है कि स्याद्वादियो को भी यावज्जीवन सुगतो की गति पर चलना ही होगा क्योकि उन्होने भी प्रति 
पमय क्षणनदइ्वर पर्यायो को अद्भीकार किया है और जिन नारकादि विभाव पर्यायों को उन्होने स्थायी 
स्वीकार किया है वे है ही नही (इति चेत्‌) यदि ऐसा शद्भाकार का कहना है तो (न) वह ठीक नहीं है-- 
(यतः) क्योकि (स्थाद्रादी तु जीवति-ससस्त सतमण्डनखण्डनेच विलासित्वात्‌ उज्जीवति) स्याद्वादी तो 
मतो के मण्डन तथा खण्डन से सुशोभित होने के कारण सर्वोपरि जीवित रहता है--सदा विद्यमान रहता 
है (कीदशः ) कसा स्याद्वादी (चिदात्मना-चेतना स्वरूपेण सर्वत्रावग्रहेहादों चेतन्यस्वभावेत) चेतना स्वरूप 
से अर्थात्‌ सब जगह अवग्रह ईहा आदि में चैतन्य स्वभाव के होने से (नित्योदितं-नित्यस्वरूपेणोदितम्‌) 

सव्वेदा चेतन्यरूप से प्रकाशित (चिह्वस्तु-चंतन्यद्रव्यम्‌) चैतन्यद्रव्य-यान्री आत्मारूप पदार्थ को (परिमृशन्‌- 
कलयन्‌ ) जानता हुआ (प्रसाणबलादनुभवन्तित्यर्थ ) अर्थात्‌ प्रत्यक्षादि प्रमाणो के बल से--अचुभव करता 
हुआ (पुनः) और (दद्धोत्कीणेत्यादि:-टड्भू न-उत्कीर्णं घनस्वभाव निरन्तरप्रकाशभानस्वरूप स॑ एव 

महिमा माहात्म्य यस्य तत्‌-टज्ठ्ोत्क्रीण च घनस्वभावमहिसा च तच्च तज्ज्ञान च) जिसकी महिमा निरन्तर 
प्रकाशमान रहना ही है ऐसे ज्ञान स्वरूप (भवन्‌-जायमान सन्‌) होता हुआ । 

भावायें --एकान्तवादी तो समस्त जगत्‌ को क्षण विनाशी मानता है। अतएव पदार्थ की उत्पत्ति के 

समय मे ज्ञान की उत्पत्ति तथा विनाश के समय मे ज्ञान के विनाश को स्वीकार करता है भर्थात्‌ ज्ञान को 

परपदार्थों के अधीन मानता है उसकी दृष्टि मे ज्ञान का स्वतन्त्र अस्तित्व नही है। अतएवं वह ज्ञाच का 

सर्वेथा विनाशक है। किन्तु स्याद्वादी ज्ञान के परिणमनों को परपदार्थों के निमित्त से स्वीकार करता 

हुआ भी ज्ञान के अस्तित्व को अपने आत्मिक चेतन्य के रूप मे ही स्वीकार करता है। अतएव ज्ञान पर्याय 

दृष्टि से क्षणनश्वर होते हुए भी द्रव्यदृष्टि से नित्य है अविनाशी है सदा काल विद्यमान-देदीप्यमान रहता 


न 


( ३३५ ) 


है। यह स्वापेक्ष नित्यता का भज्ज है। 

(अथ सर्वथा सत्यनित्यचित्तशातनसनित्यत्वसात्मनो ज्ञानस्य-विज्ञापपति ) अब सब तरह से सत्य- 
तित्य आत्मा में भी प्रति समय परिणमन होता रहता है अतएव आत्मा का ज्ञान भी प्रति समय परिणमन 
करता रहता है इसलिए अनित्य है यह बताते है-- 

दड्ोत्की गंविशुद्धधोधविस राकारात्मतत्त्वाशया 
वाजछत्युच्छलदच्छचित्परिणतेभिनन्‍्न॑ पशुः किझचन । 

ज्ञानं नित्यसनित्यतापरिगलेडप्यासादयत्युज्जव्ले- 

स्पाह्ादी तदनित्यतां परिभ्ुशंध्चिद्वस्तुव॒त्तिक्रणातव ॥६८॥ 


अन्वयार्थ--(पशुः) अज्ञानी-एकान्ती (ठल्धोत्कीणंविशुद्धधोधविसराकारात्मतत्त्वाशया) कूटस्थ 
नित्य-परिणमनशनन्‍्य अतएवं विशुद्ध निविकार ज्ञान के समूहरूप आत्मतत्त्व की आशासे ( उ्छलदच्छ- 
चित्परिणते:) उछलने वाली निर्मल चैतन्य की परिणति से (भिन्‍नम्‌) भिन्न पृथक्‌ू-जुदा (किजूचन) किसी 
ज्ञात को (वाजूछति) चाहता है। (स्थाह्ादी) स्याद्वाद से अनेकान्तात्मक वस्तु की व्यवस्था को जानने 
वाला ज्ञानी (अनित्यतापरिगमेडपि) अनित्यता का परिज्ञान होने पर भी (चिहस्तु वृत्तिक्रमात्‌ | चेतन्य 
स्वरूप आत्मपदार्थ के परिवर्तन के क्रम से (अनित्यताम्‌) अनित्यता का (परिसृशन्‌) अनुभव करता हुआ 
(तद्‌) उस (ज्ञान) ज्ञान को (नित्यम्‌) नित्य (उज्ज्वल) उज्ज्वल (आसादयति) श्राप्त करता हैं-- 
जानता है। 

सं० टीका-(पशु:-कश्चिन्नित्यैकान्तवादी शठः) कोई नित्यैकान्तवादी अज्ञानी ( किज्वनापि-फिसपि 
ज्ञानम्‌) किसी अनिर्वेचनीय ज्ञान को (भिन्‍नम्‌-पुथक्‌) जुदा ( बाञुछति-ईहते) चाहता है (कुतः) किससे 
(उचछलदित्यादि:-उद्‌-ऊध्वेसुच्छलस्ती-अच्छा-निर्मेला सा चासौ चित्परिणतिश्चिचित्पर्यायः तस्थाः) प्रति 
समय अपने मे उछलने वाली निर्मल चैतन्यरूप परिणति से (पर्यायपर्यायिणो परस्पर भेदात) वयोकि 
पर्याय-परिणाम तथा पर्यायी-परिणामी मे भेद होता ही है इस लिए [ज्ञानस्थ नित्यत्वम्‌) ज्ञान 
की नित्यता (कया) किससे (ठल्ड्रोदित्यादि:-ठड्धू नोत्कीर्णाः पर्यायाभावात्‌ चित्यत्वात्‌ स चासो 
विशुद्धश्च॒पूर्वापरविवर्तकालिकांविकलत्वातू स॒ चासौ बोधश्च तस्थ विसर: निवहः स एवाकारः 
तेनोपलक्षिते आत्मतत्वं तस्प वामुछा-नित्यत्वात्मज्ञानाकाइक्षा तया ) ठड्ड्रोत्कीर्ण यात्ती पर्याय का अभाव 
होने से नित्य अतएव विश्युद्ध-यानी पूर्वापर पर्यायरूप कालिमा से शून्य ज्ञान के समूह रूप आकार से 
सहित नित्य आत्मतत्त्व की आकाक्षा से (स्याह्वादी-स्य (त्कथब्चिच्छब्देनोपलक्षितो वाद:-जल्पनम्‌, चिच्यते 
पस्य सः) जिसके कथब्चित्‌ शब्द से सहित जल्पन-सम्भाषण है (वस्तुनः तथात्वात्‌) क्योंकि वस्तु कथ- 
ज्चितू अर्थ वाले स्थात्‌ शब्द का वाच्य है (तथाकाडक्षाया: समुत्पत्ते) क्योकि कथचित्‌ रूप इच्छा उत्पन्न 
होती है (तथा विवक्षायाः सज्भूयवात्‌) क्योकि बोलने की इच्छा कथड्चित्‌ रूप होती है (अनेकारन्तात्मक 


( ३३६ ) 


सर्व एकान्तस्वरूपानुपलब्धे रित्यनेकान्तवादी) समस्त वस्तु समृह अनेकान्त-अनेक धर्म-स्वरूप है क्योकि 
एकान्‍्तस्वरूप-एक धर्मात्मकता की उपलब्धि-प्राप्ति नही है अतएवं अनेकान्तवादी-अनेक धर्मात्मक वस्तु 
का विवेचक (ज्ञानस) ज्ञान को (नित्यम्‌-पूर्वापरावग्रहेहादिषुव्याप्त ज्ञानत्व सामान्येन स्पान्नित्यम्‌) पूर्वा- 
पर अवग्रह आदि ज्ञानो मे व्यापकरूप से रहने वाले--ज्ञानत्वरूप सामान्य से कथब्चित्‌ नित्य (आसाव- 
यति-प्राप्नोति) प्राप्त करता है (कोद्क्षम्‌) कंसे ज्ञान को (उज्ज्वलमृू-अवदातम्‌) परिपूर्ण स्वच्छ-अति 
निर्मल (अनित्यतापरिगसे5पि-वस्तुनो5नित्यताप रिज्ञाने, अविशब्वान्तकेवलं नित्यमेव अनित्यता परिज्ञाने 
सत्यपि) वस्तु की अनित्यता का परिज्ञान होने पर 'अपि' शब्द से सिर्फ नित्य ही नही किन्तु अनित्यता 
का परिज्ञान होने पर भी (नन्‍्वनित्यता परिज्ञान मसात्रवस्तु शुक्तिकायां रजतपरिज्ञानवन्तपुनस्तया वस्तुनः 
प्राप्तिरिति) शकाकार कहता है कि अनित्यता के परिज्ञान स्वरूप वस्तु को मानने पर तो शुक्तिका-सीप 
मे रजत-चादी के परिज्ञान के होने पर भी चादी रूप से वस्तु की उपलब्धि नही होती है (तदपि स्वमनो- 
रथ मात्रम्‌) उत्तर मे अनेकान्ती का कहना है कि यह तुम्हारा मनोविचार ही है मानसिक कल्पना मात्र 
ही है (यत ) क्योकि (अनित्यताम्‌-वस्तुगतानित्यत्वम ) वस्तु स्वरूप मे उपलब्ध अनित्यता को (परिमृशन्‌- 
अथेक्रिययोपलभमानः) अर्थ क्रिया के द्वारा प्राप्त करता है (कुत.) किससे (चिदित्यादि:-चिद्स्तुनः 
चेतनारूपवस्तु पर्यायस्य वृत्ति:-वर्तता तस्याः ऋ्रमात्‌-अनुक्रमात्‌) चेतनारूप वस्तु की पर्याय के अनुक्रम से । 
सावार्थ--एकान्तवादी की यह हादिक वलवती इच्छा है कि जिस ज्ञान में जो तरह-तरह के अन्य 
ज्ञेगो के आकार प्रतिभासित होते हैं उस ज्ञान से सर्वथा भिन्न कूटस्थ नित्य ज्ञान हमे चाहिए सो ऐसा 
ज्ञान कथमपि सम्भव नही है। अतएव उसकी उक्त चाह के अनुकूल ज्ञान की उपलब्धि ही जब॑ नही है तव 
उसकी दृष्टि मे ज्ञान ही का अभाव है क्योकि वह ज्ञान ही क्या जो परिणमनशील न हो । परन्तु स्याद्वादी 
अनेकान्ती ज्ञान को परिणमनशील ज्ञेयाकार रूप मानता हुआ भी उसे चैतन्य से भिन्न नही मानता है 
किन्तु चैतन्यमय ही अजद्भीकार करता है। अतएव ज्ञान प्रति समय ज्ञेयाकार रूप होने से तो अनित्य है तथा 
चैतन्य सामान्य रूप होने से नित्य है इस तरह से ज्ञान नित्यानित्यात्मक है यह मात्र कल्पना नही है किन्तु 
वस्तुस्थिति ही ऐसी है जो सहज सिद्ध है अक्ृत्रिम है अनादि अनन्त है ॥६५॥ 
(अथानेकान्तसतव्यवस्था सुघटेति समूजाघटीति इति पद्चद्ययेन) अब अनेकान्त सिद्धान्त की 
व्यवस्था सरलता से घटित होती है इसलिए दो पद्यो द्वारा उसे अतिशय रूप से घटित करते हैं-- 
इत्यज्ञानविमुढानां ज्ञानमात्र प्रसाधयन । 
प्रात्मतत्वमनेकान्त:. स्वयमेवानुभूयते ॥६६॥ 
अन्वयार्थ--(इति) पूर्वोक्‍्त प्रकार से (अनेकान्त ) अनेकान्त सिद्धान्त (अज्ञानविमूढ़ानाम्‌/ भ्ोर्त 
से व्यामोहित प्राणियों के (आत्मतत्त्वम्‌) आत्मतत्त्व-भात्मा के असली स्वरूप को (ज्ञानसात्रमृ) शीत 
स्वरूप (प्रसाधयन्‌) प्रसाधता हुआ (स्वयमेव) स्वत ही, (अनुभूयते) अनेकान्तरूप से--अनेक धर्मों के 
अखण्ड पिण्डरूप से अनुभव मे आता है। 


( ३३७ ) 


सं० टीका-(इति-अमुना प्रकारेण) इस प्रकार से (स्वयमेव-स्वयं-प्रकाशमानत्वादिस्व॒रूपेण-आलो- 
काद्यपायेन च) स्वयमेव-स्वय प्रकाशमान रूप से तथा आलोक आदि उपाय से (आत्मतत्त्वं-आत्मस्वरूपम्‌ ) 
आत्मा के स्वरूप को (अनेकान्तःस्याज्विन्ताभिन्‍्तत्व सत्त्वासत्त्वेकानेकनित्यत्वानित्यत्वादयः) कथड्न्चितृ- 
किसी अपेक्षा,से भिन्न, अभिन्‍न, सत्त्व, असत्त्व, एक, अनेक, नित्य तथा अनित्य आदि रूप अनेकान्त 
(अनुभूयते-स्वानुभव प्रत्यक्षीक्रियते ) अपने ही अनुभव से प्रत्यक्ष किया जाता है (कि कुबंन्‌) क्या करता 
हुआ (अज्ञानेत्यादि:-अज्ञानेन-अनादिकाल विजुस्श्ितसोहाज्ञानेन विम्ढ़ानां-विसोहितानाम्‌) अनादि काल से 
वृद्धि को प्राप्त मोहरूप अज्ञान से विमोहित जीवो को (ज्ञानसात्रमू-ज्ञानसाकल्यम्‌) ज्ञानमात्र-ज्ञान से परि- 
पूर्ण (प्रसाधयन्‌-स्वरूप प्रकाशनादिभिदंशयन्‌) आत्मा के असली स्वरूप के प्रकाशन आदि से दिखाता हुआ। 


भावा्थं--अनादि अज्ञान के कारण प्राणीमात्र आत्मस्वरूप से विमुख है साथ ही अज्ञानियो के 
उपदेश से भी आत्मा को एक धर्मात्मक मानकर आत्मा के खास स्वरूप से सर्वदा वड्य्चित रहते है। उन्हे 
अनेकान्तस्वरूप आत्मा है यह समझाने के लिए सर्वप्रथम अनेकान्त सिद्धान्त आत्मा को ज्ञानस्वरूप प्रसिद्ध 
करता है और जब आत्मा ज्ञानस्वरूप प्रसिद्ध हो जाता है तब उसमे अपने आप अनेक धर्म सिद्ध हो जाते हैं। 
प्योकि वे धर्म आत्मा मे अनादित स्वभाव सिद्ध है इतना ही नही प्रत्युत वे अनेक धर्म अनुभव करता के 
अनुभव में स्वयमेव आते रहते हैं अतएव स्वानुभव सिद्ध है ॥६९॥ 


एवं तत्त्वव्यवस्थित्या रुव ध्यवस्थापयन्‌ स्वयम्‌ । 
अलहष्यशासनं जेनमनेकान्तोीं व्यवस्थित: ॥७०॥॥ 


अन्वयार्थ-- (एवम ) पूर्वोक्त प्रकार से (तत्त्वव्यवस्थित्या) वस्तु स्वरूपकी व्यवस्था द्वारा (स्वयस) 
स्वत -अपने आप (स्वस्) अपने को (व्यवस्थापन्‌) व्यवस्थित करता हुआ (अनेकान्तः) अनेकान्त 
सिद्धान्त (जैनम्‌) जिनेद्रदेव द्वारा प्रणीत (अलंघ्यशासनस्‌) एकान्तवादियों हरा अलड्घनीय मत को 
(व्यवस्थापयन्‌ ) प्रतिष्ठित करता हुआ (व्यवस्थित:) व्यवस्थित-प्रतिष्ठित हुआ । 


सं० टीका-- (अनेकान्त:-कथब्नचिद्धर्सः ) विवक्षित विषय को विवक्षा के वश से निरूपण करने रूप 
धर्म (व्यवस्थितः-प्रमाणनयोपन्यासे :-सुप्रतिष्ठ:) प्रमाणो और नयो के समुद्धरणों द्वारा भले प्रकार प्रति- 
ष्तत-प्रसिद्ध हुआ (कया ) किससे- (एवमित्यादिः-एवसुक्तप्रकारेण-पुर्व रयाद्वाद समर्थनेत्र) पूर्व मे कहे 
“नुप्तार अर्थात्‌ स्थाह्माद के समर्थन से (तत्त्वस्य-वस्तुयाथात्म्यस्य-आत्मतत्त्वस्य वा) वस्तु की यथार्थता का 
सैयवा आत्मा के असली स्वरूप का (व्यवस्थिति:-व्यवस्थापनम्‌ तथा) व्यवस्थापन विविध अपेक्षाओ से 
सिद्ध करने से (कि कुरवन्‌) क्या करता हुआ (स्वेयम्‌-आत्मना कृत्वा) अपने द्वारा ही (स्वस्‌-आात्सानम्‌) 
त्मा को (व्यवस्थापयन्‌-सुस्थिरीकुवेन्‌-) अच्छी तरह से स्थिर करता हुआ (पुन ) फिर-और (जैनस्‌- 
“नैशभ्नट्टारक प्रणीतम्‌) सर्वज्ञ अरहन्तदेव द्वारा प्ररूपित (शासनम्‌-सतम्‌) शासन-मत को (व्यवस्थापयन्‌) 
भतिशयरूप से व्यवस्थित-स्थिर करता हुआ(अथवा)अथवा (यतो<्नेकान्तादित्यध्याहायंम्‌ ) अथवा यहा “अने 


( ३३८ ) 


कानन्‍्तात्‌” ऐसा पञ्चम्यन्त पद का अध्याहार करना चाहिए जिससे (जनं-शासनम्‌ अलद॒घ्यं-एकान्तमतमति 
विजुस्मितमिथ्यादृष्टिकोटिभिनेलज्ितु शड्क्यम्‌) जेनशासन-भहंन्त भट्टारक सर्वेज्ञदेव द्वारा प्रणीत वस्तु 
व्यवस्थापक सिद्धान्त, एकान्त-एकधर्मस्वरूप वस्तु को प्रतिपादन करने वाला जो मत«»सिद्धान्त ऐप 
सिद्धान्त मे स्थित बुद्धि से जिनका मिथ्यात्व वृद्धिगत हुआ है ऐसे करोडो मिथ्यादृष्टियो द्वारा नहीं लाघा 
जा सकता ॥७०॥। 
भावार्थ--जिस सिद्धान्त का प्रतिपादन भगवान्‌ सर्वज्ञ अहंन्त प्रभु ने किया है वह अनेकान्त स्वरुप 
होने से एकान्तियों के द्वारा त्रिकाल में भी खण्डित नहीं हो सकता, क्योकि वस्तुगत अनेक धर्मो को अपने 
निरावरण अनन्त ज्ञान द्वारा जानकर ही अनेकान्त के सिद्धान्त की व्यवस्था सर्वेदर्शी भगवान जिनेद्ध ने 
की है ॥७०॥। 
(अथानन्त शक्तियुक्तिता सवक्ति) अब प्रत्येक पदार्थ अनन्त शक्तियों से युक्त है यह निरुपण 
करते है-- 
इत्यायनेक. निजशक्तिषुनि्भेरो5पि 
यो ज्ञानमात्रमयतां न जहाति भावः। 


एवं. क्रमाक्रम विवतिविवर्त चित्र- 
तद्‌ द्रव्यपर्य यसयं चिदिहास्तु वस्तु ॥७१॥ 
अन्वयार्थे-- (इत्याद्यनेकनिजशवितिषु) पूर्वोक्त भिन्नत्व अभिन्‍नत्व एकत्व-अनेकत्व आदि बरेंक 
आत्मिक शक्तियों मे (निर्भर.) अतिशयरूप से भरा हुआ-व्यापक होता हुआ (अपि )भी ( ) जो 
(भाव ) आत्मारूप पदार्थ (ज्ञानमात्रमयताम्‌) ज्ञानरूप स्वरूप को (न) नही (जहाति) छोडता है (एवम्‌ 
पर्वोक्त प्रकार से (क्रमाक्रमविवर्तिविवतंचित्रमू) क्र और अक्रम से विवर्तनशील पर्यायों से विचित्र 
विविधरूप (द्रव्यपययमयम्‌ | द्रव्य-सामान्य तथा पर्यय-विशेष स्वरूप (तद्‌) वह (चिद्‌) (वस्तु) 
पदार्थ (इह) इस जगत्‌ मे (अस्तु) विद्यमान है। 
स० टीका--(य -भाव पदार्थ.) जो पदार्थ (ज्ञानेत्यादि, ज्ञानसात्रकल्परूपताम्‌-न जहाति न त्यजरति) 
ज्ञाग फो कल्पान्त काल तक भी अपने स्वरूप से नही त्यागता है। अपने स्वरूपरूप ज्ञान को कल्पान्त कीे- 
पर्मग्त नहीं छोडता है। (ननु क्रमाक्रमवृत्तानन्तधर्ममयस्यात्मन' कथ्थ॑ ज्ञानसात्रत्वमितिचेत्‌)क्रम तथों बे 
रूप अनन्त धर्म स्वरूप आत्मा को मात्र ज्ञान स्वरूप आप कैसे कहते हैं यदि ऐसा तुम्हारा कहना हो 
(उच्यते) उत्तर मे कहते है (परस्पर व्यतिरिक्तानस्तधंसमदायपरिणतैकज्ञप्तिमात्नभावरुपेण 
भवनात्‌-ज्ञानसात्नत्वसू) आपस में एक दूसरे से स्वरूपत पृथक रहने वाले अनन्त धर्मों के समूह रुप से 
परिणत एक ज्ञप्तिरूप क्रिया स्वरूप स्वयमेव होने से ही मात्मा को ज्ञानमात्र कहा है ( कीदक्षो5पि) 
पदार्थ | इत्यादीत्यावी.-गत्याद्मा:-भिन्‍नाशिन्‍्तत्वाया, ताश्च ता अनेकनिजशक्तय.-अनन्तस्वशक्तयः गई 


( ३३६ ) 
पतोषु) भिल्तत्व अभिन्‍नत्व आदि अनन्त निज शक्तियों के रहते हुए (निर्भरोष्पि-अतिशयं गतो४पि ज्ञांन- 
प्रात्न एव) अतिशयता को प्राप्त होता हुआ भी ज्ञानमात्र ही (इह-जगति) इस जगत्‌ में (तत्‌-चित्‌-चेतना- 
वस्तु द्रव्यम्‌) वह चेतन्य द्रव्य (अस्ति-विद्यते) है (कीदुक्षम) कैसा (द्रव्यपर्ययमयम-द्रव्यपर्यायात्मकम ) 
रव्यपर्याय स्वरूप (एवं-पूर्वोक्‍्त प्रकारेण) पूर्वोक्‍्त प्रकार से (कऋमेत्यादि -क्रम:-कालकृत , अक्षम.-युगपत्‌, 
अमशचाक्रमश्च क्रमाक्रमों ताभ्यां विवरतितः वतेनशीलाः विचर्ता: पर्याया ते! चित्रनं-चित्रता वीतम्‌) क्रम- 
कालकत तथा अक्रम-युगपत्‌ दोनो रूप से स्वभावत होने वाली पर्यायो से विचित्रता-नानारूपता को प्राप्त 
(पया दीपः क्रमेण अक्रमेण तमोनाशपदार्थ प्रकाशादि पर्यायात्मकः तैलशोषणवृत्तिमुखदाहको ज्वालोत्पाद- 
गादि पर्यायात्मकस्तथात्मादिः) जैसे दीपक क्रम से तथा युगपत्‌-एक साथ अन्धकार का नाश तथा पदार्थों 
की प्रकाशन आदि पर्याय स्वरूप तथा तेल का शोषण करना, मुख का जलाना, ज्वालाओ को उत्पन्न 
करता आदि त्ाता पर्यायों का स्वरूप होता है वैसे ही आत्मा आदि समस्त द्वव्यें भी नाना पर्यायस्वरूप है। 
भावार्थ -अभी इससे पूर्व दो पद्मो में आत्मा को ज्ञानमान्र प्रसिद्ध किया था इससे कोई यह निष्कर्ष 
ग तिकाल ले कि आत्मा मात्र ज्ञान गुण वाला ही है अन्य कोई भी गुण इसमे नही है। आत्मा मे जैसे 
शानगुण है वैसे ही अन्य अनेक-अनन्त गुण भी आत्मा में विद्यमान है क्योकि आत्मा भी एक वस्तु है और 
भो वस्तु होती है वह नियम से अनन्त गुणो का भण्डार होती है। उसमे प्रति समय नवीन पर्याय की 
उत्पत्ति और पूर्व पर्याय का विनाश होता रहता है इस उत्पाद तथा विनाशरूप विशेष से सहित चैतन्य 
गमान्य सदा काल ही विद्यमान रहता है। चैतन्य का परिणमन अनन्त प्रकार का होता है क्योकि वह 
'नत्त गुणो का पिण्ड है लेकिन परिणमन काल में भी वह अपने चैतन्य स्वभाव को अबाध ही रखता है 
करण कि स्वभाव नित्य निविनाशी होता है । 
(अथ स्याह्मदत: शुद्धि दीव्यति) अब स्याद्वाद से शुद्धि को प्रकट करते हैं-- 
नेकान्तसद्भुतह॒शा स्वयसेव वस्तु- 
तत्त्वव्यवस्थितिमिति प्रविलोकपन्त:ः । 
स्पादह्रादशुद्धमधिकामधिगस्य सन्तो- 
ज्ञानीभवन्ति जिवनोतिसलद्धयन्तः ॥७२॥ 
भेन्वयार्थ--(सन्तः) सत्पुरुष-ज्ञानीजन (इृति) पूर्व मे कहे अनुसार (स्वयम्‌) स्वत (एव) ही 
स्तृततत्त्वव्यवस्थितिम्‌) वस्तु-पदार्थ के असली स्वरूप को व्यवस्था को (नेकान्तसद्भतद॒शा) अनेकान्त से 
।ते हुईं समीचीन दृष्टि द्वारा (स्वयमेव ) स्वत ही (प्रविलोकयन्त.) सम्यक्‌ प्रकार से देखते हुए (इति) 
वक्त प्रकार से (अधिकास्‌) अतिशय-अत्यधिक (स्याह्मादशुद्धिम्‌) स्थाह्वाद-कथब्न्चिदृवाद की शुद्धि को 
(अधिगम्य) जान कर (जिननोतिम्‌) जिन भगवान की तीति--वस्तु स्वरूप के प्रतिपादन करने की पद्धति 
कक ) उललघन नही करते हुए (ज्ञानोभवन्ति) मिथ्या ज्ञान के परिहार पुवेक सम्यग्ज्ञानी 
| 
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सं० टीका- (सन्तः-सत्पुरुषा:) सत्पुरुष (ज्ञानीभवन्ति-संसारवर्ति-अज्ञानं ज्ञानं भवन्तीति ज्ञानौ 
भवन्ति) ससार के कारणभूत अज्ञान को छोड कर मोक्ष के साधनभृत ज्ञान को प्राप्त कर ज्ञानी हो जाते 
हैं (कि कृत्वा) क्‍या करके (इति-पूर्वोकत प्रकारेण) पूर्व मे कहे अनुसार ( स्याह्रादशुद्धिम्‌-अनेकान्त शुद्धिम॒) 
अनेकान्त के प्रतिपादक स्याद्गवाद की शुद्धि-निर्मलता के (अधिकां-विचारत:ः प्रकर्ष प्राप्ताम) विचार 
से श्रेष्ठता को प्राप्त हुई है (अधिगम्य-ज्ञात्वा-निश्चित्य वा) जानकर अथवा नि३चय करके (कोदक्षास्ते) 
वे ज्ञानी सत्पुरुष कंसे हैं (स्वयमेव-स्वात्मनकृत्वा) अपने द्वारा ही (चस्त्वित्यादि:--वस्तुन. तत्त्व 
स्वरूप॑-अनेकान्तात्मकम्‌-तस्य व्यवस्थिति:-व्यवस्था ताम्‌) वस्तु के स्वरूप रूप अनेकान्त की व्यवस्था 
को (प्रविलोकयन्त -ईक्षमाणा.) देखते हुए (कया) किससे (नैकान्तेत्यादि:--न एकान्तों नैकान्तः स्याहाद:- 
क्वचिदस्थ नाकादिमध्यपाठान्त नकारलोप. तन्न सद्भुता-सम्यक्‌ प्राप्ता दुक्‌ दृष्टि: तथा) नैकान्त--यानी 
स्याद्बाद में सम्यक्‌ प्रकार से प्रविष्ट हुई दृष्टि से “यहा नैकान्त शब्द का नाकादि के मध्य में पाठ होने के 
कारण नकार का लोप नही हुआ है” (पुन. कीदृक्षा') फिर कैसे (जिन नीतिम्‌-सर्वेज्ञ प्रकाशितमार्ग मु) 
स्वज्ञ प्रभु के द्वारा दिव्य ध्वन्ति से प्रकाशित मार्ग को (अलब्धयन्त.-अनुल्लड्भयन्तः) नहीं उललघन 
करने वाले ॥॥७२॥। 


भावार्थ-स्याह्गाद की तीक्षण-पैनी दृष्टि से वस्तुस्वरूप का अवलोकन करने वाले अनेकान्ती- 
सम्यग्ज्ञानी पुरुष-भगवान्‌ सर्वज्ञ सर्वदर्शी जिनेन्द्र प्रभु की अनेकान्तात्मक वस्तु के स्वरूप को प्रतिपादन 
करने वाली स्याद्वाद की पद्धति को वस्तुस्वरूप के समझने मे कसौटी मानते हैं। क्योकि स्याद्वाद-अपेक्षावाद 
के बिना किसी भो वस्तु का यथार्थ स्वरूप निर्णीत नही हो सकता । उसके न समझ सकने के कारण ही 
प्राणी अज्ञानी बना रहता है। अपने और पर के स्वरूप का निर्णय नही कर पाता है । अतएवं एकान्ती 
हंठाग्रही हो ससार मे ही भ्रमण करता रहता है ॥७२॥ 


(इति श्री समयसारपचस्याध्यात्मतरंगिण्पपरनामधेयस्य व्या्याया स्थाह्द अधिकार समाप्त: ।) 
इस प्रकार से श्री समयसार के पद्मयों की व्याख्या मे जिसका अपरनाम अध्यात्म-तरगिणी है 
यह स्थाद्वाद अधिकार समाप्त हुआ । 
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अथास्योपायोपेय भाव सम्भाव्यते) अब इस ज्ञान के उपाय तथा उपेय भाव का विचार करते है-- 
ये ज्ञानसात्रनिजभावसयोसकसम्पाँ- 
भूसि श्रयन्ति कथमप्यपन्रीतमोहाः । 
ते साधकत्वमधिगम्य भवन्तिसिद्धा- 
मृढास्त्वमुमनुपलभ्य परिश्रमन्ति ॥७३॥ 
अन्वयार्थ-- (कथमपि) किसी भी प्रकार से अर्थात महान्‌ कष्ट से (अपनीतमोहा:) दूर कर दिया 
है मोह को जिन्होने अर्थात्‌ मिथ्यात्व रहित (ये) जो भव्य जीव (अकम्पाम्‌) कम्पन रहित अर्थात्‌ निशचल 
(शानसात्रनिजभावमयोम्‌) ज्ञालमात्र निज भावरूप (भूमिम्‌) भूमि को (अ्रयन्ति) आश्रय करते है (ते) 
वे भव्य जीव (साधकत्वम) साधकता को (अधिगम्प) प्राप्त करके (सिद्धा.) सिद्ध (भवन्ति) होते है (ठु) 
किन्तु (मूढाः) अज्ञानी मिथ्यादृष्टि (अमृम्‌) इस भूमि को (अनुपलभ्य ) विता प्राप्त किये (परिश्षसन्ति) 
ससार में ही भ्रमण करते रहते है । 
सं० टीका--(ये साधव.) जो साधु पुरुष (कथमपि-केनापिप्रकारेण महता कप्टेन वा) किसी भी 
तरह से महान्‌ कष्ट सह करके भी (च्ञानेत्यादि.-ज्ञानमात्न'-ज्ञानेन साकल्यः, से चासों निजभावश्च स्वात्म- 
परिणाम तेन निवृत्ताम्‌ु) ज्ञानस्वरूप आत्मपरिणाम से निर्मित (भूमि-शुद्धोपपोगभ्मिम्‌ ) शुद्धोपयोग रूप 
भूमि का (श्रयन्ति भजन्ते) सेवन करते है (कीद्शाम्‌-ताम्‌) कसी भूमि को (अकम्पा-निश्चलाम) निश्चल 
(अपनीतमोहा:-अपनीत.-निराकृतः मोह-रागह्ेषाज्ञानादियेस्ते योगिन.) राग-द्ेष अज्ञान आदि रूप भोह 
का निराकरण करने वाले योगी जन (साधकत्व-रत्नत्नयादिलक्षणमुपायत्वम्‌) रत्नत्रयादि लक्षणरूप उपाय- 
साधन को (अधिगम्य-आश्षित्य) आश्रय करके (सिद्धा -उपेया -साध्या:) सिद्ध अर्थात्‌ उपेय-स्ाध्यरूप मोक्षको 
प्राप्त करने वाले (भवच्ति-जायन्ते) हो जाते है। (आत्मनो ज्ञानमात्रत्वे उपायोपेय भावोबविद्यत एवं तस्यक- 
स्यापिस्वयं साधक सिद्धरूपोभयपरिणासित्वात्‌ ) आत्मा के ज्ञान स्वरूप मे उपाय साधन तथा उपेय-साध्य 
भाव विद्यमान है ही वयोकि वह ज्ञानमात्र आत्मा स्वयं ही साधक तथा सिद्रूप परिणाम वाला है 
(मूठा -अज्ञानिनस्तु) मोही अज्ञानी तो (अमृमु-अन्तर्नोत्तनिकास्तज्ञानमात्रकमाव रुपाम्‌-सूमिम्‌) जिसमे 
अनेकान्त समाया हुआ है ऐसी ज्ञानस्वरूप भूमि को (अनुपलम्य-अप्राप्य ) प्राप्त नही करने से (परिभ्रसस्ति- 
संसारापारभमिमण्डलीमाकमन्ते) अपार-अनन्त ससाररूप भूमण्डल पर आक्रमण करते रहते हैं अर्थात्‌ 
अनन्त ससारी बने रहते है । 


( ३४२ ) 


भावाथं--यहा उपाय उपेय भाव का साराश प्रकट करते हुए आचार ने आत्मज्ञान कौ उपाय तथा 
उससे प्राप्य सिद्ध अवस्था को उपेय कहा है। यह तो भेदपरक वर्णन है अर्थात्‌ आत्मज्ञान को साधक और 
सिद्ध दशा को साध्य भेद बृद्धि से ही कहा गया है। अभेद बुद्धि से आत्मज्ञान स्वय ही साधक तथा 
स्वय ही साध्य है क्योकि उक्त दोतो प्रकार की दशाए आत्मा की हैं अन्‍य की नही । आत्मा स्वय ही उन 
दोनो रूप परिणमन करने वाला परिणामी द्रव्य है। अतएव आत्मा खुद व-खुद उपाय उपेयरूप है इसे 
ज्ञानीजन स्वमेव अनुभव करते हैं ॥७३॥ 


(अथ शुद्धोपयोग भूमि प्राप्त्युपायं लक्षयति) अब शुद्धोपपोगरूप भूमिका की प्राप्ति के उपाय को 
दिखाते हैं-- 
स्थाह्रदकोदल  सुनिइचलसंयमान्यां- 
यो भावयत्यहरहः स्वसिहोपयुक्तः । 
ज्ञानक्रियानयपरस्परती ब्रसे न्नी- 
पात्रीकृत: श्रयतिभूमिसिमां स एकः ॥७४॥। 


अन्वयार्थ-- (य:) जो साधु पुरुष (स्याह्रादकौशल सुनिश्चल सयमाभ्याम्‌) स्थाह्मादवाणी की कुश- 
लता तथा निर्मल चारित्र से (इह) आत्मस्वरूप मे (उपयुक्त ) उपयुक्त-सलग्न (सन्‌) होता हुआ (स्वम्‌) 
अपनी आत्मा को (अहरहः) प्रति दिन (भावयति) भाता-ध्याता है (स.) वह (एकः) एक अद्वितीय- 
असाधारण साधु पुरुष (एवं) ही (ज्ञानक्रियानयपरस्परतीन्नमेत्रीपात्नीकृत.) ज्ञाननय तथा क्रियानय की 
पारस्परिक प्रगाढ मित्रता का पात्र हुआ (इसास्‌) इस (भूमिस) शुद्धोपयोगरूप भूमिका (श्षयति) आश्रय- 
सेवन करता है । 
सं० टीका--(स एवं एकः अद्वितीयों मुनिः) वही एक असाधारण साधु (इसा-प्रत्यक्षा)/ इस 
प्रत्यक्ष (भूमि-शुद्धोपयोग स्थानम्‌) शुद्धोपपोगरूप भूमि को (श्रयति-भजति) सेता है-भजता है। (कीदृक्ष ) 
कैसा साधु (श्ञानेत्यादि -ज्ञानं स्वात्मज्ञाम्‌-क्रियास्वात्माचरण लक्षण चारित्नरम्‌ त्रयोदशप्रकार लक्षणंवा 
नय'-नयति-प्राप्नोति स्वात्मस्वरूपमिति नय. प्रमाणक देशो नेगसादि दर्शन वा ज्ञान च क्रिया च नयश्च 
तेषा परस्पर अस्योध्न्य तोन्नमेत्नी-अत्यन्त सखित्व तया अपान्न पात्र कृत इतिपात्रीकृतः) आत्मज्ञानरूप ज्ञान 
तथा आत्म आचरणरूप चारित्रात्मक क्रिया अथवा तेरह प्रकार के स्वरूप वाला बाह्य चारित्ररूप क्रिया, 
आत्मा के स्वरूप को प्राप्त कराने वाला नय जो प्रमाण का एक देशरूप है अथवा नैगमादि नय, दहन 
ज्ञान तथा क्रियारूप नयो की परस्पर की तीज्र मित्रता की पात्रता को प्राप्त कर (स* कः) वह कौन (य. 
योगी) जो मुनि (भावयति ध्यानविषयी करोति) भाता है अर्थात्‌ ध्यान का विषय करता है-ध्याता है 
(कथम्‌) कैसे (अहरह -दिने दिने तत्सामर्थ्यात्यतिक्षणम्‌) प्रति दिन अपनी शक्ति प्रमाण प्रति समय (कम्‌-) 
किसको (स्वम्‌-आत्मानस्‌) आत्माको (क्व) कहा (इह-आत्सनि-स्वस्वरूपे)अपने आत्मस्वरूपमे (काभ्याम्‌- 
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किनसे (स्गादित्यादि -स्पाद्गादः श्रुतज्ञानम्‌) स्थाह्ाद अर्थात्‌ श्रुतज्ञान (तथाचोकक्‍तं देवागमे) ऐसा ही 
देवागम स्तोत्र मे कहा गया है-- 

स्याद्रादकेवलज्ञाने सर्वे तत्त्व प्रकाशते । 

भेदः साक्षादसाक्षाच्च वस्तु ह्यन्यतमं भवेत्‌ ॥१॥ 

(सवंतत्त्वप्रकाशने) समस्त वस्तुस्वरूप को प्रकाशित करने वाले (स्याह्ाद फेवलज्ञाने) स्याद्वाद 
ओर केवलशज्ञान में (साक्षात्‌) प्रत्यक्ष (च) और (असाक्षात्‌) परोक्ष रूप (घेदः) भेद (अस्ति) है अर्थात्‌ 
केवलज्ञान प्रत्यक्ष रूप से वस्तुमात्र के स्वरूप को जानता है तथा स्याद्वाद शास्त्र के साहाय्य रूप परोक्ष 
से पदार्थों के यथार्थ स्वरूप को अवगत करता है (हि) निश्चय से (अन्यतमम्‌) अन्यतम ( वस्तु) वस्तु 
(भवेत्‌ ) उत दोनो का विषय होती है । 

(इति तत्र कौशल-निपुणता सुनिश्चलः-सुष्ठ-अक्षोभ्यः स चासौ संयमः चारित्र च हन्द ताभ्याम्‌ ) 
में निपुणता तथा निर्बाध चारित्र से (कोदक्ष: सः) कैसा वह साधु (उपयुक्तः-शुद्धोपयोगे सावधानः ) 
शुद्धोपयोग मे सावधान निरत । 

भावार्थ--इंस कलश में पहला उपाय स्याद्वाद न्याय का प्रवीणपना बताया है। उसका विचार 
करना है -वस्तु-सामान्य+विशेष -- वस्तु है सामान्य द्रव्यदृष्टि का विषय है और विश्येष पर्यायदृष्टि का । 
दोनो का अविरोधरूप से श्रद्धान करना जरूरी है अन्यथा प्रमाण ज्ञान नही है और सम्यकज्ञान है वही 
प्रमाण है। जो वस्तु जैसी है उसका उसी रूप का श्रद्धान होना चाहिए। सयोग का सथोगरूप का-- 
अभेद का अभेदरूप का, विकार का विकाररूप का, अनित्य का अनित्यरूप का, पर्याथ का पर्यायरूप का, 

द्रव्यस्वभाव का द्रव्यस्वभावरूप का। द्र॒व्यदुष्टि के ज्ञान बिना पर्यायदृष्टि का ज्ञान अधूरा है और 
पर्यायदृष्टि के ज्ञान बिना ब्रव्यदृष्टि का ज्ञान अधूरा है। अत द्रव्य पर्यायात्मक वस्तु को श्रद्धा ही 
सही श्रद्धा है। आचार्यो ने कही द्रव्यदृष्टि की मुख्यता से कथन किया है और कही पर्यायदृष्टि की मुख्यतता 
परन्तु दोनो कथन सापेक्ष है। 

इस कलश की टीका मे ज्ञाननय और क्रियानय की तीज्र मित्रता का कथन किया है। 
ज्ञाननय से अपने चेतन्य स्वभाव का अनुभव और उसका बार-बार अवलब लेना--उसमे ठहरना है । 
क्रियानय का अर्थ आचार्य शुभचद्र जी ने आत्म आचरणरूप चारिचत्रात्मक क्रिया अथवा तेरह प्रकार के 
स्वरूप वाला बाह्य चारित्ररूप क्रिया किया है। आचार्य को क्रियानय का अर्थ दोनो ही इष्ट है अर्थात्‌ 
निरचयरूप भी और व्यवहाररूप भी | अब यहा पर यह विचार करना हे कि बाह्यचारित्न रूप क्रियामात्र 
बध का ही कारण है अथवा किसी रूप मे आत्म-दर्शन मे, एव आत्मानुभव में आत्मरमणता मे कुछ सह- 
योगी भी है अगर है तो किस रूप मे । 

सच्चे देवशास्त्र गुरू की श्रद्धा भी करी-देव के प्राध्यम से यह भी समझा कि शरीर आत्मा दो 
है । ऐसा ही शास्त्रोके अध्ययनसे तर्क युक्तियोके द्वारा जाना कि शरीर आत्मा दो हैं-- सच्चे गुरुओ ने भी 
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यह बताया कि हमने शरीर और भात्मा को अलग-अलग प्रत्यक्ष मे अनुभव किया है। इस प्रकार देवशास्त्र 
गुरू को श्रद्धा की, उनके अलावा अन्य कुदेवादि को कभी नहीं माना। मास-मदिरा और मध्‌ आदि के 
त्यागरूप मूल गुणो का पालन किया, सप्त व्यसन का त्याग भी किया। सात तत्त्वो के बारे में अच्छी तरह 
समझ लिया फिर भी आत्मानुभव नही होता इसका क्या कारण है-इस पर विचार करनाहै | 

ऐसा लगता है कि हमने यह माना है कि इतना कार्य करते-करते सम्यक्त्व हो जायेगा इसलिए इन 
कार्यो को किये जा रहे है। अब यह सवाल उठता है कि हमने शास्त्रों से जाना, गुरुओ से जाना कि शरीर 
आत्मा दो है क्‍या हमने अपने मे दो देखनेकी चेष्टा भी की । क्या दोपने को भावना-चितन मनन निरन्तर 
किया, क्या यह निर्णय किया कि दो को दो देखे बिना मोक्षमार्ग चालू नही होगा--धर्म की शुरुआत नही 
होगी । पहले तो जिनदर्शन मे दोपने का दर्शन करें फिर अपने को दो देखें यह दो काम अलग-अलग है। 
ऐसा लगता है कि हमारे तो पहले काम में ही कमी रह गयी क्योकि सच्चे देवशास्त्र ग्रुरूको तो पूजा 
परन्तु उस ढग से नही दर्शन किये, उस ढग से नही शास्त्र अध्ययन्न किया जिससे शरीर और आत्मा दो 
दिखाई दे । हमने उनको पुण्य का, मान बढाने का-- भोगो का तो साधन बनाया परन्तु शरीर और आत्मा 
को दो देखने का साधन नही वनाया । दो देखने का भी अगर साधन बनाया तो भी अपने मे अपने को 
शरीर से भिन्न देखना था, वह पुरुषार्थ-वह चेष्टा नही करी तब आत्मदशंन कंसे हो । 


साधन तो उसको कहते हैं--जो कार्य करता नही, जिसके अवलम्वन से कार्य होता नहीं 
परन्तु जिसका अवलम्बन लेकर हम अपना कार्य करें तो हो। जैसे लकडी चलती नही, लकडी के 
अवलम्बन से चलना होता नही परन्तु लकडी का चलने के लिए जिस प्रकार से सहयोगी हो उस 
प्रकार से अवलम्बन लेकर हम चलें तो कार्य हो तब्र उपचार से कहा जाता है कि लकडी ने चला दिया 
या लकडी के अवलम्बन से घर आ गये । सही बात है कि लकडी का हमने उस प्रकार से अवलम्बन 
लिया और अवलम्बन लेकर हम ही चले तब कार्य हुआ। जंसे-जैसे अपना पुरुषा्थे-बल बढ़ने लगा 
लकडी का अवलम्बन ढीला होने लगा और एक रोज जहा हमारा वल बढ गया लकडी का अवलम्बन 
छुट गया । यह एक सरल उदाहरण निमित्त की निमित्तता समझने के लिए है अवलम्बन लेना भी है 
और छोडना भी है। 

ऐसा ही निमित्तपना सच्चे देवशास्त्र गुरू का अथवा ब्त-उपवासादि का है। उनका 
अवलम्बन लेना है उस प्रकार से लेना है जिस ढग से शरीर आत्मा को दो देखने मे वे सहकारी हो सकें । 
यहा तक उन्तका सहकारीपना है। फिर अपने को अपने मे दो देखना है यहा पर आप ही अपना 
सहकारी है। जब तक सम्यक्त्व न हो तब तक उसी भावना का चिंतवन-मनन करके अपने को 
दो देखने की चेष्टा करनी है। सम्यकत्व होने के बाद भी ब्रत-उपवासादि और तपस्चरण के द्वारा बाहर 
से हटना है यह एक काम हुआ और अन्तरग में लगना है यह दूसरा काम हुआ । बाहर से तो हें उससे 
अपने मे लग जावेंगे ऐसा नही है परन्तु बाहर से हटकर अन्तरग मे लगने का पुरुषार्थ हम ही करें तो लग 
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सकते है अत यहां पर भी यह समझना होगा कि बाहरी ब्रतादि से अतरग में लग जावेंगे यह उपचार 
कथन है परन्तु बाहर से हटकर अतरग में लगने का पुरुषार्थ करे तो लग सकते है अत इनको इस प्रकार 
से सहयोगी कहा है। दूसरे शब्दों मे यह कहा जा सकता है कि जो स्वभाव मे लगेगा उसके बाहर से 
व्रतादि तपस्चरणादि की भूमिका होगी ही । बाहर से हटना है और स्वभाव मे लगना है इन दोनो कार्यों 
मे तीन्र मित्रता होनी चाहिए। धर्म-सवर-निर्जरा बाहर से हटने से नही स्वआत्मा में लगने से होता है। 
परन्तु दोनो साथ-साथ चलते हैं। अगर स्वरूप मे सातवें गुणस्थान के योग्य रमणता है तो बाहर मे पच 
महात्रत--२८ मूलगुण नग्न दिगम्बरपना जरूर होगा अगर ऐसा बाहर मे नही है तो भीतर मे ऐसी रम- 
णता भी नही है । अगर बाहर मे बेईमानी, अन्याय अभक्ष-मायाचा री है तो भीतर आत्मामे श्रावकके जैसा 
होना चाहिए वैसा स्वरूप का अनुभव व ठहराव नही है। अगर किसी भी रूप मे कुदेवादि--शासनदेवो 
को पूजता है सच्चे देव-शास्त्र गुरू को भी पुण्यके लिए-मान बडाई के लिए भोगो की लालसा से पूजता 
है तो अतरग में भेदविज्ञान नही है यह निश्चित है यह ज्ञाननय और क्रियानय की एकता है और यह 
एकता भीतर से बाहर को तरफ है । बाहर से भीतर की तरफ नही है अर्थात्‌ बाहर मे ऐसी क्रिया 
और ब्रतादि है तो भीतर मे स्वरूप रमणता होगी ही ऐसा नही है | परन्तु अन्तर मे ठहराव है तो बाहरी 
आचरण भी उसी रूप जरूर है। शुभ राग बधरूप है यह बात सही है क्योकि जितना राग होगा 
उतना बध जरूरी है परन्तु हम उनको पुण्य का साधन न बनाकर आत्मदर्शन और भात्मस्थिरता का 
भी साधन बना सकते है और साधन बना कर हमे ही आत्मदशेन और आत्मस्थिरता करनी होगी । वे 
करवा दे अथवा उनसे हो जावे, उनके करते-करते हो जावे, ऐसा तत्त्व नही है । 
मेले कपडेके साबुन लगानेसे रग नही चढेगा परन्तु रगमे डालेंगे तो रण चढेगा अगर रगमे न डालें 
तो अनतकाल तक भी साबुन लगाता रहे तो रग नही चढेगा | यह गलती हमारी है कि हम उन्हे पुण्यबध 
का या भोगो का साधन बनाते है। पुण्य बध का साधन नही बनाने प्र भी पुण्य बध तो होगा परन्तु वह 
हमारे अभिप्राय बिना होगा। अत ज्ञानी उसका कर्ता नही है ज्ञानी तो उनको शरीर और आत्मा को भिन्न 
देखने का ही साधन बनता है जो आत्मदशन करने मे सहकारी है । इसलिए इनको व्यवहारदृष्टि से मोक्ष 
मार्ग कहा है। ऐसा ही प० जयचन्द जी ने अर्थ किया है--“जे पक्षपात का अभिप्राय छोडि निरतर ज्ञान 
रूप होते कर्मकाड कू छोड़े है अर निरतर ज्ञानस्वरूप विषै “जेते न थव्या जाय तेतै” अशुभ कर्म कू छोडि 
स्वरूप का साधनरूप शुभ कर्मेकाड विषे प्रवतें है ते कर्म का नाश करि ससार ते निवृत होय हैं । 
इसी कलश का भावाथे--जो ज्ञाननय ही क्‌ ग्रहण करि क्रियानय क्‌ छोडे है सो प्रमादी स्वच्छन्द 
भया इस भूमि कू न पावे है। बहुरि जो क्रिया नय ही क्‌ ग्रहण करि ज्ञाननय क्‌ नाही जाने है सो भी 
शुभकर्म मैं सतुष्ट भया इस निष्कर्म भूमिका कू नाही पावे है। बहुरि ज्ञान पाय निश्चल सयम कू अगी- 
कार करे हैं तिनिक ज्ञाननय के अर क्रियानय के परस्पर अत्यत मित्रता होय है ते इस भूमिका क्‌ पावे है। 


गाथा १२ का भावार्थ--तहा जैते यथार्थ ज्ञान श्रद्धान की प्राप्तीरृप सम्यक्दर्शन की प्राप्ति न भई 
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होय, तेते तो यथार्थ उपदेश जिनिते पायीये ऐसे जिनवचन का सुनना-धारना तथा जिनवचन के कहने 
वाले श्री जिनग्रुरू तिनि की भक्ति जिनाविव का दर्शन इत्यादि व्यवहार मार्ग मे प्रवर्तता प्रयोजनवान है । 
वहुरि जिनि क॑ श्रद्धान, ज्ञान तो भया अर साक्षात्प्राप्ति न भई तैते पूर्वोक्त कार्य भी अर परद्रव्य का 
आलबन छोडने रूप अणुन्नत महान्रत का ग्रहण तथा समिति गुप्ति पत्रपरमेष्ठी का ध्यानरूप प्रवर्तना तथा 
तैसे प्रवतेने वालेकी सगति करना, विशेष ज्ञान करने कू शास्त्रनि का अभ्यास करना * प्रयोजनवान है। 

प्रवचनसार मे चरणानुयोग चूलिका मे गाथा २०१ की टीका करते हुए आचार्य अमृतचन्द स्वामी 
ने लिखा है जिसकाअर्थ है कि अहो-भाठ प्रकार ज्ञानाचार--आठ अगरूप दर्शनाचार--तेरह प्रकार चारि- 
त्राचार ओर बारह प्रकार तपाचार मैं यह्‌ निश्चय से जानता हूँ कि तू शुद्ध/त्माका नही है तथापि तुम्हे तब 
तक अगीकार करता हूँ जब तक तेरे प्रसाद से शुद्धात्मा को उपलब्ध कर लू । यहा पर -“तू शुद्धात्मा का 
का नही है इसके द्वारा बध का कारण बताया और तत्तेरे प्रसाद से” इसके द्वारा साधनपना स्वीकार 
किया है। “प्राप्त करलू” इसके द्वारा जीव का अपना वैसा करने का पुरुषार्थ बताया है। 

वया तत्त्वविचार, ब्रत-उपवासादि अथवा जिनदशेनादि मात्र संसार वध का ही कारण है 
अथवा इनके द्वारा हम अपने स्वभाव को, भेदविज्ञान की, वीतरागता की भी पुष्टि कर सकते हैं। 
अगर इनके द्वारा इनकी पुष्टि नही हो सकती तव तो ज्ञानी को इन कार्यो मे जाना ही नही चाहिए । 
ज्ञानी पुण्य बध के लिए इन कार्यो को नही करता परन्तु इनके माध्यम से आत्मस्वभाव की रुचि को, 
भेदविज्ञान की, वीतरागता की, सम्यक्दशन-ज्ञान-चा रित्र की पुष्टि करके तदरूप होने का उपाय करता 
है अत उतने रूप मे यथापदवी प्रयोजनवान भी है परन्तु उपादेय तो मात्र निज स्वभाव मे रमण 


करना ही है ॥|७४।। 
(अथात्मोदयमावभ्पति) अब आत्मा के उदय को प्रकट करते है-- 


चित्पिण्डचण्डिमविला सिविकासहासः 

शुद्धप्रकाशभरचिभेरसुप्रभातः । 

अानन्दसुस्थित सदास्खलितेकरूप- 

स्तस्येच.. चायम्ुदयत्यचलाचिरात्मा ॥७४५॥ 

अन्वयार्थ--(तस्य) उक्त प्रकार के शुद्धोपयोगी साधु के (एव) ही (चित्पिण्ड चण्डिम विलासि 

विकास हासः) चैतन्य के पिण्ड की प्रचण्डता से विलासरूप जिसका खिलना है (शुद्धप्रकाशभरनि भेर 
सुप्रभात ) कर्मेमल से शून्य ज्ञानरूप प्रकाश के समूहरूप सातिशय प्रात काल वाला (आनन्दसुस्थित सदा- 
स्खलितेकरूप ) आत्मिक आनन्द मे सम्यक्‌ प्रकार से स्थित नित्य स्खलन रहित अद्वितीय रूप वाला (च) 
और (अखिलाधिः) निशचल ज्योति स्वरूप (अयमृ) यह (आत्मा) आत्मा (उदयति) उदय को प्राप्त 


होता है । 
सं० टीका--(तस्येवमुने: शुद्धोपयोग भूमिगतस्य न पुनरन्यस्य) शुद्धोपपोग की भूमि को भ्राप्त हुए 


( ३४७ ) 
साधु के ही अन्य के नही (अयम्‌) यह (आत्मा-चिद्रूप') चैतन्य स्वरूप आत्मा (उदयति-उदय॑ प्राप्नो ति- 
साक्षाज्वति-इत्यथ:) उदय को प्राप्त होता है अर्थात्‌ प्रत्यक्ष होता है (कीदृक्षः सः) वह आत्मा केसा 
(चिदित्यादिः-चित्पिण्ड:-ज्ञानपिण्ड;, तस्थचण्डिसा प्रोढत्व॑ लेन विलसतीत्येवं शीलो विकास: स एवं हास: 
झर्झर यस्य सः) ज्ञान पिण्ड की प्रौढता से विलास स्वभावरूप विकासात्मक हास वाला (अच्योध्प्युदये 
विकासहासो भवतीत्युक्तिलिश:) उत्कर्ष के समय साधारण मनुष्य भी आनन्दोल्लसरूप हास्य को प्राप्त 
होता है यह इसका तात्पर्यार्थ है (पुनः कीद्शः) फिर कैसा (शुद्धेत्यादिः-शुद्ध:-कर्ममलकलड्धूरहितः स चासो 
प्रकाशश्च ज्ञानोद्योतः तस्य भरः समूह. स एवं निर्भरप्रभात:-सातिशय प्रात.कालो यस्य सः) कर्ममलरूप 
कलड्ू से रहित ज्ञान का समुज्वल प्रकाश का समूहरूप सातिशय प्रात काल वाला (अन्यस्यापि-उदये 
प्रातःकालोभवति) अर्थात्‌ लोक में भी पुण्य का उदय होने पर मनुष्य के प्रात काल-सुखदायक समय प्राप्त 
होता है (पुन्रः कीदशः) फिर कैसा (आननन्‍देत्यादि:-आनन्दे-अकर्मशर्मेणि सुस्थितं सुप्रतिष्ठ -सदा-नित्य॑ं- 
अस्खलितेकरूपं-स्खलितरहितं एकसहितीयस्वरूप यस्य सः) कर्मोपाधिशुन्य सुखमे स्थित हमेशा स्खलन रहित 
अद्वितीय स्वरूप वाला (अन्यस्थाप्युदयस्पास्खलितस्वरूपं भवतीत्युक्तिलिश:) अर्थात्‌ व्यवहार मे भी किसी 
के पुण्य का उदय दीघेकाल स्थायी देखा जाता है ॥७५॥ 
भावार्थ--जैसे लोक से इष्ट-प्रिय-पदार्थ के दशन से मनुष्य खुशी से हँसने लगता है वैसे ही आत्मा 
आत्मदर्शन से जानन्दविभोर हो जाता है। जसे व्यवहार में पापोदय के दूर होने और प्रबल पुण्य के उदय 
होने पर जीव को अपनी दुखद अवस्था के परचात्‌ सुखद ज्ञान होने से सुप्रभात प्राप्त होता है वैसे ही ज्ञानी 
को आत्मज्ञान की प्राप्तिकाल मे हर्षोन्मग्नता प्राप्त होती है। जेसे लोक मे आकुलता के कारण के हटने 
पर बहुकाल स्थायी निराकुलता रूप सुख प्राप्त होता है वेसे ही ज्ञानी को कर्मोपाधि के हटने पर अनन्त 
अविनाशी शाहवतिक अनन्त सुख की प्राप्ति होती है। जंसे व्यवहार मे दुर्बल आदमी को योग्योपचार से 
बल की प्राप्ति होती है वेसे ही ज्ञानी को अपने ही प्रबल पुरुषार्थ से अनन्त बल की प्राप्ति होती है जो 
आत्मिक अनत बल अनत काल तक स्थित रहता है ॥७५॥। 
(अथ स्वस्वभावविस्फुरण कास्यति) अब अपने स्वभाव के पूर्ण विकास की इच्छा प्रकट करते है-- 
स्याद्राददीपितलसन्मह्सि प्रकाशे 
शुद्धस्वभावम हिसन्युदिति सयीति । 
कि बन्धसोक्ष पथपातिभिरंन्यमावे- 
नित्योदयः परमयं स्फुरतु स्वभावः ७६ 
अन्वयार्थ-- (इति) पूर्वोक्त-प्रकार के (स्याद्वाद दीपित लसन्महसि) स्याद्गाद से प्रकाशित अतएवं 


परित शोभमान तैज वाले (शुद्धस्वभाव महिमनि) शुद्ध स्वभाव की महत्ता वाले (प्रकाशे) ज्ञानरूप प्रकाश 
के (संथि) मेरे में (उदिते) उदित को प्राप्त होने पर (बन्धसोक्षपथपातिप्ति ) वन्धमार्ग तथा मोक्षमार्ग मे 


( ३४८ ) 
पडने वाले (अन्यभाव ) अन्य भावों से (सम) मेरा (किस) क्‍या (प्रयोजनम्‌) प्रयोजन (अस्ति )है? 
अर्थात्‌ (किमपि न) कुछ भी नही (सस्) मेरे तो (परम) केवल-सिर्फ (अयम) यह (नित्योदय: ) निरन्तर 
उदयशील (स्वभावः) आत्म स्वभाव (स्फुरतु) प्रकाशमान हो । 


स० टोका-(इति हेतो.) इसलिए (अय-प्रसिद्धः) यह प्रसिद्ध (स्वभाव,-आत्मस्वरूपम्‌) आत्मा का 
स्वरूप (स्फुरतु-प्रकाश यातु) स्फुरायमान हो अर्थात्‌ प्रकाश को प्राप्त हो (परं-केवलम्‌) केवल-सिर्फ 
(कीद्शः स*') वह आत्म स्वभाव कसा (नित्योदय -नित्यं सदा उदयो यस्य स ) जिसका उदत-प्रकाश निरतर 
विद्यमान रहता है (इति किम) ऐसा कसा (सयि-शुद्धभावे-आत्सनि) शुद्ध स्वभाव स्वरूप आत्मा के 
(उदिते-उदयं प्राप्ते) उदय को प्राप्त (सति) होने पर (अन्यभावे.-शुभाशुभोपयोग:ः) शुभ तथा 
अशुभरूप उपयोगो से (किस) क्या (न किसपि ) कुछ भो नहीं (स्थात्‌) हो सकता है ? 
(फोद्शेस्ते') केसे शुभाशुभ उपयोगो से-- (बन्ध्ेत्यादि.-कर्मणा बन्धश्च सोक्षश्च बन्धसोक्षौ तयोः पन्‍्था,, 
सार्ग , तन्नपातिभि.-पतनशीले., अय बन्धहेतुः, अय सोक्षहेतुः इत्यादीना भावाना प्रयोजनाभावातृ्‌) वंयोंकि 
कर्मो का बन्ध तथा उनका मोक्ष इन दोनो का जो मार्ग उसमे ले जाना ही जिनका स्वभाव है अर्थात्‌ यह 
बंध का कारण है तथा यह मोक्ष का कारण है इत्यादि भावों से आत्मा का कोई प्रयोजन नही है। 
(कीदक्षे तस्सिनू) कंसे आत्मस्वभाव मे (स्पादित्यादि.-स्याह्ाद:-भ्रुत-मावश्रुत तेन दीपित, लसच्महः- 
उल्लसत्तेजो यस्य तस्मिन) स्याद्वाद-भावश्नुतज्ञान से प्रकाशित महान्‌ तेज जिसमे प्रकाशमान है [प्रकाशे- 
स्वपरश्रकाशात्मके ) ऐसे स्वपर के प्रकाश स्वरूप अर्थात्‌ अपने स्वरूप को तथा अपने से भिन्न समस्त 
पदार्थों के स्वरूप को प्रकाशित करना ही जिसका मुख्य स्वभाव है ऐसे (पुनः) फिर कंसे (शुद्धेत्यादि:- 
शुद्धस्वभावे सहिमा-साहात्म्य यस्य तस्मिन्‌) आत्मा के परिपूर्ण शुद्धकर्ममलरहित-स्वरूप मे ही जिसको 
महत्ता विद्यमान रहती है ऐसे । 
भावार्थ--भावना प्रधान मुमुक्षु यह भावना व्यक्त कर रहा है कि स्याह्वाद के यथार्थ ज्ञान से मुझे 
मेरी सच्ची आत्मा के स्वरूप का ज्ञान हो जिससे मैं स्वय ही अनत्तज्ञान, अनतदर्शन, अनतसुख तथा अनत 
वीयहूप अनत चतुष्टय का धारी बनू। यही मेरा खास स्वरूप है अतएवं इसीसे मेरा मुख्य प्रयोजन है इससे 
भिन्न बध के मार्ग तथा मोक्ष के मार्गभूत शुभाशुभ भावो से मेरा कोई खास प्रयोजन नही है ॥७६॥ 
(अथ चिस्महो रोचते) अब मुझे तो चेतत्यमय तेज ही रुचिकर है यह प्रकट करते हैं-- 

चिन्नात्मशक्तिससुदायसयो$यमसात्मा- 

सद्यः प्रणस्यति नयक्षराखण्ड्यूमानः । 

तस्मादखण्डसनिराकृुत खण्डमेक- 

मेकान्तशान्तमचल चिदह॑महो$स्सि ॥७७॥ 


अन्वयार्थ--(चित्रात्मशवितिसमुवायमयः) नाना शक्तियों के समूहरूप (अयम्‌) यह (आत्मा) भारत 


( ३४६ ) 


(नयेक्षणखण्डयूमानः) नयो की दृष्टियों से खण्डित किया गया (सद्यः) शीघ्र (प्रणश्यति) नाश को प्राप्त 
होता है। (तस्मात्‌) इसलिए मैं ऐसा अनुभव करता हूँ कि (अखण्डम्‌) अखण्ड (अनिराक्ृत खण्डस्‌) खडो 
के निषेध से शन्य अर्थात्‌ विवक्षा के वश से खण्ड सहित भी (एकम्‌) एक है (एकान्त शान्तम्‌ ) एक रूप से 
अत्यन्त ही शान्त अर्थात्‌ कर्मजनित अशान्ति से भी शून्य होने से अत्यधिक शान्‍्त (अचलम्‌) चञ्चलता 
रहित (चित्‌) चेतन्यमात्र (महः) तेज (अहम) मैं (अस्सि) हूँ । 

सें० टीका--(अयसात्मा-चिद्रपः ) यह चैतन्य स्वरूप आत्मा (नयेत्यादि:-नयाना द्रव्यपर्यायाणा ईक्षणं 
अवलोकन तेन खण्डयमान:ः भिद्यमान.) द्रव्याथिक एवं पर्यायाथिक नयो के दर्शन से खण्ड-भेद को प्राप्त 
हुआ (प्रणश्यति-द्रव्यक्षेत्रषालसावेन खण्डचते, इत्यर्थे') अर्थात्‌ द्रव्य, क्षेत्र, काल तथा भाव से खण्ड को 
प्राप्त होता है। (कीद्क्ष:) कसा (चित्रेत्यादि'-चित्रा नाता प्रकारा: ताश्च ता: आत्मक्तयश्च जीवशक्ति 
चितिशक्तिद्शिशक्तिज्ञानशक्षितसुखशक्तिवीयंशक्ति प्रभुत्वशक्ति विभुत्वशक्ति सर्वदर्शित्वशक्ति सर्वज्ञ- 
त्वशक्ति सत्त्वशक्ति प्रकाशशक्ति सकुचितविकासत्वशक्ति कार्यकारणशक्ति परिणाम्यपरिणासिकत्व- 
शक्ति त्यागोपादानशून्यत्वागुरुलघुत्वोत्पादव्यय शुवत्वपरिणामसतंत्वाकतुत्वाभोक्तृत्व निष्कियत्व नियत- 
प्रदेशत्वस्वधर्मध्यापकत्व साधारणासाधारणधर्मत्वानस्तधर्मत्वविरुद्धधर्मृत्व तत्वातत्वैकत्वानिकत्वभावाभावा- 
भावाभावाभावभावासावाधावाभावक्रिया कर्म कतुंकरणसम्प्रदानापादानाधिकरणत्व सम्बन्धादयः शक्‍्तय: 
तासां समुदायेननिवृत्त:) जीवशक्ति, चितिशक्ति, दृशिशक्ति, ज्ञानशक्ति, सुखशक्ति, वीर्यशक्ति, प्रभुत्व- 
शक्ति, विभुत्व शक्ति, सर्वेदशित्वश क्ति, सर्वज्ञत्वशक्ति, सत्त्वशक्ति, प्रकाशशक्ति, सकुचितशक्ति, विका- 
तत्वशक्ति, कार्य कारण शक्ति, परिणाम्यपरिणामिकत्व शक्ति, त्यागोपादान शक्ति, शुन्यत्वशक्ति, अग्रुरु 
लघृत्वशक्ति, उत्पादत्वशक्ति, व्ययत्वशक्ति, ध्रुवत्वशक्ति, परिणामत्वशक्ति, मूर्तत्वशक्ति, अकतुत्वभक्ति, 


अभोक्‍तृत्वशक्ति, निष्क्रियत्वशक्ति, नियतप्रदेशत्वशक्ति, स्वधर्म व्यापकत्व शक्ति, साधा रणासाधा रणधर्म- 
त्वशक्ति, अनन्तधमंत्वशक्ति, विरुद्धधरमेत्वशक्ति, तत््वशक्ति, अतत्त्वशक्ति, एकत्वशक्ति, अनेकत्वशक्ति, 


भावत्वशक्ति, अभावत्वशक्ति, भावाभावत्व शक्ति, भावभावत्व शक्ति, अभावभावत्वशक्ति, अभावा- 
भावत्व शक्ति, क्रियात्वशक्ति, कर्मत्वशक्ति, कतुंत्वशक्ति, करणत्वशक्ति, सम्प्रदानत्व शक्ति, अपादानत्व 
शक्ति, अधिकरणत्व शक्ति तथा सम्बन्धत्व आदि नाना शक्तियों के समुदाय से निर्मित-सम्पन्न (अस्मातृ- 
फारणात्‌) इस कारण से (अहम) मैं (चित्‌-चेतना) चैतन्य रूप (महः-धाम) तेज (अस्मि-भवामि) हूं 
(फोद्क्षमु-मह्‌.) कैसा तेज (अखण्डसृ-त खण्डअते केनापीत्यवण्डम) अखण्ड-जिसका किसी के द्वारा भी 
खण्डत न हो सके अर्थात्‌ अछेद्य (अनिरित्यादि.-अनिराक्ृता-न दूरीकृता व्यवहार नयापेक्षया खण्डा: पर्याया 
यस्य तत्‌) व्यवहारनय की अपेक्षा जिसके खण्ड दूर नही किये गये हैं अर्थात्‌ व्यवहारनय की दृष्टि से 
जिसके खण्ड यथायोग्य रीति से सम्भव है (एकसु-अद्वितीयम्‌) अद्वितीय (कर्मव्यतिरिक्तत्वात्‌) कर्मो से 
सर्वेथा भिन्न स्वरूप होने के कारण (एकान्तशान्तमु-एकान्तेन अद्वितीयेन स्व्ावेन शान्तं समारूढम) 
अद्वितीय स्वभाव से शान्‍्त भावभय (पुन.) फिर कसा ( अचलमु-स्वस्वभावत्वादविनश्वरत्वास्तिश्वलस ) 


( १५० ) 


स्वकीय स्वभाव से अविनाशी होने के कारण निश्चल । 
भावार्थ -आत्मा अनन्त शक्तियों का एक अखण्ड पिण्ड है तथापि उन भिन्न-भिन्न शक्तियों की 
ग्रहण करने वाले नयो की दृष्द्धि से आत्मा खण्ड-खण्ड सा प्रतीत होता है जिससे एकान्ती खण्ड-खण्डरूप 
ही आत्मा को मान बेठते हैं। अत स्पाद्वादी उन विभिन्न नयो की दृष्टि को गौषकर-अनन्त शक्तिस्वरूप 
सामान्य विशेषात्मक सर्वंगुण पर्यायमय एक अखण्ड द्वव्यरूप से ही आत्मा का अनुभव करता है जो यथार्थ 
है निविरोध है और है वस्तुस्थिति मूलक । 
(अथ ज्ञानम मात्रत्व सन्द्रपते आत्मनः) अब आत्मा ज्ञानमात्र है यह विचार प्रस्तुत करते हँ-- 
यो&यं भावों ज्ञानसान्नो5२हमस्सि ज्ञेगो शेयज्ञानमात्रः स नेव । 
ज्ञेयी ज्ञेयज्ञानकल्लोलवल्गन्‌ज्ञानज्षेयज्ञातृमद्वस्तुमात्रः ॥७४॥ 


अन्वयार्थे--(य ) जो (अयस्‌ ) यह (ज्ञानमात्रः) ज्ञान स्वरूप (भाव') पदार्थ (अहम) में (अस्मि) 
हूँ (सः) वह मैं (जेयज्ञानमात्न ) ज्ञेय के ज्ञानमात्र (ज्ञेय.) जानने योग्य (नेव) नही (अस्मि) हूँ किन्तु 
(जेयज्ञानकल्लोलवल्गन्‌ ) ज्ञेयो-पदार्थों के आकार जो ज्ञान के कल्लोल-परिणमन उनको बलात्‌ प्राप्त 
करता हुआ (अहम) मैं (ज्ञानशेयज्ञात्‌ृमहस्तुमात्नः) स्वय ही ज्ञान जेय और ज्ञातास्वरूप एकमात्र वस्तु हे । 
(ज्ञेयः) ऐसा जानना चाहिए । 

सं० टीका--(योड5यं प्रसिद्ध ) जो यह प्रसिद्ध (ज्ञानमात्र.-ज्ञानस्यमात्नं-कारत्स्स्यं यत्र स) ज्ञानमात्र- 
परिपूर्ण ज्ञानशाली (भाव--पदार्थ ) पदार्थ है (स एवाहम्‌) वही मैं (अस्मि-भवामि) हूँ (मः) जो (शेयज्ञान- 
सात्र नज्ञेयाना-पदार्थाना ज्ञानमात्र:-तदुत्पतत्यादिना पदार्थाकारमात्रः) पदार्थों की उत्पत्ति आदि शब्द से व्यय 
एवं ध्रौव्य आदि पदार्थाकार मात्रज्ञान (अस्ति) है (सो5हं नेव ज्ञेयः ज्ञातव्य ) तन्मात्र ही मुझे नही मानना 
चाहिए (तहिं कीद्क्षो5हम्‌) तो मैं कैसा हूँ ? (स्लेयेत्यादि जेयश्च ज्ञानउ्च तत्परिच्छेदकमु-शेयज्ञाने तयो. 
कहलोला -वीचय -अर्थाहिवर्तास्तत्रवल्गत्‌-बल्गनं कुवंत्‌-तद्ग्रह्ण कुर्वदित्यर्थ: तच्च तज्ज्ञानं च तदेवशेय परि- 
रछेद्य॑ तस्य यो ज्ञातमत्‌ ज्ञायक-परिच्छेदक तच्च तद्॒स्तु च तदेव मात्र प्रमाण यस्य सः) ज्ञेय-पदार्थ तथा 
जान-पदार्थ का परिच्छेदक-ज्ञायक इन दोनो के कल्लोल अर्थात्‌ पर्यायो को ग्रहण करने वाला ज्ञान स्वय 
ही ज्ञान शेय तथा ज्ञातारूप वस्तु है (एवम्‌ ) ऐसा (ज्ञेय“ज्ञातव्य.) जानना चाहिए । 

भावार्थ--जशानी विचार करता है कि मैं ज्ञान मात्र एक पदार्थ हूँ सो मुझे केवल ज्ञेय के जाननैमात्र 
नहीं समझना चाहिए किन्तु मैं तो स्वय ही शान हँ ज्ञेय हूँ और ज्ञाता हूँ यह त्रिविधरूपता मेरे मे स्वभावत 
विद्यमान है। क्योकि ज्ञान मे जो ज्ञेय परपदार्थों के प्रतिबिम्ब पडते है वे मेरे ही ज्ञान के परिणमन हैं । मैं 
उन्हे स्वय ही अनुभवन करता हूँ। यह भेद दृष्टि है। अभेद दृष्टि में तो मैं ज्ञानमात्र सामान्य विशेषात्मक 


एक तत्त्व हूँ ऐसा जानना चाहिए वस्तुस्वरूप भी ऐसा ही है ॥७५।। 
(अथात्मनः प्रतिभासभेद॑ सप्रयति) अब आत्मा के प्रतिभासात्मक भेंद का निरूपण करते हैं-- 


( ३५१ ) 


क्वचिल्लसतिमेचक क्वचिन्सेचाकासेंचकस्‌- 
क्वचित्पूनरभेचक सहजसेव तत्त्वं मस । 
तथापि न विमोहयत्यमलसेधर्सा तन्मनः-- 
परस्पर सुसंहतप्रकट शक्तिचक्र स्फुरत्‌ ॥७९॥ 


अन्वयार्थ--(सस) मेरा (तत्त्वम्‌) स्वरूप (क्वचित्‌) किसी समय (मेचकम्‌) अनेकाकार, अशुद्ध 
(लसति) प्रतिभासित होता है। (क्वचित्‌) किसी काल में (सहजम्‌) स्वभाव से (एव) ही (असेचकम) 
एकाकार-शुद्ध (लसति) प्रतीत होता है (पुनः) और (क्वचित्‌) किसी समय (मेचकासेचकम्‌ ) अनेकाकार 
तथा एकाकार (लसति) मालूम पडता है (तथापि) तो भी (परस्पर सुसंहत प्रकटशवकि्ति चक्रमू) आपस मे 
सम्यक्‌ प्रकार से सम्मिलित स्पष्ट शक्तियों का समूहरूप (स्फुरत्‌) देदीप्यमान (तत्‌) वह आत्मस्वरूप 
(अमलमेधसाम्‌) निर्मल बृद्धि वालो अर्थात्‌ सम्यशज्ञानियों के (सत्र ) मन को (न) नहीं (विसोहयति) 
विमोहित करता है अर्थात्‌ सशित एवं विपयेस्त नही होने देता है । 


स० टीका -(मसमात्मनः) मेरी आत्मा का (तत्त्व-ज्ञानस्वरूपम्‌ ) ज्ञानस्वभाव (क्वचितृ-कस्मिन्‌ 
क्षण) किसी समय (बहि. पदार्थ ग्रहणसमये) अर्थात्‌ बाह्य पदार्थों के ग्रहण-जानने के समय मे (मेचकं- 
चित्रस्थरूपस्‌) चित्र-विचित्र स्वरूप वाला (पक्षान्तरे-रागद्वेष कलृषीकृत वा) पक्षान्तर मे राग-द्वेष से 
कलुषित किया गया (लसति-बिलास करोति) प्रतिभासित होता है (पञचवर्णं भवेद्गत्न॑ मेचकारख्यमिति 
वचनात्‌ ) पाच वर्णों वाला रत्न मेचक कहलाता है इस वचन से (तद्वत्‌) वेसे ही (ज्ञानसपि चित्नाकारं 
मेचक भण्यते) चित्र-ताना आकार वाला ज्ञान भी मेचक कहलाता है (पुनः-भूयः) फिर (क्वचित्‌-सहज- 
शुद्धटड्भोत्कीणेस्वरस स्वप्नावालम्बन समये) सहज-शुद्ध स्वभाव से कर्ममल शून्य ठाकी से खोदे हुए के 
समान आत्मिक आननन्‍्दरूप रसरूप स्वभाव के आलस्बत़ के समय (अमेचकम्‌-बहिश्चित्राकार रहितम्‌) 
बाह्य में ताना आकारो से रहित (रागद्रेषमोहमलसुक्तं वा) अथवा अन्तरग मे राग-द्वेष तथा मोहरूप 
मल से शून्य (विलसत्ति) विराजमान रहता है। (कौद्क्षम्‌) फिर भी कसा ? (सहजमृ-यदसेचक स्व॒रू- 
पंतत्स्वरसजम्‌) जो नाना आकारो से शून्यता हैं वह आत्मिक रस से उत्पन्न हुई है अतएवं स्वाभाविक 
है (एव-निश्चयेन) निश्चय से (परेषामन्योपाधिसापेक्षत्वात्‌) क्योकि रागरादि परभाव आत्मा से भिन्न पर- 
पदार्थों के निमित्त की अपेक्षा रखते हैं (पुनः) फिर (कीद्क्षम) कैसा (क्वचित्‌-स्वपरग्र हणोन्मुखसमये:) 
स्व-आत्मा तथा पर पुद्गलादि द्रव्यो के ग्रहण करने की उन्मुखता के काल मे (सेचकासेचक्स्‌-परस्वरूप- 
ग्रहणेन सेचकम्‌-स्वरूपग्रहणेनामेचकम्‌ ) पर पदार्थ के स्वरूप के ग्रहण-जानने के समय में मेचक-ताना 
आकाररूप तथा स्व-अपने स्वरूप के ग्रहण-जानने के समय मे अमेचक-एकाकाररूप (प्रतिभासते ) प्रतीत 
होता है (तथापि-मेचकामेचकस्वरूपप्रतिभासेडपि) तो भी अर्थात्‌ मेचक नावा आकार तथा अमैचक-एका- 
काररूप स्वरूप के प्रतिभासित होने पर भी (तत्‌-आत्मत्तत्वम्‌ कतुं) वह आत्मतत्त्वरूप कर्ता (अमलमे- 


( ३४२ ) 


धर्सां-निर्मेलज्ञानिनाम्‌) निर्मेल ज्ञानियों सम्यरज्ञानियो के (मन -चिन्तस्‌) चित्त को (कर्मतापन्‍्नम्‌ ) जो 
कर्मेत्व अवस्था को प्राप्त है (न विभोहयति-मोहम्‌-न प्रापयति) मोह को नहीं प्राप्त कराता है अर्थात्‌ 
विपरीत ज्ञानी नही होने देता है (सहेतुविशेषण माह) इसी अर्थ को समर्थित करने के हेतु-सहेतुक हेतु के 
साथ विशेषण कहते है-वह कसा है (परस्परेत्यादि:-परस्परमन्यो5न्यं सुसंहता-सम्यगमिलिता सा चासी 
प्रकटशवितश्च स्फुटसामर्थ्य तेर्षा चक्र सम होयत्र तत्‌) जिसमे आपस मे भले प्रकार से स्पष्ट शक्तियों का 
समुदाय मिलजुल रहा है (पुनः) फिर (कीदृक्षम्‌) कैसा (स्फुरत-देदीप्यमानम्‌) सर्वत प्रकाशमान है। 
भावाथे--यह आत्मतत्त्व जो अनन्त शक्तियों का स्वाभाविक पुञ्ज है। कभी तो अनेकाकार रूप 
से अनुभव मे आता है और कभी एकाकार रूप से | तथा कभी एकाकार एवं अनेकाकार रूप से ज्ञान का 
विषय होता है । इसका कारण कभी तो परपदार्थों के जानने को उन्मुखता होती है और कभी परनिरपेक्ष 
स्व को जानने की उन्मुखता होती है ओर कभी दोनो को जानने की तत्परता होती है। इतना सब कुछ 
होते हुए भी यह पूर्वोक्त आत्मतत्त्व की विविघरूपता आत्मज्ञानी महापुरुषों को कदापि विमुस्ध नही 
करती है । क्योकि वे ज्ञानी जन स्याद्वाद की कसौटी पर कस कर ही तत्त्व की मीमासा करते हैं। अतएव 
सशयालु नही होते प्रत्युत परम निश्चल निष्कर्ष पर पहुचकर तत्त्व जिज्ञासा की परिपूर्ति मे प्र्णतया 
सफल सिद्ध होते है ॥७६॥ 
(अथकत्वानेकत्वादि प्रतिभासन बाभायते) अब एकत्व तथा अनेकत्व आदि के प्रतिभास को प्रकट 
करते हैं-- 
इतो गतसमनेकता दघधदितः सदाप्येकता- 
सितः क्षराविभठगुरं भश्रुवसितः सदेवोदयाततु । 
इत्तः परमविस्तृतं धृतमितः प्रदेशेभिजे- 
रहो सहजमात्मनस्तदिदमजुतं वेभवस्‌ ॥८०॥ 
अन्चयार्थ--(इत ) इधर-एक तरफ पर्याय दृष्टि से (अनेकतास्‌) अनेकता को (गतम्‌) भ्राप्त 
(अपि) ओर (इत.) एक ओर द्रव्य दृष्टि से (सदा) निरन्तर (एकताम्‌ ) एकता को (दधत्‌) धारण करता 
(इततः) इधर-एक तरफ (क्षणभ्ड्गुरस्‌) ऋमवर्ती पर्याय की अपेक्षा से क्षणनश्वर (इतः) इंधर-एक ओर 
(सदा) सर्वेदा-हमेशा (एवं) ही (उदयोत्‌) उदय होने से (-ल्रुवभ्) अर्थात्‌ सहभावी ग्रुण की अपेक्षा से 
ध्रुव-नित्य (इतः) इधर एक तरफ (परमविस्तृतम्‌) अतिशय विस्तार स्वरूप अर्थात्‌ ज्ञान की अपेक्षा 
से सवे व्यपक (इतः) इधर-एक ओर (निजेः) अपने (प्रदेशः) प्रदेशो से जो सख्यातीत है (धृतम्‌) धारण 
किया हुआ (अहो) आइचये है कि--(तत्‌) वह (आत्मन') आत्मा का (इदम्‌) यह (सहजम्‌) स्वाभाविक 
(अद्भुतम्‌) अद्भूत आइचये कारक (वैभवम्‌) वैभव-ऐश्वर्य (अस्ति) है । 
सं० दीका--(अहो-अएचयें) अहो-यह अव्यय आश्चर्य अर्थ में प्रयुक्त है अर्थात्‌ आइचर्य है 


( ३५३ ) 

(तदिदम) वह यह (आत्मनः:-चिद्र॒पस्य) चैतन्यमय आत्मा का (सहजं-स्वाभाविकम्‌) नेसगिक (वेशव॑ं 
माहात्म्यम) महत्त्व (अद्भुतम्‌ू-आश्चयंकारि) आइचये को करने वाला है (तत्‌ किम्‌) वह क्या (यदिदस्‌ 
जो यह (इत-अस्मात्‌ शुद्धपर्यायापंणात्‌) शुद्ध पर्याय की विवक्षा से (अनेकता-ज्ञानदर्शेन स्ववीर्याद्यनिकस्व- 
रूपम) ज्ञान, देन, आत्मशक्ति आदि अनेक स्वरूपता को (गतं-प्राप्तम्‌) प्राप्त हुआ (अपि-पुन्र:) और 
(यत्‌) जो (इतः-अस्मात्‌ संग्रहनयात्‌) समग्रहनय से (सदापि-सर्वदाषि) निरल्तर ही (एकतां-आत्मद्रव्येणे- 
कत्वम्‌) आत्मद्रव्य की दृष्टि से एकता को (गतं-प्राप्तम्‌) प्राप्त हुआ (नन्‌ यदनेक॑ तदेक॑ कथम्‌ स्थात्‌ ) 
जो एक अनेक है वह एक कैसे हो सकता है (अन्यथा) यदि अनेक एक हो सकता हो तो (घटपटादीनाम- 
नेकत्वेउप्येकत्वं स्थादिति चेत्‌) घट-पट आदि की अनेकता में भी एकता होगी यदि ऐसी तुम्हारी आशजड्ूा 
हो तो वह ठीक (न) नही है (नयापेणादेकत्वानेकत्व घटनात्‌) क्योकि नय की विवक्षा से एकता तथा 
अनेकता की व्यवस्था होती है (सदात्मना घटादीनासनेकत्वेडपि, एकत्व घटनाउच) कारण कि जो घट 
आदि अनेक कहे जाते है वे ही सत्‌ की अपेक्षा से एक कहे जाते है (अन्यथा5भाव प्रसद्भातु) यदि ऐसा न 
माना जायगा तो उनके अभाव का प्रसद्भध उपस्थित होगा । (यत्‌) जो (इत्त -ऋजुसूत्ननयात्‌) ऋण सूत्र 
नय की अपेक्षा से जो मात्र वर्तेमान पर्याय को ही विषय करता है--जानता है (क्षणविभडगुरम-प्रतिक्षणं 
विनश्वरम्‌) प्रति समय विनशनशील (पुन') और (यत्‌) जो (इत:ः द्रव्याथिकनयात्‌ ) द्रव्याथिक-सा मान्या- 
थिक-तय की अपेक्षा से (सद्देव-नित्यमेव) सर्वदा ही-हमेशा ही (अ्ुवभ््‌-नित्यम्‌) नित्य-अविनाशी (सदैवो- 
दयात्‌ उत्पादाद्यमावे सदाग्रकाशमानत्वात्‌) उत्पाद व्ययके अविवक्षित होनेसे ही निरन्तर प्रकाशमान (नन्‌ 
यत्क्षणिक तत्कर्थ श्रुवं शीतोष्णवत्तयोरन्यो5त्यं विरोधात्‌ू) कोई आशा करता है कि जो क्षणनदवर है 
वह भ्रुव-नित्य केसे हो सकता है क्योकि उक्त दोनो मे शीत तथा उष्ण की तरह परस्पर में सर्वथा विरोध 
लक्षित होता है (इंतिचेन्न) ऐसी तुम्हारी आशा ठीक नही है क्योकि (नयविवक्षास-द्रावात्‌) नय की 
विवक्षा के वश से उक्त प्रकार का कथन सुसज्भत ही है (भृद्द्वव्यवत्‌) मृत्तिकारूप द्रव्य के समान (यथा 
मृद्द्रव्य-मृत्पिण्डाकारेणविनष्टं तद्घटाकारेणोत्पद्यते मृद्द्रव्यस्य शुवत्वञ्च) जैसे मृत्तिकारूप द्रव्य मृत्तिका 
के पिण्डाकार रूप से विनष्ट होता हुआ भी घट के आकार से उत्पन्न होता है और मृत्तिका के रूप से 
ध्रुव नित्य बना रहता है (तथात्मद्रव्यस्थापि) बसे ही आत्मद्रव्य के विषय मे भी ध्रुवता कायम रहती है 
अर्थात्‌ पूर्व पर्याय का विनाश तथा उत्तर पर्याय के उत्पाद मे भी आत्मद्रव्य बरावर बना ही रहता है 
उसका विनाश कथमपि और कदापि सम्भव नही है। (यत्‌) जो (पुत्र ) फिर (इत-द्रव्यापंणात्‌) द्रव्या- 
थिक नय की विवक्षा से (पर-केवलम्‌) सिर्फ (अविस्तृतम्‌-विस्ताराभावविशिष्टम्‌) विस्तार से रहित है 
(इत -पर्यायविवक्षात.) पर्याय की विवक्षा से (नि्ज-आत्मीये:) अपने (प्रदेश:-असंख्यसख्यावच्छिन्नैः) 
असख्यातरूप संख्या से युक्त अर्थात्‌ सख्यातीत प्रदेशो से (घृतम्‌-मृतम्‌) भरपूर (विस्तारिद्रव्यमित्यर्थ,) 
अर्थात्‌ विस्तारवान्‌ द्रव्य है। 


भावार्थ--आत्मा का वह नैसगिक आदूचर्यकारक ऐब्वर्य है जो आत्मा एक ओर अनेकरूप धारण 
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करता है तो एक तरफ एक ही रूप वाला मालूम पडता है। एक तरफ क्षण विनाशी है तो एक ओर 
नित्य अविनाशी है एक तरफ व्यापक है तो एक ओर अपने ही असख्यात प्रदेशों के बरावर है। यह सब 
विविध अपेक्षाओं से सुसद्भत ही है क्योंकि आत्मा में अनेकता का विधान पर्यायदृष्टि है एकता का निरू- 
पण द्रव्य दृष्टि है। क्षणनइ्व रता ऋमबर्ती पर्याय के आश्रित है अविनव्वरता सहवर्ती गुणो की दृष्टि से है 
स्व व्यापकता ज्ञान गुण की छपेक्षा पर आधारित है क्योकि ज्ञान का ज्ञेयमात्र के साथ ज्ञायकता का 
सम्बन्ध स्वाभाविक है । सकुचितता अपने ही असख्यात प्रदेशो की ओर देखने से सिद्ध होती है, यह सब 
सापेक्षवाद पर निर्भर है । 
(अथात्मनः स्वभावों विजयते) अब आत्मा का स्वभाव विजयशील है यह प्रकट करते हैं-- 

कषायकलिरेकतः स्खलतिशञान्तिरस्त्येकतो- 

भवोपहतिरेकतः स्पृशति मुक्तिरप्येकतः । 

जगत्त्रितममेकतः स्फुरति चिच्चकास्त्येफत्ः 

स्वभावमहिमात्ननोी विजयतेष्जुताददुभुतः ॥८१॥॥ 


अन्वयार्थ--(एकत ) एक तरफ अर्थात्‌ अशुद्ध नय की अपेक्षा से (कपायकलि.) कपायो का कलह 
अर्थात्‌ राग-हेष आदि का क्लेश (स्खलति) खलबली मचाता है कष्ट देता है तो (एकत ) एक ओर भर्थात्‌ 
शुद्ध नय की विवक्षा से (शान्ति') क्रीधादि का उपणम (अस्ति) हैं (एकत ) एक तरफ-व्यवहार नय 
की अपेक्षा से (भवोपहतिः) पतञ्चपरावतेनरूप ससार का कष्ट (स्पृशति) आश्रय करता है तो (एकत ) 
एक ओर-- (मुक्ति ) कर्मेवन्धन से छुटकारा (अपि) भी (स्पृशति) आत्मा को स्पर्श करता है (एकत ) 
एक तरफ अर्थात्‌ केवल ज्ञान की दृष्टि से (जगत्त्रितवम्‌) तीनो जगत्‌ (स्फुरति) स्फूरायमान हैं--प्रकाश- 
मान हैं (एकत -) एक ओर (चित्‌) चैतन्य (चकास्ति) सुशोभित है (एवम्‌) इस प्रकार से (आत्मन.) 
आत्मा की (स्वभावमहिमा) स्वभाव महिमा (अद्शुतात्‌) आइचये से (अद्भुतः) आइचर्यका रक (विजयते) 
विजयशील है अर्थात्‌ सर्वोपरिरूप से विराजमान है किसी से भी कदापि कथमपि बाधित नही है। 


स० टीका-(विजयते-सर्वोत्कर्षेण वर्तंते) सर्वोत्कृष्टरूप से वर्तमान है (क ) कौन (स्वश्नावमहिमा- 
ज्ञानस्वरखूपमाहात्म्यम्‌) ज्ञान स्वभाव का महत्त्व (कस्य) किसका (आत्मन -चि द्रपस्प) चेतन्य स्वरूप 
आत्मा का (अद्भुत -आश्चयद्रिककारी) अदुभुत-आश्चर्य के उद्रेक को करने वाला (कुत.) किससे 
(अद्भुतात्‌-आश्चर्येकारि जगत्पदा र्थात्‌) विस्मयका रक जगत के पदार्थों से (तत्कथमित्याह ), वह कसे ? 
यह वताते हैं (एकत :एकस्मिन्मंशे) एक अश में (कषायकलि.-रागदोषमोहकलहः) राग-हेप मोहरूप 
कषाय का कलह (स्खलति) सज्चार को प्राप्त करता है (एकत -शुद्धनिश्चय नयावलम्बनाशे) शुद्ध निश्चय 
तय के आलम्बन के समय में (शान्ति:-परम साम्यस्‌) सर्वोपरि शान्ति (अस्ति-विद्यते) रहती है (एकतः- 


व्यवहार नयावलम्बनाशे) व्यवहार नय के अवलम्बन के काल में (भावोपहतिः-भवस्य-ब्रव्यादिपज्चला- 
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संसारस्य उपहत्ति-प्राप्तिरस्ति) द्रव्य क्षेत्र काल भव तथा भावरूप पाच प्रकार के संसार की उपलब्धि है। 
(एकत.-शुद्धनयांशे) शुद्ध तय के आश्रय के समय मे (मुक्तिरपि-कर्ममलसोचनमसपि) कर्मेसल का मोक्ष 
भी (स्पृशति-आश्रयति-आत्मानम्‌) आत्मा को स्पर्श करता है-सेवन करता है (एकत.एकस्मिन्नशे) 
एक अशमे (जगतृत्रयं-गच्छन्तीति जगन्ति-गम्लुगगतौ, इत्यस्यधातोः "द्युति गमोर्वेचेति” क्विप्‌ प्रत्ययेनोति- 
सिद्ध जगता त्रयं-अधोसशध्योथ्व भेदेव त्रिकस) अधोमध्य तथा ऊध्वे के भेद से तीन जगत्‌ (स्फुरति-चकास्ति ) 
शोभमान रहता है (एकतः-एकाशे) एक अश मे (चित-ज्ञानम्‌) ज्ञान (चकास्ति-द्योतते) शोभित होता है। 
भावार्थ-आत्मा की पूर्वोक्‍त प्रकार की स्वाभाविक महिमा को--जो अपने आप में लोकोत्तर 
वेचित्रय को स्थापित किये हुए है--सुनकर सर्वंथा एकान्तवादियो को तो विरोधात्मक आइचर्य को उत्पन्न 
करती है पर वही महिमा अनेकान्ती स्थाद्वादी को स्वभाव गत होने से थोडा-सा भी विस्मय नही पैदा 
करती । क्योकि वह वस्तु स्वरूप का पारखी है किसी का कथन किसी अपेक्षाविशेष से सम्बन्धित होता 
ही है वह उसी अपेक्षा की ओर दृष्टि कर उसका भले प्रकार से समन्वय कर लेता है। अतएव वह मिथ्या 
आइचये मे नही पडता है उसे सभी निविरोध ही प्रतीत होते हैं। इसलिए विस्मय को उसके हृदय मे 
स्थान ही नही मिलता है यही इसका फलिताथ है। 
यहाँ बताया है कि जब हम अपने आपको पर्यायदृष्टि से देखते है तब राग-द्वेषरूप परिणमन करते 
हुए, शरीर से युक्त, कर्मों से बंधे हुए दु खी पाते हैं। परन्तु उसी समय जब अपने को द्रव्यदृष्टि से देखते 
है तब एक अकेला अभेद मखण्ड ज्ञान का कदरूप, आनन्दरूप अनुभव मे आता है। द्रव्यदृष्टि का विषय- 
भूत वस्तु त्रिकाल है उसके अभाव में तो वस्तु का ही अभाव हो जायेगा । ऐसा नही है कि शुद्ध होने पर 
शुद्ध का अनुभव होगा। आत्मा तो द्रव्यदृष्टि से त्रिकाल पर से भिन्न शुद्ध है उसी का अपनेरूप अनुभव 
करने पर शरीरादि के प्रति ममतबूद्धि का अभाव होकर पर्याय मे शुद्ध सिद्ध होगा । यह आप ही अनुभव 
करने वाला अपने को पर्यायरूप-सयोग मे एकत्वरूप तो अनुभव कर रहा है परन्तु अपने निज स्वभावरूप 
जैसा त्रिकाल है वेसा अनुभव नही करता यह अचभा है। यह तो इसी का चुनाव है अपने को पर्यायरूप 
अनुभव करता है, अपने को द्रव्य स्वभावरूप भी अनुभव कर सकता है। अनतानत तीथ्करो ने- 
केवलियो ने यह कहा है कि तू घर मे रहते हुए अपने को अपने द्रव्य स्वभावरूप अनुभव कर सकता है 
ज्ञनियो ने अनुभव किया है। इस अनुभव का निषेध करने से मोक्षमार्ग का, सम्यक्दर्शन का ही निषेध 
हो जायेगा । एक व्यक्ति स्त्री का पार्ट करते हुए स्त्रीरूप तो अपने को अनुभव कर ले और अपने को पुरुष 
रूप अनुभव न करे जैसा वह है यह आइचये की बात है। परन्तु उसके स्त्री के पार्ट मे अपनापना अथवा 
सत्रीपता तभी छूटेगा जब अपने को पुरुषरूप अनुभव करेगा। स्त्री का पार्ट करते हुए भी वह पुरुष है पुरुष 
ही रहेगा वह स्त्री नही हो सकता । ऐसे ही यह आत्मा ८४ लाख योनियो मे पार्ट करते हुए भी चैतन्य' 
है चेतन्य ही रहेगा अन्यरूप नही हो सकता। अगर तू अनुभव कर लेगा तो तू ५४ लाख योनियो से रहित 
हो जावेगा । तू अनुभव कर सकता है। पर्यायरूप अवस्था होती तो है निमित्त-नमेत्तिक सम्बन्ध से 
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उसको तू अपने रूप मानता--उसका कर्त्ता बनता है जिससे अहकार पैदा होता है। अपने स्वभाव का 
ज्ञान कर ले तो पर्याय तो होगी परन्तु उसमे अपनापना नही रहेगा, अत' मिथ्यात्व तो नही रहा । परन्तु 
अभी तक उस परिणमन मे, कार्यो मे--विकल्प उठता है यह चारित्रमोह है। परन्तु जब उन परिणमनों 
का मात्र ज्ञाता दृष्शा ही रहे, मात्र जानने-देखने वाला ही रहे जैसा तेरा स्वभाव है अथवा स्वभाव 
मे लीन हो जावे तब राग-ह्ेष से रहित होता है। पर वस्तु का परिणमन तो उनके निमित्त- 
नेमेत्तिक सम्वन्धरूप से होता है तेरे करने से नही होता । तेरे हेर-फर करने के विकल्प से हेर-फेर नही 
होता है जसे होने का है वेसा होता है। तू अज्ञानता से कर्त्ता बनता है अहम्‌ को प्राप्त होता है और उनमे 
विकल्प उठाकर आकुलता को प्राप्त होता है जिससे कर्मवध होता है । आचार्य कहते है कि ज्ञाता दृष्टा 
रूप अपने स्वभाव का निर्णय कर और ज्ञाता दृष्टा ही रह जा वही तेरा कार्य है जिससे अधिर काल मे 
राग-द्वेप का अभाव हो परमात्मा हो जायेगा। जो ऐसे निज रवभाव की श्रद्धा करे और उस रुप 
रहे उसी के सम्यकदशंन-ज्ञानचारित्र की एकता है । पर को निज मानने से राग-हवेप हुए हैं 
जिसका अभाव अपने को अपनेरूप अनुभव करने से ही होगा। राग-हैप का अभाव ही परमात्मा 
होना है ॥८१॥ 

(अथकत्व तस्य जेंगीयते) अब उस आत्मा के एकत्व का अतिशयरूप से यशोगान करते है-- 
जयति सहज तेजः पृथ्जमज्जतृन्निलोकी 
स्खलदखिलविकल्पो$5प्येक एवं स्वरूप: । 
स्वरस विसरपूर्णाष्छिन्नतत्त्वोपलम्भः 
प्रसभनियमसिताचिश्चिच्चसत्कार एपः ॥८२॥ 


अन्वयार्थ-- (सहज तेजः पुञज मज्जत्‌ त्विलोकी स्खलदखिलबिकल्प ) स्वभावरूप ज्ञानात्मक प्रकाश 
के समह में प्रतिविम्वित तीन लोक के स्फुरायमान समस्त विकल्‍पो वाला (अपि) भी (एक.) एक (एव) 
हो (स्वरूप:) स्वरूप वाला (स्वरसविसरपधूर्णाच्छिन्न तत्त्वोपलम्भः) आत्मरस के समूह से परिपूर्ण अखण्ड 
आत्मस्वरूप की समुपलब्धि वाला (प्रसभननियमिताचिः) आत्मिक वल की प्रवलता से निश्चित ज्ञान 
ज्योति वाला (एष ) यह (चिच्चमत्कार') चैतन्य का चमत्काररूप आत्मा (जयति) सवर्पिरि विराज- 
मान है | ु 

स० टीका- (एप -प्रत्यक्ष') यह प्रत्यक्ष (चिच्चमत्कार-चेतन्याश्चयद्रिक') आत्मा का आइचय- 
कारक अतिशय (जयति-सर्वोत्कर्षेणवर्तते) सबसे श्रेष्ठ है जयवान्‌ है (कीद्क्ष ) कैसा अतिशय (सहजेत्यादि:- 
सहज स्वभाविक-तच्च तत्तेजश्च ज्ञानज्योतिः तस्य पुञ्ज: द्विकवारानन्तशक्तिससह तत्र सज्जन्ती मण्जन 
कुर्वेन्ती प्रतिभासमानेत्यर्थ सा चासौ त्रिलोकी च-तन्नयाणा लोकाना समाहारस्त्रिलोकी तया स्खलन्त चलन्त. 
अखिलविकल्पा. स्तद्विषयरुपेण समस्तविकल्पाः यत्र सः) स्वाभाविक ज्ञान ज्योति के अतन्तानन्त समूह मे 
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प्रतिविम्बित जगत्त्रय के प्रवर्तमान समस्त विकल्‍पो को जानने वाला (ईदक्षो5पि) ऐसा होता हुआ भी 
(एक एव-अद्वितोय एव) अद्वितीय ही (स्वरूप, स्वस्थ-आत्मन* रूप स्वरूपं यत्र स:) जिसमे अपना निज 
का रूप विद्यमान है (पुन.) फिर कसा (स्वेत्यादि.-स्वरस. स्वभाव: तस्य बिसरः समृहः तेल पूर्ण सम्पूर्ण 

तच्च तदच्छिन्नतत्त्वं चाखण्डात्मतत्त्व तस्योपलम्भ. प्राप्तियंत्र स ) स्वकीय स्वभाव के समूह से परिपूर्ण 
अखण्ड आत्मतत्त्वसे समुपलक्षित (पुत्र ) फिर कसा (प्रसभेत्यादि.-प्रससेन बलात्कारेण नियसितं लोकालोक 
प्रकाशकत्वेन निश्चयीकृत --अपर प्रकाश्यस्थाभावादचिस्तेजोयस्प सः:) जिसका तेज स्वभाव से लीक तथा 
अलोक का प्रकाश करने वाला होने से सुनिश्चित है क्योंकि लोक और अलोक के अतिरिक्त प्रकाशनीय 
पदार्थ हैं ही नही जिन्हे कि वह प्रकाश मे ला सके । 


भावार्थे-- चिलोकवर्ती पदार्थों मे एक मात्र आत्म पदार्थ ही सर्वोपरि है। क्योकि आत्मा ही अपने 
को तथा अपने से जुदे सभी चेतन तथा अचेतन पदार्थों को अपने ही स्वभावभूत अनन्त ज्ञानात्मक अखण्ड 
एव प्रचण्ड तेज से निरन्तर प्रकाशित करता रहता है इसी आत्मा मे अनन्त ज्ञान की भाति अनन्तदर्शन, 
अनन्त सुख एवं अनन्त शक्ति भो अविनाभाव रूप से विराजमान रहती है। ऐसा अनन्त चतुष्टय परि- 
मण्डित आत्मा सर्वेदा जयशील हो ऐसी अन्तिम मद्भलकामना ग्रन्थकार ने परिव्यकवत की है जो भावभीनी 
है और है भावनीय । 
(अथ कतृतागर्भितसात्म ज्योत्तिजजाज्वल्पते) अब कर्ता के कर्तृत्व से सयुक्त आत्मज्योति का उद्योत 
अतिशय रूप से उद्योतित करते है-- 
ग्रविचलित चिदात्मन्यात्मनात्मानसात्म- 
न्‍न्यवचरत निमर्त घारयद्ध्वस्तमोहम्‌ । 
उदितमसृतचन्द्र ज्योतिरेतत्समन्ता- 
ज्ज्वलतु विमलपुर्ण निस्सपत्तनस्वभावस्‌ ॥८३॥ 


अन्वयार्थ--(अविचलितचिदात्मनि) निश्चल चेतस्य स्वरूप (आत्मनि) आत्मा मे (अनवरतनिम- 
ग्तम्‌) निरन्तर ओतप्रोत (आत्सानम्‌) आत्मा को (आत्मना) अपने द्वारा ( धारयत्‌ ) घारण कराता हुआ 
(ध्वस्तमोहम्‌) मोह रहित (विमल पूर्णस्‌) कर्ममल से रहित होने के कारण परिपूर्ण (निस्स पत्नस्वभावम्‌ ) 
कर्मरूप वेरियो से शून्य रवभाव वाला (उदितम्‌) उदय को प्राप्त ( एतत्‌) यह (अमृतचन्द्र ज्योति:) मोक्ष 
रूप चन्द्रमा का प्रकाश (समन्तात्‌) सव ओर (ज्वलतु) देदीप्यमान-प्रकाशमान रहे । “अमृतचन्द्र आचार्य 
के पक्ष म॑ (अविचलित चिदात्मनि) अविनश्वर चेतनात्मक स्वरूप (आत्मनि) आत्मतत्त्व में (अनवरत- 
निमस्नम्‌ | निरन्तर सदा स्थिर रहने वाले (आत्मानम्‌) अपने आत्मतत्त्व को (आत्मना) अपने ही आत्म- 
तत्त्व द्वारा (आत्मनि) अपने ही आत्मा में (घारयव्‌) धारण कराता हुआ-स्थिर कराता हआ (ध्चस्त- 
सोहम्‌) जिससे मोह नाश को प्राप्त होता है ऐसा ( विमलपूर्णम्‌) अज्ञान अथवा असत्य जादि मल से २ ह्व्त्ति 


( ३५८ )] 


अतएव ज्ञान एवं सत्यादि से भरपुर अथवा निर्दोष वाच्यार्थ से भरपुर (नि.सपत्नस्वभावम्‌) एकान्तवाद 
रूप वैरियो से रहित स्वभाव वाला (उदितम्‌) उदय मे-प्रकाश मे आया हुआ अर्थात्‌ तत्त्व जिज्ञासुओ को 
यथार्थ बोध कराने में सक्षम (एतत्‌) यह (अमृतचन्द्रज्योति.) अमृतचन्द्र आचार्य का बचनरूप महान्‌ तेज- 
अनेकान्त सिद्धान्तकप अधिचल प्रकाश (समन्तात्‌) सब तरफ (ज्वलतु) प्रकाशमान रहे । 
स० ठीका- (समन्तात्‌-सामस्त्येन) समस्त रूप से (ज्वलतु-द्योतताम) जाज्वल्यमान-उद्योतमान 
रहे (किम) क्‍या (एतत्‌-प्रसिद्धम्‌) यह प्रसिद्ध (अमृत्तेत्यादिः-न श्रियते यत्र-इत्यमृतं-मोक्ष तदेवचन्ध -चन्द- 
यति-भाह्वादयति-इति चन्द्र तस्य ज्योति.-ज्ञानतेज इत्यथं: अथवा अमृतचद्द्सुरेवरगिज्योति ) जिसमे मरण 
नही होता है वह अमृत है अर्थात्‌ मोक्ष, जो आत्मा को आनन्दित करता है वह चन्द्र है अर्थात्‌ मोक्षरूप 
चन्द्रमा की ज्योति अर्थात्‌ ज्ञानरूप तेज-प्रकाश अथवा अमृतचन्द्र सुरि के वचनो का तेज-प्रकाश (कोौदृक्ष- 
मोक्षज्ञानम्‌) कैसा मोक्षज्ञान (आत्मना ज्ञानेन कृत्वा) ज्ञानसे (आत्मनि-स्वस्वरूपे) निजरूप मे (आत्मानम्‌- 
स्वस्वरूपम) अपनी आत्मा के निजरूप को (धारयतृ-दधत्‌) धारण करता हुआ (कीदृक्षे) केसे आत्मस्व- 
रूप मे (अविचलितेत्यादि:-अविचलित'-शाश्वतः स चासो चित्‌ चेतना च स एवात्मा-स्वरूप यस्य तस्मिन्‌ 
तद्वागज्यो तिरपि स्वस्वरूपे स्वरूपं घारयितु क्षमम्‌) जिसका स्वरूप नित्य चेतना है और वह वचनात्मक 
तेज भो आत्मा के स्वरूप मे आत्मा को प्राप्त कराने मे पूर्णतया सक्षम है (कीदृक्ष पुनः) और वह कंसा 
(आत्मनि) आत्मा मे (अनवरत निमग्नम्‌-निरन्तरं-तदन्‍्त पातितम्‌) निरन्तर आत्मस्वरूप मे निरत 
(पुनः) फिर कैसा (ध्वस्तमोहम्‌-ध्वस्त'-विनष्टोमोहो यत्र) जिसमे मोह का समूलोच्छेद है (यस्मात्प्राणिता 
वा-तत्‌) अथवा जिस अमृतचन्द्रसूरि के वचनो के उद्योत से प्राणियों के मोह का सर्वेताश होता है वह 
(उदितं-उदय प्राप्तम्‌) वह उदय को प्राप्त हुआ (चागृज्योतिरपि भव्यप्रतिबोधनायोदय गतम्‌ ) अनेकान्त- 
स्वरूप वचनो का तेज भी भव्य प्राणियों के प्रति बोध के हेतु उदय को प्राप्त हुआ (पुन) फिर कैसा 
(विमलपुर्णमू-विगतोसलो5ज्ञानादिरसात्यादियवं यस्मात्तत्‌ पूर्ण ज्ञानादिगुणसस्पूर्ण विविधार्थ सम्पूर्ण च विमल 
च तत्‌ पूर्ण च तत्‌) जिससे अज्ञान अथवा असत्य आदि विनष्ट हो चुके हैं ऐसा ज्ञानादि गुणों से परिपूर्ण 
और नाना प्रकार के अर्थों से भरपूर (निरित्यादि -निर्गता -सपत्ना-कर्मवेरिण -एकान्तस्ततवादवेरिणश्च 
यस्मात्तत्‌ तदेव स्वभावों यस्य तत्‌) जिससे करमेरूप वेरी निकल चुके हैं ऐसा ज्ञानश्रकाश जिसका है वह 
अथवा एकान्तमतवादी रूप शत्रु जिससे निकल चुके हैं ऐसा वच नो का प्रकाश जिसमे विद्यमान है वह । 
भावायें--यहा अमृतचन्द्र ज्योति से आत्मज्ञान तथा अमृतचन्द्र आचार्य का वचनरूप अ्रकाश मे दो 
अथ॑ ग्रहण किये गये हैं। आत्मज्ञानरूप चन्द्रमा का प्रकाश मोहरूप अच्धचकार का नाश करने वाला है। 
कर्म रूप मल से रहित है एवं कर्मरूप वैरी से शून्य स्वभाव वाला है और निरन्तर निशचल चिद्रप आत्म- 
स्वभाव में अपने ही द्वारा अपने को अत्यन्तरूप निमस्त करता हुआ उदय को प्राप्त हुआ ऐसा अमृतचन्द्र 
ज्योति सदा सर्वत्र देदीप्पमान रहे । अमृतचन्द्र आचार्य के वचनो का प्रकाश भी मिथ्यात्वरूप अन्धकार 
का विनाश करता है और सम्यग्ज्ञान के प्रसार को उत्पन्न करता है। परूर्वापर विरोध को दूर करता हुआ 


( ३५६ ) 


समीचीन वस्तु स्वभाव को प्रकट करने के कारण विमल है तथा एकान्तमतवादियों की कल्पित अतएव 
निस्सार युक्तियो से सर्वथा अबाधित है एवं यथार्थ आत्मस्वरूप मे आत्मा को निमग्न करता है ऐसा 
अनेकान्त का उद्योत करने वाला स्याद्वादात्मक वचनरूप उज्ज्वल प्रकाश सर्वत्र एव सवंदा प्रकाश” 
मान रहें ॥८३॥ 
(अथात्मकर्मणोह तेषपि ज्ञानोद्योतं नरीनृत्यते) अब आत्मा और कर्म के ढ्वत मे भी ज्ञान का उद्योत 

ही अतिशयरूप में प्रकाशमान रहता है यह प्रकट करते है-- 

यस्माद हेतमभत्परा स्वपरयोर्भूत॑ यतो$त्रान्तरम्‌- 

रागह्ेषप्रिप्रहे सति यतो जात॑ क्रिया कारक: । 

भूञ्जाना च यतोष्नुभूतिरखिल खिन्नाक्रियाया:ःफलम्‌-- 

तद्िज्ञानधनौघसग्नमधुना किज्व्चिन्न किब्चित्किल ॥८४॥ 


अन्वयार्थ - (यस्मात्‌) जिस अज्ञान के कारण (पुरा) पूर्व मे (दंतम) आत्मा और कर्म मे द्वैत 
(अभ्त) हुआ (यत ) और जिस से (अत्न) इस लोक में (स्वपरयो:) आत्मा और कम से (अन्तरस) 
भेद (भतम्‌) हुआ (यतः) ओर जिस से (रागद्वेषपरिग्रहे) राग ओर द्वेष के स्वीकार करने (सति) 
पर (क्रियाकारफः) क्रिया और कारक (जातम्‌) उत्पन्न हुए (यतः) और जिससे (क्रियायाः) क्रिया 
के (अखिलमृ) समस्त (फलम्‌) फल को (भुज्जाना) भोगने वाली (अनुभति) अनुभूति (खिन्ना) खेद को 
प्राप्त हुई (तत्‌) वह अज्ञान (विज्ञानधनोघमग्नम्‌) विज्ञान के नित्य समूह मे निमग्त हुआ (अधुना) इस 
समय ज्ञानानुभूति के अवसर मे (किल) निरचय से (किड्चित्‌) कोई भी कर्म (किब्चित्‌) कुछ भी (न) 
नही (अस्ति) है। 

स० टीका--(तत्‌-कर्स) वह कर्म (विज्ञानधनौघमग्नम्‌-ज्ञाननिरन्तरसम हान्तः पतितम ) ज्ञान के 
नित्य समुदाय के मध्य मे अन्तहित (सत्‌) होता हुआ (अधुना-इदानीम्‌-ग्रन्थोक्त स्वार्थानुभावे जाते सति) 
इस समय अर्थात्‌ इसी ग्रन्थ मे कहे हुये आत्मा के असली अनुभव के होने पर (किड्चित्‌-किमपि कर्म) 
कोई भी कर्म (किलेति-निश्चितम) किल- यह अव्यय निश्चित अर्थ मे प्रयुक्त है अर्थात्‌ निश्चय से (न 
किड्चित्‌ न किसप्यर्थ क्रियाकारि) किसी भी अर्थ क्रिया को करने वाला नही है (अकिड्चित्करत्वात) 
क्योकि वह कर्म कुछ भी कार्य करने वाला नही है (तत्‌-किस्‌) वह कर्म कैसा (यस्मात्‌-कर्मण.) जिस कर्म 
से (पुरा-पूर्वम) पहले-पुराने समय मे (दवेतं-आत्मकर्मेतिददेविध्यं जातम्‌) आत्मा और कर्म ये दुविधता हुई 
थी (पुन.) फिर (अन्न-जगति) इस जगत्‌ में (यत--यस्मात्कर्मण:) जिस कर्म से (स्वपरयो. आत्मकर्मणो.) 
आत्मा और कम को (सिद्धस्वात्मनोर्बा) अथवा सिद्ध और स्वात्मा का (अन्तरं-भेदः) अन्तर-भेद (भूतः- 
समुत्पन्नः ) उत्पन्न हुआ (कवच सति) किसके होने पर (रागेत्यादि:-रागद्वेषयो: परिग्रहे-अद्भीकारे जातेसति ) 
राग ओर द्वेष के स्वीकार किये जाने पर (पुन ) फिर (यतः-कर्मणः सकाशात्‌ ) जिस कर्म के सम्बन्ध से 


( ३६० ) 

(क्रियाकारक-आत्मन -क्रिया: कर्म फलानुभवन रूपगमनागमनरुपाश्च कारकाणि-आत्मन: कतृत्व क्मेत्व 
करणत्वादीति ते) आत्मा की कैमेफलो के अनुभवन-भोगनेरूप क्रिया तथा गमन और आगमनरूप क्रियाओ 
तथा आत्मा के कतृत्व, कर्मत्व, कारणत्व आदि कारको का (जातम्‌-उत्पन्नम्‌) उद्भूत होना है (कर्मान्तरे- 
णात्मनः कतृकर्मक्रियारूपेणाभवनात्‌) क्योकि कर्मो के बिना आत्मा का कर्ता कर्म एवं क्रियारूप होना 
सम्भव नही है। (च-पुन') और (यत यस्मात्कर्मण:) जिस कर्म से (अनुभति“-कर्मफलानु भवनम्‌) कर्मों के 
फलो सुखदु खादिको का अनुभवन-वेदनरूप अनुभूति (खिन्ना-खेदं गता) खेद को प्राप्त हुई (कीदक्षा-सा) 
वह अनुभूति कैसी (क्रियाया:-गमनागसनरूपाया., जुहोति-पचतीत्यादि स्पायाश्व) गमन-आगमनरूप तथा 
जुहोति पचति इत्यादि रूप क्रिया के (अखिल-समस्तम्‌) समस्त (फलम्‌) फल को (भुझ्जाना- सयागतस्‌- 
सया55गतम्‌-मयाहुतम्‌-सयापक्वम्‌-भसेद कृतमित्यादिरूपफलं भुझ्जाना) मैं गया, मैं आया, मैंने हवन किया, 
मैंने पकाया, मैंने यह किया इत्यादि रूप फल को भोगने वाली है ॥८४॥ 

भावार्थ--आत्मा का वास्तविक स्वरूप रूप ज्ञान, दर्शन मोहनीय के सम्बन्ध से विपरीत परिणमन 
को प्राप्त कर अज्ञान भिथ्या ज्ञान हो जाता है। इस मिथ्याज्ञान के निमित्त से ही आत्मा अनात्मा में 
आत्मत्त्व बुद्धि कर वेठता है जिससे अनन्त ससार परिभ्रमण का भागी हो अनन्त काल तक सतत स्वरूप 
से वहिर्भत पदार्थों मे ही राग-हेष रूप इष्ट-अनिष्ट कल्पना कर सुख-दु ख का अनुभोक्‍ता वना रहता है। 
किन्तु जब इसे स्वय ही अपने पुरुपार्थ से अथवा ग्रुरू आदि के सदुपदेश से मिथ्यात्व का विरोधी सम्यक्त्व 
प्राप्त हो जाता है तब वही अज्ञान भाव स्वाभाविक ज्ञान भाव वन जाता है इस ज्ञान भाव के उदित होते 
ही कर्म कतृत्व एवं तत्फल भोवतृत्व का सर्वंथा अभाव हो जाता है । ऐसी स्थिति मे कर्म अकिड्चित्कर हो 
आत्मस्वरूप पर अपना जरान्सा भी प्रभाव नही डाल सकता है। यही तो ज्ञान का अचिन्त्य माहात्म्य है । 
ज्ञानी मात्र ज्ञाता द्रष्टा होता है कर्ता एव भोक्‍ता तही | कर्ता भोकता तो मनज्ञानी ही होता है ॥5४॥ 

(अथात्मगुप्तस्थ स्वतत्त्वसंसुचकस्य समयसारकृतिकृतत्वमस्य कृतविशुद्धबुद्धचित्स्वरुपभूरेरमृत- 
चन्द्रसरेः कृतकृत्वत्व कीत्यंते) अब आत्मा में एकता को प्राप्त हुए एवं आत्मस्वरूप के प्रतिपादक समय- 
साररूप पथ रचना के कर्ता अतिशय निर्मल ज्ञान स्वरूप चेतन्यमय आत्मस्वरूप की अधिकता को प्राप्त 
श्री अमृतचन्द्र आचार्य की कृतक्ृत्यता का कीतेन करते हैं-- 

स्वदक्ति संसुचित वस्तुतत्वैव्यस्याकृतेयं समयस्य शब्दें: । 
स्वरूपगुप्तत्य न किब्चिदस्तिकतंव्यमेवामृतचद् सुरेः ॥८५॥ 

अन्वयार्थ--स्वशक्तिससू चितवस्तुतत्त्वे ) अपनी वाचकता रूप शवित से सम्यक्‌ श्रकार वस्तु के 
यथार्थ स्वरूप को प्रकाशित करने वाले (शब्द) णब्दो-वाच्यार्थ प्रतिपादक पदो से (समयस्य) गुणपययि- 
स्वरूप पदार्थ की (इयम्‌) यह्‌ (व्याख्या) व्याख्या (कृता) की किन्तु (अन्न) इस व्याख्या में (एव) 
निश्चय से (स्वरूपगुप्तस्थ) आत्मस्वरूप में निमग्त (मस) मुझ (असृतचससूरे') अमृतचस् बूरि का 
(किम्चत्‌) कुछ (कर्तव्यम्‌) कर्तव्य (न) नही (अस्ति) है। 


(३६१ ) 


सं० टीका--(यैन-अमृतचन्द्रसुरिणा, इत्यध्याहार्यम) यहा जिस अमृतचन्द्रसूरि ने “ऐसा अध्याहार 
करना चाहिए” (इयस्‌) यह (व्याख्या-व्याख्यानम्‌ ) व्याख्यान (क्ृंता-निर्मापिता) किया-रचा है (कस्य) 
किसका (समयस्य-सम्‌-सम्यग्‌ अयति-गच्छति-प्राप्नोति स्वगुणपर्यायनिति समयः पदार्थ: तस्य) भले प्रकार 
से अपने गुणपर्यायों को प्राप्त करने वाले समय अर्थात्‌ पदार्थ को (के) किनसे (शब्दे:-भर्थप्रकाशक- 
शब्दे:) वाच्यार्थ को प्रकाशित करने वाले शब्दों से (कोद्शेस्लेः) कंसे शब्दों से (स्वेत्यादि:-स्वस्थशक्ति:- 
अर्थप्रकाशनसामर्थ्य तयासं-सम्यक्‌-सूचितं-प्रकाशितं बस्तुना पदार्थाना तत्त्व स्वरूप यस्तें)) स्वकीय अर्थ 
प्रकाशनरूप सामथ्यं से पदार्थों के असली स्वरूप को प्रकाशित करने वाले (तस्य-अमृतचन्द्ठस॒रे:-अमृत- 
चन्द्रास्याचायंस्थ) उन अमृतचन्द्र नामक आचार्य का (किड्चित्‌ू-किसपि) कुछ भी-या कोई भी (कर्तेव्य॑ं- 
फरणीयम्‌) कतंव्य (एव-निश्चयेन) निश्चय से (नात्ति) नही है (ससस्तवस्तु छृत्येन पूर्णस्य) समस्त 
वस्तुओ के कार्य से भरपूर (कीद्क्षस्य तस्य) कैसे अमृतचन्द्राचार्यके (स्वरूपेत्यादि:-स्वस्य-शुद्धचिद्रपस्य रूप॑ 
स्वरूपं तत्न गुप्तस्य-एकतां प्राप्तस्य) अपने शुद्ध चेततत्य के स्वरूप मे एकता-निमग्नता को प्राप्त हुए । 

भावार्थ-यहाँ श्री अमृतचन्द्र सूरि निश्चय दृष्टि का आलम्बन करके कहते हैं कि यह समयसार 
प्राभत की जो सस्कृत पद्यमय रचना हुई है वह पुदूगल रूप भाषा वर्गणाओ से ही हुईं है। उसमे मेरा कुछ 
क्तृत्व नही है क्योकि मेरा स्वरूप उन समस्त भाषा वर्गणाओ से सर्वेथा विपरीत है वै जड हैं तो मै चेतन 
हैं वे अपने आप में बनते और बिगडते रहते है और मैं स्वयं स्वकीय चेतन्य स्वरूप मे तन्‍्मय रहने वाला 
हैं । इस तरह से उनमे और मुझमे महान वैषम्य परिलक्षित है जो कतृत्व के अह्भार का सहारक है अत 
यह व्याख्या शब्दकृत है चेतनक्ृत नही यह तो रही सही निश्चय चर्चा जो यथार्थ है वास्तविक है और 
है परमार्थभूत । हा जब हम व्यवहार दृष्टि से इस ओर देखते है तब यह कहना भी असज्भत नही है कि 
व्याख्या जो भाषा वर्गणा के परमाणुओ के शब्दात्मक परिणमन द्वारा की गई है वह मात्र तज्जन्य नहीं 
है किन्तु उनके शब्दरूप परिणमन में मेरा योग और उपयोग भी निमित्त है क्योकि उपादान के कार्यात्मक 
परिणमन मे वाह्म द्रव्य की निमित्तता आपष॑ परम्परा मे स्वीकृत है अत व्यवहार से श्रो अमृतचन्द आचार्य 
इसके व्याख्याता हैं यह कहना युक्ति एव आगम से समर्थित है ॥॥५५॥ 
(इति श्रीमस्ताटक समयसारस्यपद्यस्पाध्यात्मतरज्धिण्य परनामधेयस्य व्याख्याया उपायउपेय5ड्ू: समाप्तः) 

इस प्रकार से श्रीमान्‌ नाटक समयसार के पद्यो-जिसका दूसरा नाम परमअध्यात्मतरज्िणी है-- 


की दूढारी भाषा मे प० जयचन्दजीकृत टीका मे यह उपायउपेय अद्धू पूर्ण हुआ । 
ओ शान्ति शान्ति शान्ति ' 


अथ कारतिक शुक्ल दशभ्यां बुधवासरे वीर निर्वाण संवत्‌ २४८९६ नवाशीत्यधिक चतुरविशति शततमे 
शुभतरलग्ने परस मद्भुलसय वेलायां प्रातदर्शवादन काले समाप्तिन्नीतो5्य पं० जयचन्दकृता ढूंढारी 
भाषाटीकायां ग्रन्थों हिन्दीभाषानुवादेन प्रमुदितमनसा सयाकमलकुमारेण शुभम्भूयात्‌ सर्वदा | 


(हि 33६ 


झ श्री वीतरागाय नम फ 
भीमत्कुन्दकुन्दा चाय विरचिता 


बारस अणबेक्खा 


[ द्वादशानुप्रेक्षा ] 
कह मर 
णमिऊण सब्वसिद्धे भाणुत्तमजविददोहसंसारे। 
दस दस दो वो य जिणोे दस दो श्रणपेहरा वोच्छे ॥१॥ 
सत्वा सर्वेसिद्धान्‌ ध्यानोत्तमक्षपितदीर्घतसारान । 
दश दश द्वो द्वी च जिनान्‌ दश द्वी अनुप्रेक्षणानि वक्ष्ये ॥१॥ 
अर्थ--अपने परमशुक्‍ल ध्यान से अनादि अनत ससार को क्षय करने वाले सम्पूर्ण सिद्धो को तथा 
चौवीस तीर्थड्डूरो को नमस्कार करके में बारह भावनाओ का स्वस्प कहता हूँ । 
ग्रद्षवम त रणमेगतमणासंसार लोगमसुचित्तं । 
ग्रासवसंवरशिज्जरधम्म॑ बोहि च॑ चितेज्जो ॥२॥ 
अद्श्षुवमशरणमेकत्वमन्यससारी लोकमशुचित्व | 
आस्रवसवरनिज्जे रधम्म बोधि च चिन्तनीयस्‌ ॥२॥। 
अर्थ--अनित्य, अशरण, एकत्व, अन्यत्व, ससार, लोक, अशुचित्व, आख्रव, सवर, निज्जेरा, धर्म 
और बोधिदुर्लभ इन वारह भावनाओ का चिन्तवन करना चाहिए ! 
अथ अनित्यभावना 
वरभवराजाणवाहणसयणासरप देवसणुचरायारं । 
मादुपिदुसजरणभिश्चसंबंधिणों य पिदिवियाणिच्चा ॥३॥ 
वरभवनयानवाहनशयना5डसन देवसन्‌जराज्ञाम्‌ । 
मातृपितृस्वजनभृत्यसम्बधिनश्च पितृच्यो5नित्या' ॥३॥ 
अरथें--देवताओ के मनुष्यो के और राजाओ के सुन्दर महल, यान, वाहन, सेज, आसन, माता, 
पिता, कुटुम्बीजन, सेवक, सम्बन्धी (रिह्तेदार) और काका आदि सब अनित्य हैं भर्थात्‌ ये कोई सदा 
रहने वाले नही है। भवधि बीतने पर सब अलग हो जावेंगे। 
सामग्गिदियरूवं श्रारोग्गं जोवर्ण बलं तेज । 
सोहर्गं लावण्णं सुरधणुमिव सस्पयं णा हवे ॥४॥ 


( ३६३ ) 


सम ग्रेन्द्रियरूपं आरोग्यं यौवन बल तेज. । 
सौभाग्य लावण्यं सुरधनुरिव शाश्वतं न भवेत्‌ ॥४॥ 
अर्थ-जिस तरह से आकाश मे प्रगट होने वाला इन्द्रधनुष थोडी ही देर दिखलाई देकर फिर नही 
रहता है, उसी प्रकार से पाचो इन्द्रियो का स्वरूप, आरोग्य (निरोगता) जोबन, बल, तेज, सोभाग्य और 
सोन्दर्य (सुन्दरता) सदा शाइवत नहीं रहता है। अर्थात्‌ ये सब बाते निरन्तर एक-सी नही रहती 
हैं-क्षणभगुर हैं । 
जलबुब्बुद्सकक धप[खरणारुचिघणसोहमिव थिर रा हवे । 
श्रहामिदददा राई बलदेवप्पहुदिपज्ञाया ॥५॥ 
जलबुद्ब॒दशक्धनुः क्षणरुचिघनशोभेव स्थिर न भवेत्‌ । 
अहमिद्धस्थानानि. बलदेबप्रसृतिपर्याया: ॥५॥। 
अर्थ-अहमिन्द्रो की पदविया और बलदेव नारायण चत्रवर्ती आदि की पर्याये पानी के बृलबुले के 
समान, इन्द्रधनुष की शोभा के समान, बिजली को चमक के ध्मान और बादलो की रगविरगो शोभा के 
समान स्थिर नही है। अर्थात्‌ थोडे ही समय में नष्ट हो जाने वाली है। 
जीवरिबद्धं देह खीरोदयसिव विशस्सदे सिम्धं । 
भोगोपभोगकारणद्रव्धं॑ रिएच्चं कह होदि ॥६॥ 
जीवनिबद्ध देह क्षीरोदकसिव विनश्यति शीघ्रम । 
भोगोपभोगकारणद्रव्यनित्यं कथ्थं भवति ॥६॥ 
अर्थ--जब जीव से अत्यन्त सबध रखने वाला शरीर ही दूध मे मिले हुए पानी की तरह शीक्र 
नष्ट हो जाता है, तब भोग और उपभोग के कारण दूसरे पदार्थ किस तरह नित्य हो सकते हैं। अभिप्राय 
यह है कि, पानी मे दूध की तरह जीव ओर शरीर इस तरह मिलकर एकमेक हो रहे है कि, जूदे नही 
मालूम पडते हैं। परन्तु इतनी सघनता से मिले हुए भी ये दोनो पदार्थ जब मृत्यु होने पर अलग-अलग हो 
जाते हैं, तब ससार के भोग और उपभोग के पदार्थ जो शरीर से प्रत्यक्ष ही जुदे तथा दूर है सदाकाल 
कंसे रह सकते है ” 
प्रमट्ठेण दु श्रादा देवासुरमणुवरायविविहेहि । 
वदिरित्तों सो श्रप्पा सस्सदर्सिधि चितये रिच्चं ॥७॥ 
परमार्थेन तु आत्मा देवासुरमनुनराजविविधे, । 
व्यतिरिक्तः स आत्सा शाश्वत इति चिन्तयेत्‌ नित्य ॥७॥। 
अर्थे--शुद्ध निश्चयनयसे (यथार्थ मे) आत्माका स्वरूप सदैव इस तरह चिन्तवन करना च [हिए कि, 


यह देव, असुर, मनुष्य और राजा आदि के विकलपो से रहित है। अर्थात्‌ इसमे देवादिक भेद नही हैं-- 
ज्ञानस्वरूप मात्र है ओर सदा स्थिर रहने वाला है। 


( ३६४ ] 
अथ अशरणभावना 
मरिषगमंतोसहरक्खा हयगयरहओ्रो ये सयलविज्जाओो । 
जीवाणं रा हि सरणं तिसु लोए मरणसमयम्हि ॥८॥ 
मणिमन्त्रोषधरक्षा: हयगजरथाश्च सकलविदया: । 
जीवाना नहिं शरण तिषु लोकेषु मरणसमये ॥८॥ 


अर्थे--मरते समय प्राणियों को तीनो लोको में मणि, मत्र, औपधि, रक्षक, घोडा, हाथी, रथ और 
जितनी विद्याएँ है, वे कोई भी शरण नही हूँ । अर्थात्‌ ये सब उन्हे मरने से नही वचा सकते हैं। 
सग्गो हवे हि दुग्गं भिच्चा देवा य पहररां वज्जं । 
अहरावणो गहंदोी इंदस्स ण विज्जदे सररां ॥6॥॥ 
स्वर्गो भवेत्‌ हि दुर्ग भृत्या देवाश्च प्रहरण वज्त । 
एऐरावणो गजेन्द्रः इन्द्रस्य न विद्यते शरणं ॥६॥ 
अर्थ--जिस इन्द्र के स्वगे तो किला है, देव नौकर-चाकर हैं, वज्र हथियार है और ऐरावत हाथी 
है, उनको भी कोई शरण नही है। अर्थात्‌ रक्षा करने की ऐसी श्रेष्ठ सामग्रियो के होते हुए भी उसे कोई 
नही बचा सकता है। फिर हे दीन पुरुषो | तुम्हे कौन बचावेगा ? 
रावरिपहि चउदहरयण हयमत्तगइंद्चाउरंगबल । 
चकक्‍्केसस्स ण सररांं पेच्छंतो कहिये काले ॥१०१॥ 
नवनिधि. चतुर्देशरत्नं हयमत्तगजेन्द्रचतुरड्रबलम्‌ । 
चक्रेशस्थ न शरणं पश्यत कदिते कालेन ॥१०॥ 
अर्थ--है भव्यजनो ! देखो, इसी तरह काल के आ दवाने पर नौ निधियां, चौदह रत्न, घोडा, मत- 
वाले हाथी और चतुरगिनी सेना आदि रक्षा करने वाली सामग्री चक्रवर्ती को भी शरण नही होती है । 
अर्थात्‌ जब मौत आती है, तव चक्रवर्ती को भी जाना पडता है। उसका अपार वेभव उसे नहीं बचा 


सकता है। 
जाहजरमररणरोगभयदो रक्‍्खेदि श्रप्पणो प्प्पा । 


तम्हा श्रादा सरणं बंधोदयसत्तकस्मवदिरित्तो ॥११॥ 
जातिजरामरणरोगभयत'* रक्षत्ति आत्मन, आत्मा । 
तस्सादात्मा शरण बन्धोदयसत्त्वकमंन्पतिरिक्तः ॥११॥ 
आर्थ--जन्म, जरा, मरण, रोग और भय आदि से आत्मा ही अपनी रक्षा करता है, इसलिए 
वास्तव मे (निश्चयनय से) जो कर्मो की बध, उदय और सत्ता अवस्था से जुदा है, वह आत्मा ही इस 
ससार में शरण है। अर्थात्‌ इस ससार मे अपने आत्मा के सिवाय अपना और कोई रक्षा करने वाला नही 
है। यह स्वय ही कर्मों को खिपाकर जन्म-जरा मरणादि के कष्टो से बच सकता हे । 


( ३६५ ] 


प्ररहा सिद्धा श्राईरिया उवभाया साह पंचपरमेट्री । 
ते विहु॒ चेद॒दि जम्हा तम्हा श्रादा हु से सरणं ॥१२॥ 
अहेन्तः सिद्धा: आचार्या उपाध्याया: साधवः प>चपरमेष्ठिन: । 
तेपिहि चेष्टन्ते यस्मात्‌ तस्मात्‌ आत्मा हि में शरणस्‌ ॥१२॥ 
अर्थ--अरहत, सिद्ध, आचार्य, उपाध्याय और साधु ये पाचो परमेष्ठी इस आत्मा के ही परिणाम 
हैं। अर्थात्‌ अरहतादि अवस्थाएँ आत्मा ही की है। आत्मा ही तपश्चरण आदि करके इन पदो को पाता 
है । इसलिए आत्मा ही मुझको शरण है । 
सम्मत्तं सण्णाणं सच्चारित्त च सत्तवो चेव । 
चडउरो चेटुदि श्रादे तम्हा श्रादा हु मे सरणम्‌ ॥१३॥ 
सम्पक्त्व सदज्ञानं सच्चारित्रं च सत्तपश्चेव । 
चत्वारि चेष्टन्ते आत्सनि तस्माद्‌ आत्मा हि मे शरणम्‌ ॥१३॥। 
अरथ--इसी तरह से आत्मा मे सम्नग्द्शन, सम्यज्ञान, सम्यक्चारित्र और उत्तम तप ये चार अव- 
स्थाएँ भी होती हैं। अर्थात्‌ सम्यग्दशेनादि आत्मा ही के परिणाम है, इसलिए मुझे आत्मा ही शरण है। 
अथ एकत्वभावना 
एक्फोकरेदि कम्म एक्‍को हिडदि य दीहसंसारे । 
एक्को जायदि मरदि य तस्स फलं भूंजदे एकक्‍्को ॥१४७॥ 
एकः करोति फर्म एक: हिण्डति च दीघेससारे । 
एक जायते स्नरियते च तस्य फल भुडक्ते एकः ॥१४॥ 
अथ-यह आत्मा अकेला ही शुभाशुभ कर्म बाधता है, अकेला ही अनादि ससार में भ्रमण 


करता है, अकेला ही उत्पन्न होता है, अकेला ही मरता है और अकेला ही अपने कर्मों का फल भोगता 
है । इसका कोई दूसरा साथी नही है। 


एक्को करेदि पा विसयणिमित्तेरण तिव्वलोहेश । 
रिरियतिरियेसु जीवो तस्स फल भूृंजदे एक्को ॥१४॥ 
एकः करोति पापं विषयनिमित्तेन तीक्नलोभेन । 
निरयतियेक्षु जीवो तस्य फलं भूडक्ते एक, ॥१५॥ 
अरथ--यह जीव पाचइन्द्रिय के विषयो के वश तीत्रलोभ से अकेला ही पाप करता है और नरक 


तथा की गति मे अकेला ही उनका फल भोगता है। अर्थात्‌ उसके दु खो का बटवारा कोई भी नही 
करता है । 


एक्की करेदि पुण्णं धम्मणिमित्तेश पत्तदराणेण । 
मरावर्दवेसु जीबो तस्स फल भूजदे एक्को ॥१६७ 


( ३६६ ) 


एके: करोति पुण्य धमनिमित्तेन पान्नदानेन । 
मानवदेवेष जीवो तस्य फल भुडक्ते एकः ॥१६॥ 
अर्थ--और यह जीव धर्म के कारणरूप पात्रदान से अकेला हो पुण्य करता है भीर मनुष्य तथा 
देवगति मे अकेला ही उसका फल भोगता है। 
'उत्तमपत्त भरिणयं सम्मत्तगुणेरा संजुदो साह । 
सम्मादिट्टी सावय मज्मिसपत्तो हु विण्णेयों ॥१७॥॥ 
उत्तमपात्र भणितं सम्यकक्‍त्वगुणेन सयुतः सांधु. । 
सम्पर्दृष्टिः भ्ावको मध्यमपात्नों हि विज्ञेयः ॥१७॥ 
अर्थ--जो सम्यक्त्वगरुणसहित मुनि हैं, उन्हे उत्तम पात्र कहा है और जो सम्यर्दृष्टी श्रावक है, उन्हे 
मध्यम पात्र समझना चाहिए । 
णिहिट्वों जिशसमये अ्रविर्वसम्मों जहण्णपत्तोत्ति । 
सम्मत्तरयमणशरहियो श्रपत्तसिदि संपरिक्‍्खेज्जो ॥१८॥ 
निर्दिष्ट: जिनससये अविरतसम्यक्त्वः जघन्यपात्र इति । 
सम्यक्त्वरत्नरहित. अपात्नमिति सपरीक्ष्य, ॥१४८॥ 
अरथे--जिनभगवान के मत मे ब्रतरहित सम्यग्दृष्टी को जघन्यपान्न कहा है और सम्यवत्वरूपी रत्न 
से रहित जीव को अपात्र माना है। इस तरह पात्र अपान्नी की परीक्षा करनी चाहिए। 
दंसराभट्टा भट्टा दंसराभट्स्तस णत्यि रिव्वाण। 
सिज्भ॑ति चरियभट्टां दंसणभद॒टा रा सिज्कं॑ति ॥१६॥ 
दर्शन भ्रष्ठा श्रष्टा दर्शनश्रष्टस्य चास्ति निर्वाणम्‌ । 
सिद्धाचन्ति चरितश्नष्टा दर्शनश्रष्ठा न सिद्धचच्ति ॥ १६॥ 
अर्थ--जो सम्यग्दशन से भ्रष्ट हैं, वे ही यथार्थ मे भ्रष्ट है । क्योकि दर्शन भ्रष्ट पुरुषो को मोक्ष नही 
होता है। जो चारित्र से भ्रष्ट हैं, वे तो सीझ जाते हैं, परन्तु जो दर्शन से भ्रष्ट है, वे कभी नही सीझते हैं । 
अभिप्राय यह है कि जो सम्यग्दृष्टी पुरुष चारित्र से रहित है, वे तो अपने सम्यक्त्व के प्रभाव से कभी न 
कभी उत्तम चारित्र धारण करके मुक्त हो जावेंगे | परन्तु जो सम्यकत्व से रहित हैं अर्थात्‌ जिन्हे न कभी 
सम्यक्त्व हुआ और न होगा वे चाहे कसा ही चारित्र पाले, परन्तु कभी सिद्ध नही होगे--ससार मे रुलते 
ही रहेंगे । 


१, १७-१८ और १६वीं गाथाएं क्षेयक्त मालूम पडती हैं । इनमे से पहली दो त्तो मालूम नही किस ग्रन्थ की हैं, 
परन्तु तीसरी “दसणभट्टा” भादि गाथा दर्शनपाहुड 'की है, जो कि इन्ही ग्रथकर््ता का बनाया हुआ है। 





( ३६७ ) 
अनुष्टुपू श्लोक 
एक्कोहं खिम्मसों सुद्धों सारादंसरालक्खणों । 
सुद्धेयत्तमुपादेयमिवं _ चितेद सब्बदा ॥२०॥॥ 
एकोहहं निर्मेम' शुद्ध ज्ञानदर्शनलक्षण., । 
शुद्धकत्वभुपादेयं एवं चिन्तयेत्‌ सर्वदा ॥२०॥: 
अर्थ-मैं अकेला हूँ, ममता रहित हूँ, शुद्ध हूँ और ज्ञानदर्शनस्वरूप हूँ, इसलिए शुद्ध एकपना ही 
उपादेय (ग्रहण करने योग्य) है, ऐसा निरण्तर चिन्तवन करना चाहिए । 


अथ अन्पत्वभावता 


मादापिदरसहोदरपुत्तकलत्तादिबंधुसंदोहो । 
जीवस्स रा संबंधो रिएयकज्जवसेण वदटलति ॥२१॥ 
मातृपितसहोदरपुत्नकलत्नादिवस्धुसन्दो ह' । 
जीवस्य न सम्बन्धों निजकार्यवशेन चतेन्‍्ते ॥॥२१॥ 
अर्थ-माता, पिता, भाई, पुत्र, स्त्री आदि वन्धुजनों का समूह अपने कार्य के वण (मतलब से) 
सम्बन्ध रखता हे, परन्तु यथार्थ मे जीव का इनसे कोई सवध नही है। अर्थात्‌ थे सब जीव से जुदे हैं। 
पग्रण्णो श्ण्णं सोयदि मदोत्ति ममणाहगोत्ति मण्णंतो । 
क्रप्पाणं शा हु सोयदि संस्तारमहण्णवे बुड़ढ ॥२२॥ 
अन्य: अन्य भोचति सदीयोस्ति ममनाथक, इति भन्यमानः । 
आत्मान न हि शोचति संसारमहार्णवे पतितम्‌ ॥१श।। 
अर्थ- ये जीव इस ससाररपी महाम्मुद्र मे पड़े हुए अपने आत्मा की चिन्ता तो नही करते हैं 
किन्तु यह मेरा है और यह मेरे स्वामी वा है, इस प्रकार मानते हुए एक दूसरे की चिन्ता करते हैं । 
प्रण्णंं इमं सरोरादिगंपि ज॑ होह बाहिएं दब्चं । 
णारांं दंसरशामादां एवं चितेहि प्रण्णत्तं ॥२३।॥। 
अन्यदिद शरोरादिक अपि यत्‌ भयत्ति बाहूं द्रव्यम्‌ 
ज्ञान दर्शनमात््या एवं चिस्तप अन्यत््वम ॥२३॥ 


अप >धरीरादिक यो ये वाहिरो हव्य हैं, सो भी सर अपने से जुदे है और मेरा शात्या तानदर्भन- 


अप दंतारभाएना 
पंघचिहे संधारे जाइजरामरणारोगभगण्पउरे । 
जिशमारगमपेच्छ तो जीवो परिभमदि चिरकाल ॥२४7॥॥ 


( ३६८ ) 
पंचविधे संसारे जातिजरामरणरोगभयत्रचुरे । 
जिनमार्गसमपश्यन्‌ जीव: परिश्रमति चिरकालम्‌ ॥२४॥ 
अर्थें--यह जीव जिनमार्ग की ओर ध्यान नही देता है, इसलिए जन्म, वृढापा, मरण, रोग और 
भय से भरे हुए पाच प्रकार के ससार मे अनादिकाल से भटक रहा है | | 
'सब्बेषि पोग्गला खलु गगे मुत्तुज्किया हु जीवेश । 
अ्रसय॑ श्रणंतखुत्तोी पुर्गलपरियद॒ट संसारे ॥२५॥ 
सर्वेषपि पुदू्गला खलु एकेन मुक्‍्त्वा उज्म्िता: हि जीवेन । 
असकृदनंतकृत्वः: पुद्गलपरिवर्तंसंसारे ॥२५७ 
अर्थ -इस पुदूगलपरिवर्तेनरूप ससार मे एक ही जीव सम्पूर्ण पुद्गलवर्गणाओ को अनेक बार-- 
अनन्त बार भोगता है, और छोड देता है। भावार्थ--कोई जीव जब अनतानंत पुद्गलोकों अनतवार ग्रहण 
करके छोडता है, तव उसका एक द्रव्यपरावतंन होता है । इस जीवने ऐसे-ऐसे अनेक द्रव्यपरावतंन किये हैं। 
सव्वम्हि लोयखेते कमसी तण्णत्थि जण्ण उप्पण्णं । 
उग्गाहणोणश बहुसोी परिभसिदों खेत्तसंसारे ॥२६॥ 
सर्वेस्मिन लोकक्षेत्रे क्रश. तनन्‍नास्ति यत्र न उत्पन्तम्‌ । 
अवगाहनेन बहुश. परिश्रमित' क्षेत्नसंसारे ॥२६॥ 
अर्थ--क्षेत्रपरावतंनरूप ससार मे अनेक बार भ्रमण करता हुआ जीव तीनो लोको के सम्पूणं क्षेत्र 
मे ऐसा कोई भी स्थान नही है, जहा पर क्रम से अपनी अवगाहना वा परिमाण को लेकर उत्पन्त न हुआ 
हो। भावार्थ--लोककाश के जितने प्रदेश हैं, उन सब प्रदेशों मे क्रम से उत्पन्न होने को तथा छोटे-से-छोटे 
शरीर के प्रदेशो से लेकर बडे-से-बडे शरीर तक के प्रदेशों को क्रम से पूरा करने को “क्षेत्रपरावतेन 
कहते हैं । 
अ्रवसिप्पिरिएएस्सप्पिरिःससयावलियासू रिपरवसेसासू । 
जादो सुदो य बहुसो परिभसिदों कालसंसारे ॥२७॥ 
अवसपिण्युत्सपिणीसमयावलिकासु निरवशेषाषु । 
जातः मतः च बहुशः परिश्रमन्‌ कालससारे ॥२७॥ 
अर्थ--कालपरिवत॑नरूप ससार में भ्रमण करता हुआ जीव उत्सपिणी अवसर्पिणी काल के सम्पूर्ण 
समयो और आवलियो मे अनेक बार जन्म धारण करता है और मरता है। भावार्थ--उत्सपिणी और 
अवसपपिणी काल के जितने समय होते हैं, उन सारे समयो में क्रम से जन्म लेने और मरने को कालपरा- 


वर्तेन कहते हैं । ; 
१ सब्वेषि इत्यादि ५ गाथाएँ पूज्यप दस्वामी ने अपने सर्वार्थसिद्धि ग्रथ मे उद्धृत की हैं और इन्ही की आनुर्पूर्वी 


छाया गोम्मटसार सस्कृतंदीका की भव्यमार्गणा मे केशववर्णी ने उद्धृत की है । 


( ३६६९ ) 


रिरियाउजहण्णाविसु जाबव दु उवरिल्लवा (गा) दु गेवेज्जा । 

मिच्छेत्तत॑ सिदिेणश दु बहुसो वि भवदिद्दीब्भसिदा ॥२८॥ 
निरयायुजंघन्यादिषु यावत्‌ तु उपरितना तु ग्रेवेयिकाः । 
सिथ्यात्वसं श्रतिन तु बहुशः अपि भवस्थितिः भ्रमिता ॥२८॥ 

- अर्थ--इस मिथ्यात्वसयुक्त जीव ने नरक की छोटी-से-छोटी आयु से लेकर ऊपर के ग्रेवेयिक 
विमान तक की आयु क्रम से अनेक बार पाकर भ्रमण किया है। भावार्थ--नरक की कम-से-कम आयु से 
लेकर ग्रेवेयिक विमान की अधिक से अधिक आयु तक के जितने भेद है, उन सबका क्रम से भोगना भव- 
परावतेच कहलाता है। 

सब्वे पथडिद्ठविश्रों श्रणुभागप्पदेसबंधठराणि । 
जीवो मिच्छत्ततसा भपमिदों भावसंसारे॥२९॥ 
सर्वाणि प्रकृतिस्थिती अनुभागप्रदेशबन्धस्थानानि । 
जीव: सिथ्यात्ववशात्‌ श्रमितः पुनः भाव संसारे ॥२९॥ 
अर्थें--इस जीव ने मिथ्यात्व के वश मे पडकर प्रकृति, स्थिति, अनुभाग ओर प्रदेशबंध के कारण- 
भूत जितने प्रकार के परिणाम वा भाव है, उन सबको अनुभव करते हुए भावपरावर्तंनरूप ससार मे 
अनेक बार प्रमण किया है। भावार्थ--कर्मबधो के करने वाले जितने प्रकार के भाव होते है, उन सबको 
क्रम से अनुभव करने को भावपरावतेन कहते है । 
पुत्तकलत्तणिसित्त श्र॒त्यं श्रज्जयदि पाबबुद्धीए । 
परिहरदि दयादारं सो जीवो भमदि संसारे ॥३०॥ 
पुत्र॒कलन्ननिमित्तं अर्थ अजेयति पापबुद्धथा । 
परिहरति दया दान सः जीवः भ्रमति संसारे ॥३०॥ 
अर्थं-जो जीव स्त्री-पुत्रो के लिए नाना प्रकार की पापबुद्धियो से धन कमाता है, और दया करना 
वा दान देना छोड देता है, वह ससार मे भटकता है । 
सम पुत्तं मम भज्जा मम धराषन्णोत्ति तिव्वकंखाए । 
चइऊरण धम्मब॒द्धि पच्छा परिपडदि दीहसंसारे ॥३१॥ 
सम पुत्रो सस भार्या सम धनधान्यमितति तोन्नकांक्षया । 
त्यवत्वा धर्मंबद्धि पश्चात्‌ परिषतत्ति दीर्घसंसारे ॥३१॥ 
अर्थ--“यह मेरा पुत्र है, यह मेरी स्त्री है, और यह मेरा धन-धान्य है।” इस प्रकार की गाढी 
लालसा से जीव धर्मेबुद्धि को छोड देता है और इसी कारण फिर सब ओर से अनादि ससार मे पड़ता है। 


मिच्छोदयेण जीवो णिदंतो जेण्णभासियं धस्मं । 


( ३७० ) 


कुधस्मकुलिगकुत्तित्थ मण्णंतो भमदि संसारे ॥३२॥ 
सिथ्यात्वोदयेन जीव: निदन्‌ जेनभाषित धर्मंम्‌ । 
कुधमंकुलिद्धकुती रथ मन्‍्यमान भ्रमति ससारे ॥३२श॥ 
अर्थ-मिथ्यात्व कर्म के उदय से जीव जिनभगवान के कहे हुए धर्म की निन्दा करता है और बरे 
धर्मों, पाखण्डी गुरुओ और भिथ्याशास्त्रो को पूज्य मानता हुआ ससार मे भटकता फिरता है। 
हंतुण जीवराधपि महुमंसं सेविउरणण स्रपारां । 
परदव्वपरकलत्तं गहिउरणा य भमदि संसारे ॥३३॥ 
हत्वा जीवराशि मधुमास सेवित्वा सुरापानम्‌ । 
प्रद्रव्यपरकलत्न॑ गृहीत्वा च॒ भ्रमति संसारे ॥३३४ 
अरथ-यह प्राणी जीवो के समृह को मार करके, शहद (मधु) और मास का सेवन करके, शराब 
पीके, पराया धन और पराई स्त्री को छीन करके ससार मे भटकता है। 
जत्तेर कुरणाह पाबं विप्तवयणिमित्तं च श्रहरिए्स जीवो । 
मोहंधयारसहिशो तेरा दु परिपडदि संसारे ॥३४॥ 
यत्नेन करोति पाप विषयनिमित्तं च अहनिर्श जीव । 
मोहान्धकारसहितः तेन तु॒ परिपतत्ति ससारे ॥३४॥ 
अथथ - यह जीव मोहरूपी अधकार से अधा होकर रात-दिन विषयो के निमित्त से जो पाप होते हैं, 
उन्हे यत्नपृवंक करता रहता है और इसी से ससार मे पतन्त करता है। 
“रिच्चिदरधादुसत्त य॒ तरुदस वियलिदियेस्‌ छच्चेव । 
सररिगिरियतिरियचउरों चोहस मणुवे सदसहस्सा ॥३५॥ 
नित्येतरधातुसप्त च तरुदश विकलेन्द्रियिषु घट चंच । 
सुरनिरयतियेक्चत्वार चतुर्दंेश सनुजे शतसहस्ना: ॥३५॥ 
अर्थ -नित्यनिगोद, इतरनिगोद और धातु अर्थात्‌ पृथ्वीकाय, जलकाय, अग्निकाय और वायुकाय 
की सात-सात लाख (४२ लाख), वतस्पतिकाय की दश लाख, विकलेन्द्रिय की (द्वीन्द्रिय, तेइल्द्दी, चौइन्की 
की) छह लाख, देव, नारकी ओर तिर्यंचों की चार-चार लाख, और मनुष्यो की चौदह लाख, इस तरह 
सब मिलाकर चौरासी लाख योनिया होती हैं । 
संजोगविप्पजोगं लाहालाहं सुहं च दुक्खें च । 
'संसारे भूदाणं होदि हु माणं तहावमारणं च ॥३६॥ 
१ गोम्मटप्तार के जीवकाड की 5६ नम्बर की गाश्रा भी यही है । यहा क्षेपक मालूम पढती है । 


२ “संसारे अभ्दमाण चर ऐसा शकित पाठ हमको मिला था, उसे हमने इस तरह लिखना ठीक समझा है। 


(३७१ ) 
सयोगविप्रयोगं लाभालाभं सुर्ख च दुःख च । 
संसारे भतानां भवति हि मान तथावमान च ॥३ ६॥ 
अर्थ--ससार मे जितने प्राणी हैं, उनन सबको मिलना, बिछरना, नफा, टोटा, सुख, दु ख और मान 
तथा अपमान (तिरस्कार) निरन्तर हुआ ही करते है । 
कस्मरिप्मित्तं जीवो हिडदि संसारघोरकांतारे । 
जीवस्सणा संसारो रिपच्चयणायकम्सणिस्पुक्को ॥३७॥ 
कर्म निमित्त जोवः हिडति संसारघोरकाततरे । 
जीवस्य न ससारः: निश्चयनयकसंनिम्ुक्त: ।।३७॥। 
अर्थ--यद्यपि यह जीव कर्म के निमित्त से ससाररूपी बड़े भारी वन मे भटकता रहता है परन्तु 
निरचयनय से (यथार्थ मे) यह कर्म से रहित है, और इसीलिए इसका भ्रमणरूप ससार से कोई सम्बन्ध 
नही है। 
संत्तारमदिक्कंतो जीवोवादेयसिदि विचितिज्जो। 
संसारदुहक्कंतो जीवो सो हेयसिदि विच्ितिज्जो ॥३४८१ 
ससारमसतिक्रान्तः जीव उपादेयमिति विचिन्तनीयम्‌ । 
ससारदु:खाक्रान्तः जीवः स हेयसिति विचिन्तनीयम्‌ ॥३८॥ 
अर्थ--जी जीव ससार से पार हो गया है, वह तो उपादेय अर्थात्‌ ध्यान करने योग्य है, ऐसा 
विचार करना चाहिए और जो ससाररूपी दु.खो से घिरा हुआ है, वह हेय अर्थात्‌ ध्यान योग्य नही है, 
ऐसा चिन्तवन करना चाहिए। भावा्थ--परमात्मा ही ध्यान करने के योग्य है, बहिरात्मा नही है। 
अथ लोकभावना 
जीवादिपयदठाणं समवाश्रों सो रिगरुच्चये लोगो । 
तिविहों हवेह लोगो श्रहमज्मिसउडढभेयेरा ॥३६॥ 
जीवादिपदार्थानां समवायः स निरुच्यतते लोकः । 
त्रिविध: भवेत्‌ लोक. अधोमध्यमोध्वंभेदेन ॥३६॥ 
अर्थ--जीवादि छह पदार्थों का जो समूह है, उसे लोक कहते हैं और वह अधोलोक, मध्यलोक, 
और ऊध्वंलोक के भेदो से तीन प्रकार का है। 
णिरया हवंति हेद्ठा मज्मे दोबंबुरासयोसंला । 
सरगो तिसदिठ भेश्रो एत्तो उड़ढं हवे मोक्खो ॥४०॥ 
निरया भवंति अधस्तना: मध्ये दोपास्त्राशय: असंख्या: | 
स्वर: त्रिषण्ठिभेदः एत्तस्मात्‌ अर्ध्व भवेत मोक्ष: ॥४०॥ 


( ३७२ ) 
अरथ-- नरक अधोलोक मे हैं, असर्यात द्वीप तथा समुद्र मध्यलोक मे हैं, और त्रेसठ प्रकार के स्वर्ग 
तथा मोक्ष ऊध्वेलोक मे है । 
'इगितील सत्त चत्तारि दोण्णि एक्केक्क छक्क चदुकप्पे । 
ति त्तिय एक्फेक्केदियणामा उड़ुम्रादितेसट॒ठी ॥४॥ 
एकत्रिशत्‌ सप्त चत्वारि द्वो एकंक पटक चतुःकल्पे । 
त्रिन्रिकमेकेकेनद्रकनामानि. ऋत्वादित्विषष्टि ॥४१॥ 
अर्थ- स्वगेलोक मे ऋतु, चद्र, विमल, वल्गु, वीर आदि ६३ विमान इन्द्रक सज्ञा के धारण करने 
वाले है। उनका क्रम इस प्रकार है-सोधर्म ईशान स्वर्ग के ३१९, सनत्कुमार महेन्द्र के ७, ब्रह्म ब्रह्मोत्तर 
४, लातव कापिष्ट के २, शुक्र महाशुक्त का १, शतार सहस्नार का १, आनत, प्राणत, आरण ओर अच्युत 
इन चारकल्पो के ६ मधोमध्य और ऊ्ध्व गैवेयिक के तीन-तीन के हिसाव से €, अनुदिश का १, और 
अनुत्तर का १ सव मिलाकर ६३ । 
प्रसुहेण रिरयतिरियं सुहुउबजोगेरा दिविजणरसोक्खं । 
सुद्धेश लह॒ृह पसिंड्धि एवं लोयं विचितिज्जो ॥४शा। 
अशभेन निरयतियंञ्च शुभोषयीगेन दिविज-नरसोौख्यम्‌ । 
शुद्धेन लभते सिद्धि एवं लोक. विचिन्तनीयः ॥४२॥। 
अथें-- यह जीव अशुभ विचारो से नरक तथा तियंचगति पाता है, शुभ विचारो से देवो तथा 
मनुष्यों के सुख भोगता है और शुद्ध विचारो से मोक्ष प्राप्त करता है, इस प्रकार लोक भावना का चिन्त- 
वन करना चाहिए। 
अथ अशुचिभावना 
अरटरीहि पडिबद्ध मंसविलित्त तएण प्रोच्छण्ण । 
किसिसंकुलेहि भरिदम, चोवर्ख देहूं सबाकालं ॥४३॥ 
अस्थिप्निः प्रतिबद्ध मासविलिप्तं त्वचया अवच्छन्नम्‌ । 
क्रिमिसकुलें: भरित अप्रशस्त देह सदाकालस्‌ ॥४३॥ 
अर्थ--हड्डियो से जकडी हुई है, मास से लिपी हुई है, चमडे से ढकी हुई है, और छोटे-छोटे कीडो 
के समूह से भरी हुई है, इस तरह से यह देह सदा ही मलीन है। 
दुग्गंधं बीभत्यं कलिसल(?) भरिदं अ्चेयरों मुत्तं । 


सडणपडरणं सहाव देह इदि चितये रिच्च ॥४४॥ 
१ त्रैलोक्यसारकी ४६३वीं गाथा भी यही है । इससे यहा क्षेपक जान पडती है । 


( ३७३ ) 
दुर्गंधं बीमत्स कलिमलभृतं अचेतनो मूत्तेम । 
स्खलनपतन स्वभाव देह इति चिन्तयेत्‌ नित्यम्‌ ।।४४ 
अर्थ-यह देह दुर्गंधमय है डरावनी है, मलमूत्र से भरी हुई है, जड है, मूर्तीक (रूप रस गध स्पशे 
वाली) है और क्षीण होने वाली तथा विनाशीक स्वभाव वाली है, इस तरह निरन्तर इसका विचार करते 
रहना चाहिए । 
'रसय्हिरमंसमेद्द्रीमज्जसंकुल मुत्तपुपकिमिबहुल । 
दुग्गंधभसूचि चस्समयसरिच्चसचेयरां पडणमस्‌ ॥४५॥ 
रसरुधिरमासमेदा स्थिमज्जासकुल सृत्रपुपक्तिसिबहुलस्‌ । 
दुर्गंध अशुचि चमंमय अनित्य अचेतर्न पतनम्‌ ।॥४४५॥ 
अर्थ--वह देह रस, रक्त, मास, मेदा और मज्जा (चर्बी) से भरी हुई है, मूत्र, पीव और कीडो को 
इसमे अधिकता है, दुर्गन्धमय है, अपवितन्र है, चमडे से ढकी हुई है, स्थिर नही है, अचेतन है और अन्त मे 
नष्ट हो जाने वाली है । 
देहादो वदिरित्तो कम्सविरहिश अरपंत्तसुहरि[लयो । 
चोवखो ह॒वेह श्रप्पा इदि णिच्च भावरां कुज्जा ७४६॥ 
देहात्‌ व्यतिरिक्तः कमेंविरहितः अनन्तसुखनिलयः । 
प्रशस्तः भवेत्‌ आत्मा इति नित्य भावना कुर्यात्‌ ।॥४६॥ 
अथ--वास्तव मे आत्मा देह से जुदा है, कर्मो से रहित है, अनन्त सुखो का घर है, और इसलिए 
शुद्ध है, इस प्रकार निरन्तर ही भावना करते रहना चाहिए । 
अथ आखस्रवभावना 
सिच्छुत् श्रविरमण्ण कसायजोगा य आ्रासवा होंति । 
परणप्रणचउतियभेदा सम्म॑ परिकित्तिता समए ॥४७॥॥ 
सिथ्यात्व अविरतण कषाययोगाश्च आज्वा भवत्ति । 
पञचपञ्चचतुः त्विकभेदा. सम्यक प्रकीतिताः ससये ॥४७॥। 
अथे--मिथ्यात्व, अविरति (हिसा, झूठ, चोरी, कुशील, परिग्रह), कषाय और योग (मन वचन 
काय की प्रवृत्ति) रूप परिणाम आख्रव अर्थात्‌ कर्मो के आने के द्वार है, और उनके क्रम से पाच, पाच, 


चार और तीन भेद जिनशासन मे भले प्रकार कहे हैं। भावार्थ--आत्मा के मिथ्यात्वादिरूप परिणामों 
का नाम आखस्रव है। 





१ यह गाथा हमको क्षेपक मालूम पड़ती है। व्योकि इसमे कही हुई सब बातें ऊपर की दो गाथाओं मे भा 
चुकी हैं । इसके सिवाय इसमे विशेष्य का निर्देश भी कही नहीं किया है। ऊपर की गायाओ से मिलते जुलते आशय 
चाली देखकर इसे किसो लेखक वा पाठक ने प्रक्षिप्त कर दी होगी, ऐसा अनुमान होता है । 


( ३७४ ) 


एयं तविरायविवरियसंसयमण्णारामिदि हवे पंच । 
भ्रविरसरं हिसादी पंचविहों सो हवह खियमेश ॥४४८॥ 
एकान्तविनयविपरीतसशयं अज्ञानं इति भवेत्‌ पञुच । 
अविरमण हिसादि पञ>चविध तत्‌ भवति नियसेन |।४८॥| 
अथ-मिथ्यात्व के एकान्त, विनय, विपरीत, सशय ओर भज्ञान ये पाच भेद हैं, तथा अविरति'के 
हिसा, झूठ, चोरी, कुशील और परियग्रह ये पाच भेद होते हैं। इनसे कम-बढ नही होते हैं । 


कोहो माणों माया लोहोवि य चउविहं कसायंख । 
मरशावचिकायेण पूणो जोगो तिवियप्पमिदि जाए ॥४६॥ 
क्रोध: सानः साया लोभ: अपि च चतुर्विधं कषाय खलु । 
सन्तोवचःकायेन पुनः योग. त्रिविकल्प इति जानीहिः ।।४६॥ 
अरथ-- ऐसा जानना चाहिए कि, क्रोध, मान, माया और लोभ, ये चार कषाय के भेद हैं और मन, 
वचन तथा काय ये तीन योग के भेद हैं । 
अ्रसुहेदरभेदेरणण दु एक्केक्क वण्णिदं हवे दुविहं । 
आ्राहरादी सण्णा असुहमरणं इदि विजाएेहि ॥५०॥ 
अशुभेतरभेदेन तु एकक वर्णित भवेत द्विविधम्‌ । 
आहारादिसज्ञा अशुभमनः इति विजानीहि ॥५०॥। 
अर्थं- मन वचन और काय ये अशुभ और शुभ के भेद से दो दो प्रकार हैं। इनमे से आहार, भय, 
मैथुन और परिग्रह इन चार प्रकार की सज्ञाओ (वाछाओ) को अशुभमन जानना चाहिए। भावा्थ--जिस 
मन मे आहार आदि को अत्यन्त लोलुपता हो, उसे अशुभमन कहते हैं । 


किण्हादितिण्णि लेस्सा करणाजसोक्खेसू गिद्दिपरिणामों । 
ईसाविसादभावो श्रसुहमरांत्ति य जिणा वेति ॥५१॥ 
कृष्णादितिस्न* लेश्या. करणजसोौस्येषु गुद्धिपरिणामः | 
ईर्षाविषादभावः अशुभसन इति च जितना ब्रुवच्ति ॥५१॥ 
अर्थ--जिसमे कृष्ण, नील कापोत ये तीन लेश्या हो, इन्द्रिय सम्बन्धी सुखो मे जिसके लोलुपतारूप 
परिणाम हो, और ईर्षा (डाह) तथा विषाद (खेद) रूप जिसके भाव रहते हो, उसे भी श्री जिनेन्द्रदेव 
अशुभ सन कहते हैं । 
रागो दोसो सोहो हास्सादी-योकसायपरिणासो । 
थूलो वा सुहुमो वा श्रसुहमणोत्ति य जिखा बेति ॥५२॥ 


( ३७५ ) 
राग: दोषः मोहः हास्पादि-नो कबायपरिणा मः । 
स्थलः वा सुक्ष्टः वा अशुभमत इति च जिनाः ब्रुवन्ति ।|५२॥ 
अर्थ--राग, हेष, मोह, हास्य, रति, अरति, शोक, भय, जुग़ुप्सा, स्त्रीनेद, पुरुषवेद और नपुसकवेद- 
रूप परिणाम भी चाहे वे तीजत्र हो, चाहे मन्द हो, अशुभमन है, ऐसा जिनदेव कहते है। 
भत्तिच्छिरायचोरकहाशरो वयरणं वियाण श्रसुहमिदि । 
बंधराछेदशमारणकिरिया सा असुहकायेत्ति ॥५३॥ 
भक्‍तस्त्री राजचो रकथाः वचन विजानीहि अशुभ्सिति । 
वन्धनछेदनसारणक्रिया सा अशुभकाय इति ॥५३॥ 
अर्थ-- भोजनकथा, स्त्रीकथा, राजकथा और चोरकथा करने को अशुभवचन जानना चाहिए। और 
बाँधने, छेदने और मारने की क्रियाओ को अशुभकाय कहते है । 
मोत्तर अशुहभावं प्व्चुत्त रिरवसेसदों दव्बं । 
वदसमिदिसीलसंजमपरिणास सुहमरणं जाएे ॥५४॥ 
मुक्त्वा अशुभभावं पूर्वोक्त निरवशेषतः द्रव्यम्‌ । 
त्रतसमितिशीलसंयमपरिणाम शुभमनः जानीहि ॥५४॥ 
अर्थ--पहले कहे हुए रागद्वेघादि परिणामों को और सम्पूर्ण धनधान्यादि परिग्रहो को छोडकर जो 
व्रत, समिति, शील और सयमरूप परिणाम होते हैं, उन्हे शुभभन जानना चाहिए। 
संसारछेदकारणवयरां सुहवधणमिदि जिणुहिद॒ठ । 
जिरणादेवादिस्‌ू पूजा सुहकायंत्ति य हवे चेदठा ॥५४॥ 
संसारछेदकारणवचन शुभवचनसिति निजोहिष्टस । 
जिनदेवादिषु पूजा शुभकायसिति च भवेत्‌ चेष्ठा ॥५५॥ 
अर्थ-- जन्ममरणरूप ससार के नष्ट करते वाले वचनो को जिनभगवान ने शुभवचन कहा है और 
जिनदेव, जिनग्रुरु तथा जिनशास्त्रों की पूजारूप काय की चेष्टा को शुभकाय कहते हैं । 
जम्मसपुद्दे बहुदो (स-वीचिये) दुक्लजलचराकिण्णे । 
जीवस्स परिब्भभरणं कफम्मासवकारणं होदि ॥४६॥ 
जन्मसमुद्रे बहुदोषदीचिके दु खजलचराकीर्णे । 
जीवस्य परिभ्रमण कर्माश्रवकारण भवति ॥४६॥ 
अरथे--जिसमे क्ष॒धा तृषादि दोषरूपी तरगे उठती हैं, और जो दु खरूपी अनेक मच्छकच्छादि जल- 


चरो से भरा हुआ है, ऐसे ससारसमुद्र मे कर्मों के आज्व के कारण ही जीव गोते खाता है। ससार में 
भटकता फिरता है। 


( ३७६ ) 


कस्मासवेण जीवो वृड़दि संत्तारसागरे घोरे । 
जण्णःरावर्स किरिया सोक्‍्वरिएसित्त परंपरवा १५७७ 
कमस्रिवेण जीव. ब्र॒ंडति संसारसागरे घोरे। 
या ज्ञानवशा क्रिया मोक्षनिमित्तं परस्परया ॥५७॥ 
अर्थ--जीव इस ससाररूपी महासमुद्र मे अज्ञान के वश कर्मों का आख़व करके ड्बता है। क्योकि 
जो क्रिया ज्ञानपूर्वक होती है, वही परम्परा से मोक्ष का कारण होती है| (अभज्ञानवश की हुई क्रिया नही )। 
आ्रासवहेद जीवो जम्मसमुहे रिरमज्जदे खिप्पं । 
ग्रासतकिरिया तम्हा मोक्‍्वरिमित्तं रा चितेज्जो ॥५८६॥ 
आंस्रवहेतो: जीव: जन्मसमुद्रे निमज्जति क्षिप्रम्‌ । 
आलस्रवक्रिया तस्मात्‌ भोक्षनिमित्त न चिन्तनीया ॥४५८॥ 
अर्थ--जीव आख्रव के कारण ससारसमुद्र मे शीघ्र ही गोते खाता है। इसलिए जिन क्रियाओ पे 
कर्मो का आगमन होता है, वे मोक्ष को ले जाने वाली नही हैं । ऐसा चिन्तवन करना चाहिए। 
पारंपज्जाएण द॒ श्रासवरकिरियाए खत्थि रिव्वारं । 
संसारगमरणाकारणमिदि रि्द श्रासनोी जाण ४५९॥ 
पारम्पर्यण तु आसख्रवक्तियया नास्ति निर्वाणम्‌ । 
संसारगमनकारणसिति निन्‍्यं आसत्रवो जानीहि ॥५६॥ 
अर्थ--कर्मो का आख्रव करने वाली क्रिया से परम्परा से भी निर्वाण नही हो सकता है। इसलिए 
ससार मे भटकाने वाले आख्रव को बुरा समझता चाहिए । 
पृव्वुत्तासवभियों रिगच्छुघरायएरा रात्थि जीवस्स । 
उहयासवरिएम्पुक्क॑ श्रप्पाणं चितए खिच्च ॥६०॥ 
पुर्वोक्तास्रवभेद्र: निश्चयदयेन नास्ति जीवस्य । 
उभयाजस्रवनिमुक्तं आत्मानं चिन्तयेत्‌ नित्यम्‌ ॥६०।॥। 
अर्थ--पहले जो मिथ्यात्व अन्नत आदि आखव के भेद कह आये है, वे निश्चयनय से जीव के नही 
होते हैं। इसलिए निरन्तर ही आत्मा को द्रव्य और भावरूप दोनो प्रकार के आख्रवो से रहित चितवन 


करना चहिए । 
अथ संवरभावना 


चलमलिणशमगाठं च वज्जिय सम्मत्तदिढकवाडेण । 
मिच्छत्तासवदारणिरोहो होदिति जिणेहि रिपद्िद्‌ठ ॥६१॥। 
१ आत्मा की रागादि भावरूप प्रवृत्ति को भावास्रव कहते हैं। और उस प्रवृत्ति से कार्माण वर्गणारूप पुदुगल- 
स्कप्तो के झ्रागमन को द्रव्यास्रव कहते हैं। 


( ३७७ ) 


चलमलिनमगाढं च वर्जयित्वा सम्यक्त्वदृढ़कपादेन । 
मिथ्यात्वाल्वद्वारनिरोध: भवति इति जिने: निर्दिष्टम्‌ ॥६१॥ 
अर्थ--जो *चल, *मलिन और 3अगाढ इन तीन दोषो से रहित है ऐसे सम्यक्त्वरूपी सघन किवाडो 
से मिथ्यात्वरूप आख्रव का द्वार बन्द होता है, ऐसा जिनभगवान ने कहा है। भावाथें--आत्मा के सम्य- 
वत्वरूप परिणामों से मिथ्यात्व का आख्रव रुककर मिथ्यात्व--सव र होता है । 
पंचमहव्वपभरासा श्रविरभणाणिरोहण्ं हवे रियमा । 
कोहाविश्रासवाणं दारारिग कसायरहियपल्‍लगरेहि(?) ॥६२॥ 
पंचमहात्रतमनसा अतिरसणनिरोधन भवेत्‌ नियमात्‌ । 
ऋरषधादि आस््रवाणं हाराणि कसायरहितपरिणाम: ॥६२॥ 
अर्थ--अहिसादि पाच महातव्रतरूप परिणामों से नियमपू्वक हिंसादि पाचो अन्नतो का आगमन रुक 
जाता है और क्रोधादि कषायरहित परिणामो से क्रोधादि आखवो के द्वार बन्द हो जाते हैं। भावार्थं-- पाच 
महाव्रतों से पाच पापो का सवर होता है और कषायो के रोकने से कषाय-सवर होता है । 
सुहजोगेसु पवित्ती संवरणं कुशदि अ्रसुहजोगस्स । 
सुहजोगरत रिरोहो सुद्ध वजोगेशा संभवदि १६३७ 
शुभयोगेष प्रवत्तिः संवरणं करोति अशुभयोगस्य । 
शुभयोगस्थ निरोधः शुद्धोपयोगेन सम्भवति ॥६३॥ 
अर्थे--मन वचन काय की शुभ प्रवत्तियों से भशुभयोग का सबर होता है और केवल आत्मा के 
ध्यानरूप शुद्धोपयोग से शुभयोग का सवर होता है। 
सुद्ध वजोगेण पुणो धम्मं सुकक च होदि जीवस्स । 
तम्हा संवरहेदु भाणोत्ति विचितये रिच्च ॥६४॥ 
शुद्धोपपोगेन पुनः धर्म शुक्ल च भवति जीवस्प | 
तस्मात्‌ सबरहेतु. ध्यानमिति विचिन्तयेत्‌ नित्यम्‌ ॥६४॥ 
अर्थ- इसके पश्चात्‌ शुद्धोपयोग से जीव के धर्मध्यान और शुक्लध्यान होते है। इसलिए सवर का 
कारण ध्यान है, ऐसा तिरन्तर विचारते रहना चाहिए। भावायथ- उत्तम क्षमादिस्प दश धर्मों के चिन्त- 
वन करने को घर्मध्यात कहते है भौर वाह्म परद्वव्यों के मिलाप से रहित केवल शाद्धात्मा के ध्यान को 
१ देव गुरु शास्त्रों मे अपनी बुद्धि रखने को १ देव गुर शास्त्रों में अपनी बुद्धि रखने को चल दोष कहते हैं, जैसे यह देव मेरा है, वह मन्दिर भेस है, यह 
दूसरे का देव है, यह दूसरे का मन्दिर है। इस प्रकार के परिणामों से सम्यरदर्शन मे चल दोष आता है । २ सम्यवत्वरूप 
परिणामों में सम्यक्त्वरूप मोह की प्रकृति के उदय से जो मलीनता होती है, उसे मल दोप कहते हैं । यह सोने में कुछ 


एक मेलेपन के समान होता है। ३ श्रद्धान में शिसिलता होने को श्रगाढ़ कहते हैं । जैसे सब तीथ॑करों के अनत शक्ति 
के घारक होने पर भी शान्तिनाव को घात्ति के करने वाले कौर पाश्वंताप को रक्षा के करने वाले मानना । 


( रे७८ ) 
शवलध्यान कहते है । इन दोनो घ्यानो से ही सबर होता है। 
जीवस्स ण संवरणं परमट्णएण सुद्धभावादो । 
संवरभावविमुक्क पश्रप्पाणं चितये शिक््च ॥६४॥ 
जीवस्य न संवरण परमार्थनयेन शुद्धभायात्‌ १ 
संवरभावचिमुकत आत्मान चिन्तयेत्‌ नित्यम्‌ ॥६५॥ 
अर्थ-परन्तु शुद्ध निश्वयनय से (वास्तव मे) जीव के सवर ही नही है। इसलिए सवर के विकल्प 
से रहित आत्मा का निरन्तर शुद्धभाव से चिन्तवन करना चाहिए। भावार्थ आस्रव सवर आदि अव- 
स्थाएँ कम के सम्बन्ध से होती हैं, परन्तु वास्तव में आत्मा कर्मजजाल से रहित शुद्धस्वरूप है । 
अथ निजराभायना 
बंधपदेसग्गलणं रिज्जरणं इदि हि जि(रावरोप)त्तम्‌ । ' 
जेश हवे संवरणं तेण दु शिज्जरणमिदि जाए ॥६६॥ | 
बन्धप्रदेशनलन निज्जेरणं हइति हि जिनवरोपात्तम । 
येन भवेत्सवरण तेन तु निज्जरणमिति जानीहि ॥६६॥ 
अर्थ--कमंवन्ध के पुदूगलवर्गणार्प प्रदेशो का जिनका कि आत्मा के साथ सम्बन्ध हो जाता है, 
झड जाना ही निर्जरा है ऐसा जिनदेव ने कहा है । और जिन परिणामो से सवर होता है, उनसे नि्जरा 
भी होती है। भावार्थे--ऊपर कहे हुए जिन सम्यवत्व महात्रतादि परिणामों से सवर होता है, उनसे 
निजेरा भी होती है। 'भी' कहने का अभिप्राय यह है कि, निर्जेरा का मुल्य कारण तप है। 
'सा पुण दुविहा सोया सकालपक्का तवेश कथयमाणा । 
चादुगदीणं पढसा वयजुत्ताणं हवे विदिया 0६७॥ 
सा पुन द्विविधा ज्ञेया स्वकालपक्का तपसा क्रियमाणा । 
चातुर्गतीना प्रथमा ब्रतयुकताना भवेत्‌ द्वितीया ॥६७॥ 
अर्थ--ऊपर कही हुई निजेरा दो प्रकार की है, एक वह जो अपना काल पूर्ण करके पकती है अथर्ति 
जिसमे कार्माणवर्गणा अपनी स्थिति को पूरी करके झड जाती है, और दूसरी वह जो तप करने से होती है 
अर्थात्‌ जिसमे कार्माणवर्गंगा अपनी वध की स्थिति तप के द्वारा बीच मे ही पूरी करके-प््क करके खिर 
जाती हैं। इनमे से पहली स्वकालपक्व वा सविपाक निर्जरा चारो गति वाले जीवो के होती है और दूसरी 
तपक्ृता वा अविपाक निजंरा केवल ब्रतधारी श्रावक तथा मुनियो के होती है । 
अथ धर्मंभावना 
एयारसदसभेयं धम्मं सम्पत्तपृथ्वयं भरिय । 
१ स्वामिकातिफेयानुप्रेक्षा मे भी यह ग्राथा आई है। वहा या तो यह क्षेषक होगी था काविकेय स्वामी ने 
उसे इसी पर से उद्धत करके सग्रह फर ली होगी । 


रन 


( ३७६ ) 


सागारणगाराणं उत्तमसुहसंपजुत्तेहि ॥६८॥ 
एकादशदशभेद॑ धर्म सम्यक्त्वपुवंक भणितम्‌ । 
सागारानगाराणा उत्तमसुखसम्प्रयुडक्तें: ॥६८॥ 


अर्थ--उत्तम सुख अर्थात्‌ आत्मीक सुख मे लीन हुए जिनदेव ने कहा है कि, श्रावको और मुनियों 
का धर्म जो कि सम्यक्त्व सहित होता है, क्रम से ग्यारह प्रकार का और दश प्रकार का है। अर्थात्‌ 


श्रावको का धर्म ग्यारह प्रकार का है और मुनियो का दश प्रकार का है। 
'दंसशावय सामाइयपोसहसच्चित्तरायभत्ते य । 
बम्हारंभपरिग्गहश्रणुम राम हिद्द देसविरदेदे ॥६६॥ 
न दर्शनन्नतसामायिकप्रोषधसचित्तरात्रिभक्ते च । 
ब्रह्मारंभपरिग्रहअनुसतमुद्दिष्ट देशविरतेते ॥६९॥ 
अर्थ--दशेन, ब्रत, सामायिक, प्रोषधोपवास, सचित्तत्याग, रात्रिभक्तत्याग, ब्रह्मचयं, आरभत्याग, 
परिग्रहत्याग, अनुमतित्याग और उद्दिष्टत्याग ये ग्यारह भेद देशब्रत अथवा श्रावकधर्म के हैं। ये भेद 
श्रावको की ग्यारह प्रतिमा के नाम से प्रसिद्ध है । 
उत्तमसममदहृवज्जवसच्चसउच्च च संजमं चेव । 
तवतागमकिचण्हूं बस्हा इंदि दसविहं होदि ॥७०॥ 
उत्तमक्षमासादंवाज॑वसत्यशोच च सयभः चेच । 
तपस्त्यागं आकिनत्रच॒न्यं ब्रह्म इति दशविधं भवति ॥७०॥ 
अरथे--उत्तम क्षमा, मार्दव, आजंव, सत्य, शौच, सयम, तप, त्याग, आकिज्चन्य और ब्रह्मचर्य ये 
दश भेद मुनिधर्म के हैं। 
कोहुप्पत्तिस्स पूणरो बहिरंगं जदि हवेदि सकक्‍वादं । 
रा कुराबि किचिवि कोहं तस्स खमा होदि धम्मोत्ति ॥७१॥ 
क्रोधोत्प््तें पुन. बहिरज्भः यदि भवेत्‌ साक्षात्‌ । 
न करोति किमिचदपि ऋ्रोधं तस्य क्षमा भवति धर्म: इति ॥७१॥ 
अर्थ--क्रोध के उत्पन्न होने के साक्षात्‌ वाहिरी कारण मिलने पर भी जो थोडा भी क्रोध नही 
करता है, उसके उत्तसक्षमा धर्म होता है । 
कुलरूबजा विबुद्धिसु तबसू दसीलेस गारवं किल्नि। 
जो रवि कुव्वदि समणो महवधस्सं हवे तस्स ॥७२॥ 


जप ऑ..॒_..|॥/_/___£ 
१ गोमटसार के जीवकाड की ४७७ नम्बर की गाथा और वधुनाद श्रावकाचार की चोथी गाथा भी यही है । 
यहा पर क्षेपक मालूम पड़ती है । 


( श्य० ] 


कुलरूपजातिबुद्धिषु तपश्रुतशीलेषु गर्व किचित्‌ । 
हे यः नेव करोति समनाः मार्दबधमम भचेत्‌ तस्य ॥७२॥ 
अर्थ--जो मनस्वी पुरुष 'कुल, रूप, जाति, वृद्धि, तप, शास्त्र और शीलादि के विषय मे थोडा-सा 
भी घमण्ड नही करता है, उसी के मार्दव धर्म होता है । 
मोत्तूर कुडिलभावं णिम्मलहिदयेण चरदि जो सभणो। 
अ्रज्जतथस्स॑ तइयो तस्स दु संभवदि णियसेश ॥७३॥ 
मुक्‍त्वा कुटिलभावं निर्मेलहरदेयेन चरति यः समना: । 
आजंवधर्म: तृतीयः तस्प तु संभवति नियमेन ॥॥७३॥ 
अर्थ--जो मनस्वी (शुभविचार वाला) प्राणी कुटिलभाव वा मायाचारी परिणामों को छोडकर 
शुद्ध हृदय से चारित्र का पालत करता है, उसके नियम से तीसरा आजंव नाम का धर्म होता है। 
भावार्थ-- छल-कपट को छोडकर सन वचन काय की श्षरल प्रवृत्ति को आर्जव धर्म कहते हैं। 
परसंतावयका रणवयर!ं सोत्तण सपरहिदवयरां । 
जो बददि भिक्‍खु तुदयों तस्स दु धस्मो हुवे सच्च ॥७४॥ 
परसंतापककारणवचन मुक्त्वा स्वपरहितवचनम्‌ । 
यः वदति भिक्षुः तुरीयः तस्य तु धर्म, भवेत्‌ सत्यम्‌ ॥9४॥ 
अर्थ--जो मुनि दूसरे को क्लेश पहुचाने वाले वचनो को छोडकर अपने और दूसरे के हित करने 
वाले वचन कहता है, उसके चौथा सत्यधर्स होता है। जिस वचन के कहने से अपना और पराया हिंत 
होता है, तथा दूसरे को कष्ट नही पहुचता है, उसे सत्यधर्म कहते है । 
कंखामावरिर्वित्ति किच्चा वेर्गभावणाजुत्तो 
जो वह॒दि परमघुणी तस्स दु धम्मो हवे शोच ॥७५॥ 
फाक्षासावनिवर्ति कृत्वा वेराग्यभावनायुकतः । 
यः बतेते परमसुनिः तस्व तु धर्म: भवेत्‌ शोचस्‌ ॥७५॥ 
अर्थ--जों परममुनि इच्छाओं को रोककर और वैराग्यरूप विचारो से युक्त होकर बाचरण करता 
है, उसके शौचधर्म होता है। भावाथें--लोभकषाय का त्याग करके उदासीनरूप परिणाम रखने को शौच- 
धर्म कहते हैं । 
“बदसमिदिपालणाए दंडच्चाएश इंदियजएर । 


१ कुल और जाति मे इतना अन्तर है कि, कुल पिता के सम्बन्ध से होता है, और जाति माता के सम्बन्ध 
होती है। किसी सूर्यवशी राजा का एक पुत्र शूद्र नारी के गर्भ से उत्पत्त हुआ हो, तो उसका कुल सुयंवशी कहुला।वगा 
और जाति श॒द्र कहलायगी । २ इसी आशय को गाथा सोम्मटसार के जीवकाड में भी कही है -- 

कदसमिदिकसायाणं चडाण तहिदियाण पचण्ह्‌ । घारख पालर णिरागह चाग जशो सजमो भमणिभो ॥४६५॥ 


न्ध्ये 


( ३८१ ) 


परिणमसारपस्स पुणो संजमधस्पो हवे रिगयमा ॥७६॥। 
वब्रतसमितिपालनेन दण्डत्यागेन इन्द्रियजयेन । 
परिणसमानस्य पुनः सयमधसं:भत्रेत्‌ नियमात्‌ ॥७६॥ 
अर्थ--क्रतो ओर समितियो के पालनरूप, दडत्याग अर्थात्‌ मन वचन काय की प्रवृत्ति के रोकनेहूप, 
पाचो इन्द्रियो के जीतनेरूप परिणाम जिस जीव के होते हैं, उसके सयमधर्म नियम से होता है। सामान्य- 
रूप से पाचो इन्द्रियो और मन के रोकने से सयमधर्म होता है। न्त समिति ग्रुप्ति इसी के भेद है । 
विसयकसायविरिप्गहभाव॑ काऊण भाणसिज्कोए । 
जो भावद प्रप्पाणं तस्स तबं होवि रियमेरा ॥७७॥ 
विषयकषायबिनिग्रहन्नावं कृत्वा ध्यानसिद्धये । 
यः भावयति आत्मानं तस्य तपः भवति नियसेन ॥७७॥ 
अर्थ - पाचो इन्द्रियो के विषयो को तथा चारो कपायो को रोककर शुभध्यान की प्राप्ति के लिए 
जो अपनी आत्मा का विचार करता है, उसके नियम से तप होता है । 
रिव्वेगतियं भावद मोह चइऊरण सब्वदव्वेसु । 
जो तस्स हवेच्चागों इदि भणिदं जिशणर्वारदेहि ॥७८॥ 
निवंगन्निक भावयेत्‌ सोहं त्यवत्वा सर्वेद्रव्येषु ॥ 
यः तस्य भवेत्‌ त्यागः इति भणितं जिनवरेन्द्रे: ॥७८॥ 
अर्थ--जिनेद्ध भगवान ने कहा है कि, जो जीव सारे परद्रव्यों से मोह छोडकर ससार, देह और 
भोगो से उदासीनरूप परिणाम रखता है, उसके त्यागधर्म होता है । 
होऊरणा य णिस्संगो शियभाव रिग्गहित्तु सुहदुहद। 
रिहंदेश दु वहुदि अ्रणयारों तस्सकिचण्हूं ॥७६॥ 
भृत्वा च निस्सड्भ' निजभादं निग्नहीत्वा सुखदुःखदम । 
निहन्द्ेंन तु चतेते अनगारः तस्याकिजृचन्यम्‌ ॥७९॥ 
अर्थे--जो मुनि सव प्रकार के परिग्रहो से रहित होकर और सुख-दु ख के देने वाले कर्मजनित निज 
भावों को रोकर निद्वन्द्रता से अर्थात्‌ निश्चिन्तता से आचरण करता है, उसके आकिचन्य धर्म होता है । 
भादार्थ--अन्तरण और बहिरग परिग्रह को छोडने को आर्किचन्य कहते हैं । 
सब्वंग पेच्छेतो इत्यीणं तासु मुयदि दुष्भावम्‌ । 
सो बस्हचेरभावं सुककदि खलु दुद्धरं घरदि ॥८०ा 
सर्वाज्धिं पश्यन्‌ स्त्नीणा तासु मुमुचति दुभावम्‌ । 
स प्रह्मचय्यंभावं सुकृतो. खल दुद्धर घरति ॥५०॥ 


। ै। 


( ३८२ ) 


अर्थ--जो पुण्यात्मा स्त्रियों के सारे सुन्दर अगो को देखकर उनमे रागरूप बुरे परिणाम करना 
छोड देता है, वही दुद्ध॑र ब्रह्मचर्यधर्म को धारण करता है। 
'सावयधम्म॑ चत्ता जदिधम्से जो हु वद्वए जीवो । 
सो णय वज्जदि सोक्खं धम्मं इदि चित्तये णिच्च ॥६४१॥ 
श्रावकधमें त्यक्त्वा यतिधर्में य हि वत्तंते जीव । 
सन च वज्जेति मोक्ष धम्स॑मिति चिन्तयेत्‌ नित्यम्‌ ॥८१॥ 
अर्थ--जो जीव श्रावकधर्म को छोडकर मुनियो के धर्मों का आचरण करता है, वह मोक्ष को नही 
छोडता है। अर्थात्‌ मोक्ष को पा लेता है, इस प्रकार धर्मंभावना का सदा ही चिन्तवन करते रहना चाहिए। 
भावार्थे--यद्यपि परपरा से श्रावकधम भी मोक्ष का कारण है, परन्तु वास्तव मे मुनिधर्म से ही साक्षात्‌ 
मोक्ष होता है, इसलिए इसे हो धारण करने का उपदेश दिया है । 
णिच्छुयरएरा जीवो सागारणगारधस्मदो भिण्णो। 
मज्भत्थभावणाए सुद्धप्प॑ चितये णखिच्चं ऐ८२श/ 
निश्चयनयेन जीवः सागारानागारधर्मत, भिन्‍नः । 
मध्यस्थभावनया शुद्धात्मान चिन्तयेत्‌ नित्यम्‌ ॥८२७ 
अर्थ--जीव निशचयनय से श्रावक और मुनिधर्म से बिलकुल जुदा है, इसलिए रागद्वेष रहित परि 
णामो से शुद्धस्वरूप आत्मा का ही सदा ध्यान करना चाहिए। 
अथ बोधिदुर्लभभावना 
उप्पज्जदि सण्णाणं जेण उबाएण तस्स॒वायस्स । 
चिता हवेइ बोही श्रच्चंत्त दुल्लहं होबि ॥८३॥ 
उत्पद्यते सदुज्ञान येन उपायेन तस्योपायस्य । 
चिन्ताभवेत्‌ बोधि अत्यन्तं दुल्लेभं भवति ॥८३॥ 
अर्थ--जिस उपाय से सम्यग्ज्ञान की उत्पत्ति हो, उस उपाय की चिन्ता करने को अत्यन्त दुर्लभ 
बोधिभावना कहते हैं। क्योकि बोधि अर्थात्‌ सम्यग्ज्ञान का पाना बहुत ही कठिन है। | 
कम्मुदयजपज्जाया हेयं खाश्नोवसमियणारों खु। " 
सगवव्वम्वादेयं णिच्छयदों होदि सण्णाणं ॥5४॥ 
१ पहले कही हुई ६८ नम्बर की गाथा का और इसका सम्बन्ध मिलाने से ऐसा मालूम होता है, कि ६८ वीं 
गाथा के पश्चात्‌ की गाथा यही है, बीच में जो गाधायें हैं, वे भ्रतिमा ओर दश धर्मों के प्रकरण को देखकर किसी ने 


क्षेपक के तौर पर शामिल्न कर दी हैं। और प्रतिमाओ के तो केवल नाममात्र ग्रिना दिये हैं, परत्तु धर्मों का स्वरूप 
पूरा कह दिया गया है। इससे भी ये गाधायें क्षेपक मालूम होती हैं। ग्रन्यकर्ता तो दश घर्मों के समान ग्यारह प्रति- 


भाओ का स्वरूप भी जुदा-जुदा कहते । 


( ३८३ ) 
कर्मोदयजपर्याय हेय॑ क्षापोपशसिकज्ञा्न खलु । 
स्वकदव्यम्॒पादेयं निश्चयतः भवति सद्ज्ञानम्‌ ॥८४।॥ 
अर्थ--अशुद्ध निश्चयनय से क्षायोपशमिकज्ञान कर्मों के उदय से जो कि परद्रव्य हैं उत्पन्न होता है, 
इसलिए हेय अर्थात्त त्यागने योग्य है और सम्यग्जान (बोधि) स्वकद्रव्य है अर्थात्‌ आत्मा का निजस्वभाव 
है, इसलिए उपादेय (ग्रहण करने योग्य ) है । 
मुलुत्तरपयडीश्ो मिच्छत्तादी श्रसंखलोगपरिमाणा । 
प्रदव्व॑ सगदव्वय॑ भ्रप्पा इदि णिच्नपणएण ४८५५ 
मलोत्तरप्रकृतयः मिथ्यात्वादयः असंख्यलोकपरिमाणा: । 
परद्रव्य॑ स्वकद्र॒व्य॑ आत्मा इति निश्चयनयेन ॥5५॥ 
अर्थ- अशुद्ध निव्चयनय से कर्मो की जो मिथ्यात्व आदि मूलप्रकृतिया वा उत्तर प्रकृतियां ग्रिनती 
मे असख्यात लोक के बराबर हैं, वे परद्रव्य हैं अर्थात्‌ आत्मा से जुदी हैं और आत्मा निजद्रव्य है। 
एवं जायदि णारणं हेयपुवादेय णिच्छपे रात्थि । 
चितेज्जद प्रुणि वोहि संसारविरमणद्ठे ये ॥८६॥ 
एवं जायते ज्ञान हेयोपादेयं निश्चयेन नास्ति । 
चिन्तयेत्‌ मुनि. बोधि संसारविरमणार्थ च ॥|८६॥। 
अर्थ--इस प्रकार अशुद्ध निश्चयनय से ज्ञान हेय उपादेयरूप होता है, परन्तु पीछे उसमे (ज्ञान मे) 
शुद्ध निप्चयनय से हेय और उपादेयरूप विकल्प भी नही रहता है। मुनि को ससार से विरक्‍त होने के 
लिए सम्यकज्ञान का (बोधि भावना का) इसी रूप मे चिन्तवन करना चाहिए। 
बारसभ्रणवेकक्‍्वाशो पच्चक्‍्खाणं तहेव पडिक्कमर्ण । 
ग्रालोपर्ण समाही तम्हा भावेज्ज श्रपुवेक्ख ॥८७१ 
द्ादशानुप्रेक्षा: प्रत्याख्यान तथव॒प्रतिक्रमणम्‌ । 
आलोचन समाधि. तस्मात्‌ भावयेत्‌ अनुप्रेक्षाम्‌ ॥८७॥। 
अर्थ--ये बारह भावना हो प्रत्याख्यान, प्रतिक्रण, आलोचना और समाधि (ध्यान) स्वरूप हैं 
इसलिए निरन्तर इन्ही का चितवन करना चाहिए 
रत्तिदिवं पडिकसणं पच्चकक्‍्खाणं समाहि सामहय॑ । 
आालोयरं पकुष्वदि जदि विज्जदि श्रप्पणो सत्ती ॥८६८॥ 


रात्रिदिवं प्रतिक्रमणं प्रत्याख्यानं सर्माधि सामायिकस्‌ । 
भालोचना प्रकुर्यात्‌ यदि विद्यते आात्मनः शक्तिः ॥८८॥ 


( ३८४ ) 
अधेलल्कदिन्जकर्ता शक्त हो, तो प्रतिक्रमण, प्रत्यास्यान, समाधि, सामायिक और आलोचना रात- 
दिन, करते रहो । 
मोकक्‍्खगया जे पुरिसा श्र॒गयाइकालेरा बारश्रणुवेक्स । 
परिभाविऊण सम्मं परणमासि परणो पुणो तेसि ॥८६॥ 
सोक्षगता ये पुरुषा अनादिकालेन द्वादशानुप्रे क्षाम्‌ । 
परिभाव्य सम्यक्‌ प्रणमामि पुत्र: पुनः तेभ्य' ॥८६॥ 
अर्थ--जो पुरुष इन बारह भावनाओं वा चितवन करके अनादिकाल से आज तक मोक्ष को गये 
हैं, उनको मैं मन वचन कायपूर्वक बारबार नमस्कार करता हूँ । 
कि पलवियेश बहुणा जे घसिद्धा खारवरा गये काले । 
सेकेति य जे (म)विया तज्ज'ःणह त्तस्त भाहप्पं ७६०७ 
कि प्रलपितेन बहुना ये सिद्धा नरवरा गते काले । 
सेत्स्पन्ति च ये भविकाः तद जानीहि तस्याः माहात्म्यम्‌ ॥६०॥ 
अर्थ--इस विषय मे अधिक कहने की जरूरत नही हैं। इतना ही बहुत है कि भूतकाल मे जितने 
श्रेष्ठ पुरुष सिद्ध हुए हैं और जो आगे होगे वे सब इन्ही भावनाओं का चिंतवन करके ही हुए हैं। इसे 
भावनाओ का ही माहात्म्य समझना चाहिए। 
आ९ और अ९ ९ और आओ ९ 206 ६ 
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इवि रिगच्चयववहारं जं भरिययं “कुंदकंदसुणिणाह” । 
जो भावद सुद्धघणों सो पावह परमणिव्वाणं ॥६१॥४ 
इति निश्चयव्यवहारं यत्‌ भणित कुन्दकुन्दमुनिनाथे: । 
यः भावयति शुद्धमनाः स प्राप्नोति परस निर्वाणसू ॥६१॥  » 
अर्थ--इस प्रकार निश्चय और व्यवहार नय से यह बारह भावनाओ का स्वरूप जो मुनियो के 
स्वामी श्रीकुन्दकुन्दाचार्य ने कहा है, उसे जो पुरुष शुद्धचित्त से चितवन करेगा, वह मोक्ष को प्राप्त करेगा। 


जिसे पण्डित मनोहरलाल गुप्त और नाथू्राम प्रेमी ने संस्कृतछाया और भाषादीका से 
विभूषित को। 


